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दो शब्द 

प्रस्तुत ग्रन्थ की अन्तः्परिधि का अध्ययन करने से पहले इसके बाह्य कलेवर की 
मीमांसा आवश्यक प्रतीत होती दै, क्योंकि नाम ओर रूप का परिवेष ही अपने में अवगुण्ठित 
अस्ति-भाति-प्रियतत्व का उपलक्षक माना जाता है, परीक्षित लक्षण लक्ष्य का सटीक 
परिचायक होता है। फलतः ग्रन्थ का नाम तथा उसके रचयिता का कुछ परिचय कराया 
जाता है-- र 

१. ग्रन्थ और ग्रन्थकार | 

१. ग्रन्थ का नाम-- ब्रह्मसूत्र” इस ग्रस्य की प्रख्यात समाख्या है । सूत्र-ग्रन्यो का 
नामकरण दो प्रकार से होता आया हे--(१) प्रतिपाद्य विषय की दृष्टि से, जसे 'सांख्य सूर, 
“ब्यायसुत्र' इत्यादि । (२) ग्रन्थकार के नाम पर भी ग्रन्थ का नाम रखा जाता दै, जसे 
'पाणिनिसुत्र', 'कात्यायनतुत्र', जैमिनिसूत्र” । ब्रह्मविषयिणी मीमांसा को 'ब्रह्मसुत्र' कहना 
सरवंथा न्याय-संगत हे । ८ 

आदरणीय वासुदेवशरण अग्रवाल ने कुछ पाश्चात्य विचारको के साक्ष्य पर इस ग्रन्थ 
का नाम “भिक्षुपृत्र” बताया है! । दार्शनिक वाङ्मय के प्रमुख पारखी श्री गोपीनाथ कविराज 
ने अपनी प्रसिद्ध ब्रह्म-पुत्र-भूमिका ( पृ० २) में लिखा है कि यदि यह कल्पना सत्य है, तब 
वह्‌ 'भिक्षुसूत्र' 'वेदान्तसूत्र' या 'ब्रह्मधुत्र' से भिन्न नहीं होगा”। कविराज जी की इस 
व्यवस्था से असहमति व्यक्त करते हुए उदयवीर शास्त्री कहते है“ कि “पाणिनि ने पञ्चशिख 
की सांख्यविषयक रचना का 'भिक्षुसूत्र' पद से निर्देश किया है। फलतः पाणिनि के इस सूत्र 
के आधार पर कविराज डा० गोपीनाथ द्वारा की गई कल्पना पूर्णरूप से सन्दिग्ध है” । 

गवेषकों का बहुमत इसी पक्ष में प्रतीत होता है कि पाणिनिसूत्र में निर्दिष्ट “भिक्ुसूत्र' 
यह 'ब्रहमवुत्र' नहीं, क्योंकि यह यदि क्ृष्णद्व॑पायन व्यास-द्वारा रचित मान भी लिया जाय, तब 
भी व्यास को पाराशर्य मुख्यतः नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'पराशरः शब्द से गोत्रार्थं में 
“गर्गादिभ्यो यज्ञ” ( पा० सु० ४।१।१०५ ) इस सूत्र के द्वारा यज! प्रत्यय करने पर पाराशये' 
शब्द सम्पस्न होता है । “अपत्यं पौत्रप्रभृति गोत्रम्‌” ( पा. सू. ४।१।१६२ ) इस सूत्र के द्वारा 
पौत्र-प्रपौन्नादि की ही गोत्र संज्ञा होती है, साक्षात्‌ पुत्र की नहीं, व्यास तो पराशर के साक्षात्‌ 
पुत्र थे, अतः व्यास को पाराशर्य कहना क्योंकर सम्भव होगा ? दूसरी बात यह भी दै कि वहाँ 
कर्मन्द के द्वारा प्रणीत अन्य भी भिक्षुसुत्र निर्दिष्ठ है, अतः भिक्षुबुत्र अनेक मानने ही पड़ते हैं 
तब इस बादरायण-सूत्र को उस “झमेले में डालने को आवश्यकता नहीं । आगे चल कर यहु 
कहा जायगा कि तकंपाद में आलोचित विषय और उनकी सूत्र-निदिष्ट परिभाषाएँ बुद्ध-काल 
से बहुत परवर्ती बोद्धाचार्यो-द्वारा उद्धावित हैं, अतः बुद्धकालीन पाणिनिशयुत्रों में आबद्ध 
भिक्षुसूत्र कोई अन्य ही होगा, जो इस समय उपलब्ध नहीं । हाँ, नागाजुंन ( ई. हितीय 
शताब्दी ) के द्वारा प्रतिपादित शुन्यवाद का निराकरण सूत्रों में न होते के कारण उससे 
पुर्वं किसी समय की यह रचना मानी जाती है। 

___ २३. अस्थकार-इस सूत्रग्रत्य का रचयिता कोन दे! इस प्रन रचयिता कौन है? इस प्रश्न के उत्तर में 


१, “पाणिनिकालीन भारत” के पृष्ठ ३२६ पर लिखा हे--'वेबर का मत है कि पा. सू. 
३।३।११०,१११ सें पाणिनि बुद्धकालीन ब्राह्मण-भिक्षुओं का उल्लेख कर रहे हें । पाराशयं-कृत भिचुसूत्र 
घतंमान वेदान्तसुत्र ज्ञात होते हैं।'' 


२, 'वेदान्त दशन का इतिहास” पु० ६० पर | 
(७-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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पञ्चपादिकाकारादि के द्वारा बादरायण'का नाम श्रस्तुत किया जाता है! । खण्डनखण्डखाद्य- 
कार भी उसी का समर्थन करते हुए प्रतीत होते है । श्री वाचस्पति मिश्रादि आचायंगण 
वेदव्यास की चर्चा करते हैं? । इन विभिन्न वादों का सामज्ञस्य करनेवाले विद्वानों का कहना 
है कि दोनों नाम उन्हीं महि कृष्णद्वपायन के हैं, जिन्होंने महाभारतादि . इतिहासों और 
अष्टादश पुराणों की रचना की । इतना ही नहीं पातञ्जल योगसूत्रों के भाष्यकार भी वे ही 
है" । चिरजीवी महायोगियों का जीवन कई सहन दर्ष तक बना रहता है, समय-समय पर 
श्रद्धालु अधिकारियों को दशंन देते रहते हैं। भगवान्‌ आद्य शङ्कराचायं को भी काशी में 
महृषि वेदव्यास ने दर्शन देकर भाष्य-प्रणयन की प्रेरणा दी थी । 

यहाँ यह विचारणीय है कि 'वेदव्यास' या व्यास नाम का एक ही महापुरुष हुआ 
दवे? अथवा अनेक ? यदि एक ही है, तब वह निश्चित कृष्णट्टयापन व्यास है, बादरायण-व्यास 
कैसे ? यदि व्यास अनेक हैं, तब उनमें बादरायण व्यास का उल्लेख है? या नहीं ? इस विषय 
की चर्चा करते हुए स्वयं महषि पराशर ने कहा है कि व्यास एक नहीं, अट्टाईस हुए हैं-- 

४८ वेदव्यासा व्यतीता ये ह्यष्टाविशति सत्तम। 
चतुर्धा यैः कृतो वेदो द्वापरेषु पुनः पुनः ॥ ( वि. पु. ३।३।१० ) 
अट्टाईसों के क्रमशः नाम इस प्रकार हैं-- 


१. स्वयम्भु ( ब्रह्मा! ) १५. त्रय्यारुण 

२. प्रजापति १६. धनञ्जय 

-३. शुक्नाचायं १७, क्रतुञ्जय 

४. बृहस्पति १८. जय 

५. सविता १९. भरद्वाज 

६. मृत्यु ( यम) २०. गौतम 

७. इन्द्र २१. ह्यात्मा 

८. वसिष्ठ २२. वाजश्रवा मुनि 

९. सारस्वत. २३. तृणविन्दु 
१०. त्रिधामा २४. ऋक्ष 
११. त्रिशख २५. शक्ति 
१२. भरद्वाज २६. पराशर 
१३. अन्तरिक्ष - २७. जातुकणं 
१४. वर्णी २८. कृष्णद्वेपायन 


कथित अट्टाईस व्यासों में जैसे ऋष्णह॑यायन का स्पष्ट उल्लेख है, वैसा बादरायण का वहीं,. 
अत! बादरायण को कृष्णद्वैपायन व्यास से भिन्न भानना अनिवाये है। 
मपि च स्मयते” ( ब्र. सू. २।३।४५ ) इस सुत्र में निर्दिष्ट स्मृति के रूप में भाष्यकार 


१. पञ्चपादिका के मङ्गल-पद्यों में कहा है - 
नमः श्रुतिशिरःपद्मष््डमातंण्डमूतंये । 
बादरायणसंज्ञाय मुनये शमवेशमने ॥ 
. २. खण्डन. पु. ८ पर कहा है-- भगवत्पादेन वा बादरायणीयेषु सुत्रेषु भाष्यं नाभाषि” । 
३. भामती-मङ्गल.इलोकों में कहा हे- "वेदव्यासाय घीमते” । 
४. प्र. सवंशास्त्रनिष्णात स्वापी, बालम्‌, दरारा आसाहप्रोफक्ाष्य की भूमिका । 
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ने “मर्मेवांशो जीवलोके” ( गी. १५।७ ) इस गीता-पद्य को प्रस्तुत किया है । यदि गीताशास्त्र 
के प्रणेता भगवान्‌ व्यास ही ब्रह्मसूत्रकार हैं, तब वे अपनी ही कृति को स्मृति के रूप में 
उल्लिखित करते हैँ-यह समुचित प्रतीत नहीं होता, अत एव भगवद्गीता? में जो ब्रह्मसूत्र? 
पद आया है, उसका अर्थ आचार्य शङ्कुर ने किया है--“ ब्रह्मणः सुचकानि वाक्यानि ब्रह्म- 
सूत्राणि । आत्मेत्येवोपासीत ( बृह. उ. १।४।७) इत्यादिर्भिह्‌ ब्रह्मसूत्रप्द: आत्मा ज्ञायते” 
( गी. १३।४ ) । इससे यह नितान्त स्पष्ट हो जाता है कि गीता में निदिष्ट 'ब्रह्मसूत्र' पद से 
बादरायणीय सूत्रों का ग्रहण सम्भव नहीं, क्योंकि उनकी रचना गीता के बहुत पश्चात्‌ की 
गई है । स्वयं भावान्‌ शङ्कराचायं “अनावृत्तिः शब्दात्‌”” (ब्र. सू. ४४।२२ ) इस सूत्र की 
पातनिका में कहते हैं--“भुगवान्‌ बादरायणः आचार्य: पठति” । 

श्री बालगङ्गाधर तिलक ने जो अपने 'गीता-रहस्य' में व्यवस्था दी है कि "पहले 
कोई विस्तृत गीता बनी, उसके अनन्तर ब्रह्मसूत्र और उसके पश्चात्‌ संक्षिप्त गीता की रचना 
की गई, अत एव ब्रह्मसूत्र में गीता और गीता में ब्रह्मसूत्र का उल्लेख संगत है” । तिलक जी 
का वह वौद्धिक व्यायाम ऋषियों की असीम शक्ति को सीमित कर देता है। जसे हमलोग 
कुछ लिख कर उसे काटते-क़्टते और बढ़ाते-घटाते हैं, वंसे ऋषिगण नहीं किया करते। 
उनकी सधी लेखनी से जो लकीर बन गई, वह पत्थर की लकीर हो जाती थी। 

बादरायण-सूत्रों में जो सांख्य, योग ओर पाञ्चरात्र आदि के मतवाद आलोचित हैं, 
उनका मूलरूप महाभारत? में पाया जाता है, अतः महाभारत-काल के पश्चात्‌ ही इनकी 
रचना सिद्ध होती है । 

३. आचाय बादरायण का समय 

ऊपर के विवेचनों से इतना तो स्पष्ठ हो ही जाता हे कि बौद्धो की माहायानिक घारा 
का उद्गम हो जाने के अनन्तर हो आचाय बादरायण के अद्दयवाद का समुदय होता है-- 
जैमिनि और बादरायण का एक-दूसरे के सुत्रो में परस्पर उल्लेख होने के कारण दोनों 
समसामयिक हैं। जॅमिनि का समय ई. पूर्वे द्वितीय शताब्दी माना जाता है, अतः -श्वीदास 
गुप्ता के अनुसार ईसा-पूर्व द्वितीय शताव्दी ही बादरायण का समय मानना उचित प्रतीत 
होता है। श्री उदयवीर शास्त्री का जो महानु प्रयत्न समूचे हिमालय पर्वत को पीछे ढकेलने 
में हो रहा है, वह तभी सफल हो सकता है, जब कि महाभारत-काल को स्थिर और ध्रुव 
माना जा सके, किन्तु यह एक टेढी खीर है। आचार्य बादरायण चाहे पुरातन हों या नूतन, 
उनका व्यक्तित्व सदेव श्रद्धास्पद भौर सराहनीय ही रहेगा । 

जैमिनि-ूत्रों में केवल बादरायण का ही उल्लेख नहीं, अपितु बादरायण-सूत्र चेचित 
आचायों का बहुत साम्य है, अतः दोनों के सूत्रों में निर्दिष्ट व्यक्तियों की नामावलि प्रस्तुत 
की जाती है-- 

४. ज॑मिनि सूच-निर्दिष्ट आचाय--बादरायण (१।१।५), वादरि (३।१।३, ६।१।२७, 
५।३।६, ९२२३०), आश्मरथ्य (६।५।१६, १६।२।१), आत्रेय (४।३।१८, २।२।१८, ६।१।२६), 

१. “ब्रह्मसूत्रपदेशचेव हेतुमःद्‌विनिश्चितेः'” ( गी० १३।४ ) 

२. सांख्यं योगः पांछ्चरान्नं वेदाः पाशुपतं तथा । 

ज्ञानान्येतानि राजर्षे विद्धि नातामतानि वे ॥ ( म. भा. शान्ति, ३४९।६४ ) 
३. इण्डियन फिलासफो का हिन्दी रूपान्तर भाग १ पृ. ४२६ 
४. शाण्डिएय सूत्रों में बादरायण के लिए कहा हे>- 
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झात्मेकपरां घादरायण: ( शां. सु. २० 
00-0. 2. Satya Vrat Shastri Collection. 


द्द ०५२०ग्रेह्म खुजा ङ्य} ,००/ Kosha 


कार्णाजिनि (४।३।१५, ६।७।२६), ऐतिशायन (३।२।४३, २।४।९४, ६।१।६), कामुकायनं 

(१९।१।५६, १११६१), कार्षायण (४।३।१७, ६।७।३५), लाबुलायन (६।७।३७), आलेखन 
।२।१) । 

ह त आचाय-जैमिनि (१।२।२८, १।२।३१, १।३।३१, १।४।१८, 

४४.५, ४।४।११), बादरि (१।२।३०, 


३।२।४०, ३।४।२-७, ३।४।१८, २४:४०, ४।३।१२, 
३।१।११, ४।३।७, ४।४।१०), आश्मरण्य (१।२।२९६, ११४। २०), आत्रिप्र (१४४४), काशकृत्स्न 


(१।४।२२), काषर्णाजिनि (३।१।१९), औडुलोमि (१।४।२१, ३।४.४५, डीडी ६) । 
२, भाष्यक्षर भगवान शङ्कर . 

आज-कल ७८८ ई० से लेकर ८२० ई> तक का समय आचाय शङ्कुर का माना जाता 
है, क्योंकि आचारय शङ्कुर के समकालिक एवं प्रधान शिष्य श्री सुरेश्वराचार्य ने बौद्धाच।यं 
श्री *धर्मकीति का उल्लेख किया है। धर्मकीति का संमय ६०० ई० से लेकर ६५० ई० तक 
माना जाता है । अन्य विद्ठानों का यह मत है कि आचाय शङ्कर धर्मकीति और दिङ्नाग के 
मध्य में हुए हैं, क्योंकि आचार्यं ने अपने भाष्य में दिङ्नाग के प्रमाणसमुच्चय से एक वाक्य 
उद्घुत किया है -' सहोपलम्भनियमादभेद:”। किंतु प्रत्यक्ष के लक्षण में धमकी ति ने जो 'अभ्रांत' 
पद जोड़ा है, वह शां. भाष्य में उद्धृत नहीं । यद्यपि मठाम्तायों की परम्परा से उक्त समय 
का भेल नहीं खाता, तथापि श्री गोपीनाथ कविराज-जँसे इतिहासवेत्ता आस्तिक पुरुषों ने 
कहा है--“गौडपादाचाये तक गुरुपरम्परा को ऐतिहासिक काल के अन्तर्गत मानने में कोई 
मत-भेद नहीं है, परन्तु गौडपाद के गुरु शुकदेव तथा उनके गुरु व्यास-इसी क्रम से प्राचीन 
गुरु-परम्परा वर्तमान ऐतिहासिक विचार के बहिर्भूत है” ( ब्र. सू. भुमिका पृ. १९ )। 
३, भामतीकार श्रीवाचस्पतिसिश्र 

सवंतन्त्रस्वतन्त्र श्री वाचस्पतिमिश्न ने तो न्यायसुची निबन्ध में अपने समय का उल्लेख 
कर हो दिया है*। उसके अनुसार ८९८ वि. संवत्‌ या ८४१ ई. निश्चित होता हे । भामती 
. व्याख्या सम्भवतः इनकी अन्तिम रचना है, जैसा कि अपनी रचनाओं का क्रम-निर्देश स्वयं 
मिश्रजी ने भामती के अन्त में किया है-- 

यन्न्यायकणिकातत्त्वसमीक्षातत्त्वबिन्दुभिः । 
यन्त्यायसांख्ययोगानां वेदान्तानां निबन्धनँः॥ 

सबसे पहले श्री मण्डनमिश्र के विधिविवेक की व्याख्या स्याय-कणिका की रचना की गई, 
उसके पश्चात्‌ ब्रह्म-सिद्धि की व्याख्या तत्त्वसमीक्षा, तत्त्वबिन्दु ( स्वतन्त्र भाट्पक्षीय शाब्दः 
ग्रन्थ ) । स्थाय में उद्योतकर-वातिक की व्याख्या तात्पयंटीका, सांख्य में ईश्वरक्ृष्ण-कृत 
कारिकाओं की व्याख्या सांख्यतत्त्वकोमुदी, योग में पातञजछ सूत्रों के व्यास-भाष्य की व्याख्या 
तत्त्ववैशारदी-इन ग्रन्थरत्नों का गिर्माण हुआ । सबसे अन्त में ब्रह्मसुत्र-शाङ्करभाष्य की 
व्याख्या भामती की रचना की गई। नि ef 


१. “त्रिष्वेव त्वविनाभावादिति यद्‌ घमंकोतिना । 
प्रस्यज्ञायि प्रतिज्ञेयं हीयेतासौ न संशयः ॥?? ( बृह० वा० ४।३।७५३ ) 
२. ब्र० सु० भा० २।२।२८ में उद्धृत वाक्य से सिन्त यह पच्च है-- 
संहोपलम्भनियमादभेदो नीलतद्धियोः । 
भेदश्च भ्रान्तिविज्ञानेदृंद्येतेन्दाविवाहये ॥ ( प्र० वा० २।३९ ) 
४. च्यायसुचीतिबर्घोऽयमकारि सुधिया सुदे । 
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'भामती' नाम के विषय में कुछ लोगों का कहना है कि मिश्रजी की पत्नी का नाम 
भामती था, कुछ मिश्र जी की कन्या का नाम बताते हैं और कुछ विद्वानों का कहना है 
कि 'भामा' नाम की नगरी में रहने के कारण श्रीवाचस्पतिमिश्र ने अपनी व्याख्या का नाम 


भामती रखा है। कुछ हो, यह एक अमर कीति है उस कीति.पुञ्ज की, जिसकी चका-चौन्ध 
समूचे दार्शनिक विश्व में व्याप्त हे. । 


१--भामतो और भास्कर-भाष्य छठ 

श्रो वाचस्पति मिश्र ने भेदाभेदवादी आचार्य भास्कर की विशेषरूप मे आलोचना की 
है, क्योकि भास्कराचाय ने अपने ब्रह्मसत्र-भाष्य-के प्रणयन का मुख्य उद्देश्य शाङ्कर-भाष्य 
का निराकरण ही माना है-- : 

४ सूत्राभिप्रायसंवृत्या स्वाभिप्रायप्रकाशनात्‌ । 

व्याख्यातं येरिदं शास्त्रं व्याख्येयं तन्निवृत्तये ॥ (भास्कर. पृ. १) ` 
यहाँ ये? पद से आचार्य शङ्कर का ही ग्रहण किया गया है । आचारय शङ्कर से पहले भी 
आचार्य बोधायन ओर आचार्य उपवर्षादि के बृहत्काय वृत्तिग्रन्थ थे, जिनमें ब्रह्मसत्रों की 
विशद व्याख्या की गई थी, किन्तु उनमें विशुद्ध अद्वैतवाद का सम्भवतः प्रतिपादन नहीं था। 
आचार्य शङ्कर के द्वारा उनकी अवहेलना अनिवार्य थी । वही अवहेलना आचारय भास्कर 
और परवर्ती अन्य आचायों के मस्तिष्क में अद्दयवाद के प्रति भयङ्कर विरफोट उत्पन्न करती 
भा रही हे । आचार्यं उपवर्ष और द्रविड़ाचार्यादि ने भी बोधायन की वृत्ति को कुछ संक्षेप 
और अर्थान्तर की ओर मोड़ दिया था, अत एव आचार्य रामानुज ने कहा है -“भगवद्वोधा- 
यनङ्कतां विस्तीर्णा ब्रह्मसूत्रव॒ृत्ति पूर्वाचार्याः संचिक्षिपु., तन्मतानुसारेण प 
व्याख्यायन्ते' (श्रीभा. पू. १) । 

प्रकृत में आचायं भास्कर के द्वारा किए गए शाद्धूर भाष्य के निराक रण-प्रकारों का 
दिग्दर्शन कराना आवश्यक है, जिससे वाचस्पति मिश्र की भारकरीय आलोचना प्रशस्त 
हो सके-- 

१ अक्षरमम्बरान्तधृतेः” (ब्र. स्‌. १।३।१०) इस सूत्र की व्याख्या में आचार्य भास्कर 
लिखते ` हैँ-'केचिद्‌ अक्षरशब्दस्य वर्ण प्रसिद्धत्वादक्षरमोंकार इति ूर्वपक्षयन्ति,""``` 
तदेतदधिकरणेनासम्बद्धम्‌” ( भास्कर. पृ. ५४ )। यहाँ 'केचित्‌' पद से भास्कर ने आचार्य 
शङ्कर का ग्रहण कर उनके पूर्वपक्ष को असंगत ठहराया है । वाचस्पतिमिश्र ने वहीं पर 
भास्करीय वक्तव्य का अनुवाद करके खण्डन किया है-“ये तु प्रधानं पृव॑पक्षयित्वा'*» 
( भामती पृ. ४४३ ) । 

२. आचार्य भास्कर ने जीव भौर ईश्वर के भेदाभेद का उपपादन करते हुए कहा 
है--ननु भेदाभेदौ कथं परस्पर विरुद्धौ सम्भवेताम्‌ ? नैष दोषः 

प्रमाणत्श्चेत्‌ प्रतीयते को विरोधोऽयमुच्यते । 'नगनलं२\८ऽत्रीयेद 
विरोधे चाविरोधे च प्रमाणं कारणं मतम्‌॥ 
( भास्कर, प्र. १०३)। आचाये वाचस्पति कहते हैं--“अथ त्वगुह्यमाणविशेषतयाः--" 
( भामती पृ. ५१८) । मिश्र जी का भाव स्पष्ट करते हुए वहीं कह्पतरुकार ने कहा हवै 
“मेदाभेदव्यवस्था चेत्‌” । श्री अप्पयदीक्षित ने इस ग्रन्थ का अवतरण दिया है--“भास्कर 
ग्रध्येषु विरुद्वयोरपि समवलयोरपि भेदाभेदयोरसंकरोपपादनं कतम्‌, तन्निरस्यति” । 

३-श्री भास्कराचार्य ने जीव को ईश्वर का अंश बताते हुए एक लम्बा-सा वक्तव्य 

दिया है--“तदंशो जीवोऽस्तिः*' ' (भास्कर, प. १४० ) । आचार्य वाचस्पति ने उस वक्तव्य 
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का अनुवाद करके खण्डन किया है--थि तु काशक्ृत्स्तीयमेव मतमास्थाय जीवं परमात्मनोंऽ- 


शमाचख्युः” ( भामती. पृ. ५२२ ) । 

४ श्री भास्कराचार्य ने परिणामवाद का समर्थन करते हुए कहा है--“सुत्रकारः 
श्रत्यनुकारी परिणामपक्षं सूत्रयाम्बभुव । अयमेव छान्दोग्ये वाक्यकारवृत्तिकाराभ्याँ समा- 
वितः तथा च वाक्यम्‌-परिणामस्तु दध्य्रादिवदिति । विगीत विच्छिस्नमुलं माहायानिक- 
बोद्धगाथायिते मायावादं व्यावर्णयन्तो लोकान्‌ व्यामोहयन्ति” ( भास्कर. पृ. ८५)। 
वाचस्पति मिश्र ने आचार्य ब्रह्मनम्दी के उक्त वाक्य का आशय बताते हुए कहा है-"इयं 
चोप्रादानपरिणामादिभाषा न विकाराभिप्रायेण, अपितु यथा सर्पेस्योपादानं रज्जुरेवं ब्रह्म 
जगदुपादानम्‌'' ( भामती० १० ५३० )। 

२ भामती व्याख्या 

व्याख्या तो सम्पूर्णं भामती की प्रकाशित हो रही है, किन्तु ग्रन्थके कलेवर को 
अप्रत्याशित बृ हण से बचाने के लिए पूरे ग्रन्थ को दो भागों में प्रकाशित करना ही उचित 
समझा गया। प्रथम अध्याय के चार पाद एवं द्वितीय अध्याय के प्रथम पाद को मिलाकर 
सवा छः सौ पृष्ठ फे लगभग हो गए हैं, आगे सम्भवतः इतना ही शेष है । प्रकाशन कार्य की 
बिलम्बता से बहुत से प्रतीक्षकों का घैय॑ भी टूट रहा है, अतः पश्च पाद का यह प्रथम भाग 
प्रकाशित कर दिया गया है । द्वितीय भाग का प्रकाशन भी चाळू है, उसके पूरा होने में कुछ 
समय तो लग ही जायगा । न 

पूरे ग्रन्थ का मुद्रण हो जाने के पश्चात्‌ ही भूमिकादि पुर्वाङ्ग एवं परिशिष्टात्मक 
उत्तराङ्गो का सम्पादन सम्भव हो पाता है, अतः यहाँ मूल ग्रन्थ, भाष्य एवं भामती के 
रचयिता का स्वल्प परिचय ही दिया गया है, ग्रन्थ के विषय में शेष वक्तव्य द्वितीय भाग 
के आरम्भ में दिया जायगा । 


के० ३७|२ ठठेरीबाजार स्वामी योगीन्द्रानन्द 
वाराणसी स्यायाचाय मीमांसातीथं 
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जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादितरतश्ार्थष्व भिश्च! स्वराट्‌; 
तेने ब्रह्म हृदा य आदिकवये पुद्यन्ति यरख्ररय। । 
तेजोवारिमूदां यथा विनिमयो यत्न त्रिसर्गो मृषा, 
धाम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहकं सत्यं परं धीमहि ॥ 
( श्रीमद्भा० १।१।१। ) 
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तत्सद्न्रह्मणे नम! । 


्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ 


समन्वयाध्याये प्रथमे 
प्रथमः पादः 


भामती 
अनिर्वाच्याविद्या्ितयसचिवस्य प्रभवतो विवर्त्ता यस्यंते वियदनिलतेजोऽबवनयः । 
यतःच्चाभूद्विशवं चरमचरमुच्चावचमिदं नमामस्तदुब्रह्मापरिमितसुखज्ञानममृतम्‌ ॥ १॥ 


भामती-व्या ख्या 
सहस्रधारके यस्मिन्तृषयो नो मनीषिणः। 
पुनन्ति स्व॑ वचस्तस्मे ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नमः ॥ १॥ 
यदावृत्याविद्या परिणतिविवर्ता विजयते, 
अनिर्दाच्या चित्रा सदसदभिलापाप्रलपिता । 
यदेवानावृत्य प्र क्रिरति विमुक्तिं मतिमतां, 
८ तदेव ब्रह्माहं कथमपि नमस्यामि मननात्‌॥ २॥ 
अश्नोततन्त्रकान्तारे श्रौतदर्शंनविस्तरे । 
श्रीवाचस्पतिमिश्राणां समं नृत्यति भारती ॥ ३॥ 
प्रसादो वदने यस्या हृदि गाम्भीयंमद्धतम्‌ । 
भाष्याभिरूपतामेति व्याख्या संषेव भामती ॥ ४॥ 
भामतीपतिरेकाकी बभूवास्या रहस्यवित्‌ । 
वयं तु केवळमस्या वीक्षितं वीक्षितुं क्षमाः ॥ ५॥ 
स्वभावतः अनिर्वाच्प्र ( सत्‌ और असत्‌ से भिन्न) एवं मूलाविद्या और तूलाविद्या के 
भेद से दो प्रकार की अविद्या ( भावरूप अज्ञान ) के सहयोग से ब्रह्म के आकाश, वायु, 
तेज, जल और पृथिवीये पाँच भूत विवतं ( अतात्त्विक काये ) हो जाते हैं । इतना ही नहीं 


'जिस ब्रह्म से समस्त चराचर ( चल और अचल ) प्रपश्च समुद्भूत हो जाता है, उस असीम 


सुख-सिन्धु और शाश्वत ज्ञानरूप ब्रह्म को हम ( वाचस्पति मिश्च ) नमस्कार करते हैं। [ इस 


. शिखरिणी छन्द में ब्रह्म का द्वितीयःसूत्रःसूचित जगज्जन्मादिकतुंत्वरूप तटस्थ लक्षण तथा 


सच्चिदानन्दत्वरूप स्वरूप लक्षण प्रस्तुत किया गया है ] ॥ १॥ 


इसी ब्रह्म के द्वारा श्वास-प्रश्वास के समान ऋगादि वेद, इृष्टिपातमात्र के समान 
आकाशादि पाँच महाभूत. एवं ऐक सहज मुस्कान के समान समग्र स्थावरजङ्गमं जगत्‌ 
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भामती 
निःऽवसितमस्य वेदा वीक्षितमेतस्य पञ्च भूतानि । 
स्मितमेतस्य चराचरमस्य च सुप्तं महाप्रलयः ॥ २॥। 
षड्भिरङ्गेरुपेताय . विविधेरव्ययेरपि। 
शाइवताय नमस्कुर्मो वेदाय च भवाय च ॥ रे ॥ 
मात्त॑ण्डतिलकस्वाभिमहागणपतीन्‌ वयम्‌ । 
विश्ववन्द्यान्‌ नमस्यामः सर्वसिद्धिविधायिनः ॥ ४॥ 
भामती-व्याख्या 
अनायास ही रचा गया है। जैसे उसके सङ्कल्प मात्रसे विशाल विश्व की सृष्टि हो जाती है, 
वैसे ही उसका सुषुप्ति ( गाढ़ निद्रा में सो जानामात्र महाप्रलय कहलाता है। [ इस पद्य 
के द्वारा तृतीय सूत्र-प्रोक्त शाखयोनित्व का स्पष्टीकरण “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ 
यहग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदः” (बृह० उ० २।४।१० ) इस श्रुति के प्रकाश में किया गया है। 
इससे ब्रह्म में सर्वज्ञता फलित होती है ]॥ २॥ 

छः अङ्ग और विविध अव्ययों से परिपूर्ण भगवान्‌ शङ्कुर और वेद को हम 
( वाचस्पति मिश्र ) नमस्कार करते हैं । [ भगवानु शङ्कर के छः अङ्ग शिवपुराण ( विद्येश्व- 

रसं. १६।१२ ) में वर्णित हैं-- 

| ' , सवंज्ञता तृप्तिरनादिबोधः स्वतन्त्रता नित्यमलुप्तशक्तिः। 
५ अचिन्त्यशक्तिश्च विभोविधिज्ञा षडाहुरङ्गानि महेश्वरस्य ॥ 
इसी प्रकार भगवान्‌ वेद के छः अङ्ग मुण्डकोपनिषत्‌ ( १।१।५ ) में कहे गये हे-- शिक्षा 
कल्पो व्याकरणं छन्दो ज्यौतिषम्‌ ।” भगवान्‌ शङ्कुर के दश अव्यथों का वर्णेन वायु पुराण में 


किया गया है-- : १५. | 
| ज्ञानं विरागतैश्वयँ तपः सत्यं क्षमा धृतिः। . 


खष्ट्रत्वमात्मसंबोधो ह्यधिष्ठातृत्वमेव च॥ 
वेद में “च, ह, वाः! भादि अव्ययपदों का प्रयोग अत्यन्त प्रसिद्ध है ]॥ ३॥ 
मार्तण्ड ( भगवान्‌ सुर्यं), तिलकस्वामी ( भाछ में तिलक लगाना जिन्हें अत्यन्त प्रिय 
है, ऐसे स्वामी कातिकेय ) और महागणपति को हम ( वाचस्पति मिश्र ) नमस्कार करते 
हैं। ये सब देवगण विश्व-वच्द्य हैं, इनकी पूजा करने से सिद्धि प्राप्त होती है [ जैसा कि याज्ञ- 
वल्क्यस्मृति ( १२९४ ) में कहा गया है- 
आदित्यस्य सदा पुजां तिलकं स्वामिनस्तथा । 
महागणपतेश्चैव कुर्वत्‌ सिद्धिमाप्नुयात्‌ ॥ ]॥ ४॥ 
वैष्णवी ज्ञान शक्ति के अवताररूप ब्रह्मासूत्रों के रचयिता, सर्वज्ञ महर्षि वेदव्यास 
को हमारा ( वाचस्पति मिश्र का ) नमस्कार है।.[ महषि पराशर ने अपने समय तक्र हुए 
अद्ठाईस वेदव्यासो को भगवानु विष्णु का अवतार बताते हुए अपने पितामह महषि 
वसिष्ठ को आठवें द्वापर का व्यास, अपने पिता महषि शक्ति को पच्चीसवां, अपने को 
छन्बीसवाँ तथा अपने पुत्र क्ृष्णद्वपायन को अट्ठाईसवाँ व्यास कहा है-- Br 
र द्वापरे द्वापरे विष्णुव्यासरूपी महामुने । 
वेदमेकं सुबहुधा कुरुते जगतो हितः ॥ ( विष्णुपु० ३३॥५ ) ` 
तस्मादस्मत्पिता शक्तिरव्यासस्तस्मादहं मुने ॥ उ) 
जातुकर्णोऽभवन्मत्तः कृष्णद्वैपायनस्तत; । . Rie 
अष्टाविशतिरित्येते वेदव्यासाः पुरातनाः ॥ ( विप्णुपु०.३।३।१६ } 
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न 


| भामती- 
अ्रह्मसुवकुते तसः वेदव्यासाय वेधसे। 


सझानशक्त्यनताराय नमो भगवतो हरेः॥ ५॥ 
नत्वा विशुद्धविज्ञानं शाङ्करं करुणाकरम्‌ । 
भाष्य प्रसन्नगम्भोरं तत्प्रणीतं विभज्यते ॥ ६॥ 
आचाय्यंक्ृतिनिवेशनमप्यवधृतं वचोऽस्मदादीनाम्‌ । 
रथ्योदकमिव गङ्भाप्रवाहपातः पवित्रयति॥। ७॥ 
अथ यदसन्दिग्धमप्रयोजनं च न तः्प्रेद्षावत्प्रतिपिस्सागोचरः, यथा समनस्केच्द्रियस ब्विकृष्टः स्फीता- 
लोकमध्यवत्तो घटः करटदन्ता वा, तथा चेदं ब्रह्मेति व्यापकविरुद्धोपलब्धिः । तथाहि “वृह्वाद्‌ बृंह- 


भामती-व्याख्या 


क के. पश्चात्‌ आगामी द्वापर में द्रोण के पुत्र अश्वत्थामा को उनतीसवाँ व्यास कहा 
गया है ]॥ ५॥ 


विमलप्रज्ञ एवं करुणा-सागर भगवान्‌ शङ्कराचायं को नमस्कार करके उनके द्वारा 
प्रणीत प्रसन्न [ सुगम पदावलि एवं गम्भीर चिन्तन प्रस्तुत करनेवाले ] भाष्य ( ब्रह्मसूत्र के 
शाङ्कर भाष्य ) का व्याख्यान किया जा रहा है। [ प्रसाद नाम का शब्दालङ्कार. काव्यादर्श 
में वणित है-- 

८ श्लेषः प्रसाद; समता माधुर्य सुकुमारता । 

भर्थव्यक्तिर्दारत्वमोजः कान्तिसमाघय: ॥ ( काव्या० १४१ ) 
सुगम और सुप्रसिद्ध पदावलि का प्रयोग ही प्रसाद गुण माना जाता है । श्री पद्मपादाचाय 
ने भी शाङ्कर भाष्प में प्रसाद गुण का उल्लेख किया है-- 
ष्पं प्रसक्गगम्भीर तद्व्याख्या श्रद्धयारभे” ( पतच्च॒पा० पृ० १) ] ॥ ६॥ 
जसे गङ्गा में मिल जाने मात्र से गली-कूचो का अपवित्र जल पवित्र हो जाता है, 


वैसे ही भाष्य के साथ हमारी ( वाचस्पतिमिश्र की ) भामती नाम की व्याख्या का सम्बन्ध 
हो जाने मात्र से हमारी अपवित्र वाणी भी पवित्र हो जाती है॥ ७॥ 


[ “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. १।१।१ ) इस सूत्र के द्वारा भगवानु सूत्रकार, कुष्ण- 
दवैपायन वेदव्यास .ब्रह्म की सहज-सिद्ध जिज्ञास्यता दिखा कर ब्रह्म-विचार का प्रस्ताव रख 
रहे हैं । उसकी व्याख्या में भगवान्‌ भाष्यकार अध्यास का उपपादन ( आक्षेपपु्वक स्वरूप- 
निरूपण ) कर रहे हैं । आपाततः प्रतीयमान सुत्र और भाष्य को इस असमञ्जसता को दूर 
करते हुए भामतीकार ब्रह्म की जिज्ञास्यता के साथ मध्यास का अन्वयःव्यतिरेक दिखाने के 
लिए एक सामान्य व्याप्ति प्रदशित कर रहे हैं-- ] जो वस्तु असन्दिग्ध ( सन्देह-रहित ) और 
निष्प्रयोजन होती है, वह प्रेक्षक ( विचार में समर्थ ) मनीषियों को जिज्ञासा का विषय नहीं 
होती, जैसे सजग पुरुष की आँखों के सामने प्रखर प्रकाश में रखा घट-जैसा असन्दिग्ध और 
काक-दन्त के समान निरर्थक पदार्थ, प्रकृत में ब्रह्म तत्त्व भी वेसा ही असन्दिग्ध और निष्प्रयो- 
जन है-इस प्रकार यहाँ जिज्ञास्यता *(विचारणीयता) की व्यापकीभूत सन्दिग्धता एवं सप्रयो- 
नता के विरोधी असन्दिग्धत्व एवं निष्प्रयोजनत्व की उपलब्धि ( सिद्धि ) है, अतः ब्रह्म की 
विचारणीयता कदापि न्यायोचित नहीं ठहराई जा सकती [ प्रसिद्ध बौद्ध ग्रन्थकार श्री 
घर्मकीति ने अपने न्यायबिन्दु में सद्धेतु के तीन भेद कहे हैं--“अनुपलब्धश्रि: स्वभावः कार्य 
चेति’ ( न्या० बि० १॥११.) । अनुपलब्धि हेतु के ग्यारह भेदों में एक व्यापकविरुद्धोपलब्धि 
भी वर्णित है--व्यापकविरुद्धोपलब्धिर्यथा नात्र तुषारस्पर्शो (व ह्लेरिति” (स्या बि० २३८) । . 
श्री वाचस्पतिमिश्र ते यहाँ उसी का प्रयोग प्रदर्शित किया है ]। 
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भामती 
णत्वाद्वात्मेव ब्रह्मेति गीयते’ । स चायमाकोटपतङ्गेभ्य आ च देवधिभ्यः प्राणभुन्मात्रस्येदङ्कारास्पदेभ्यो 
देहे स्क्रियमनोबुद्धिविषयेभ्यो विवेकेनाहमिति असन्दिगधाबिपय्यंस्तापरोक्षानुभवसिद्ध इति न जित्ञासास्पदं, 
न हि जातु कङ्चिदत्र सस्दिग्घेऽहं वा नाहं वेति, त च विपर्यस्यति नाहमेवेति । न चाहं कृशः स्थूलो 
गच्छामोत्यादिदेहधर्मसामानाघिकरण्यदशनात्‌ देहालम्बनोऽयमहङ्कार इति साम्प्रतम्‌ । तदालम्बनत्वे हि 
योऽहं बाल्ये पितरावन्वभवं स एव स्थाविरे प्रणप्तूननुभवामीति प्रतिसन्धानं न भवेत्‌ । न हि बालस्य- 
विरयोः शरीरयोरस्ति मनागपि प्रस्यभिज्ञानगन्धो येनेकत्वमध्यवसीयेत । तस्माद्येषु व्यावत्यंसानेषु 
यदनुवत्तते तत्तेभ्यो भिः्नं, यथा कुसुमेभ्यः सूत्रम्‌ । तथा च बालादिशरीरेषु व्यावत्तंमानेष््पि परस्पर- 
सहङ्कारास्पदमनुवत्त॑मानं तेभ्यो भिद्यते । 
अपि च स्वप्नान्ते दिव्यं शरीरभेदमास्थाय तदुचितान्‌ भोगान्‌ भुञ्जान एव प्रतिबुद्धो मनुष्यशरी- 
रमास्मानं पड्यन्नाहँ देवो मनुष्य एवेति देवशरीरे: बाघ्यमानेऽप्यहमास्पदमबाध्यमानं शरीराङ्िन्त प्रति- 
i UT) ssh ळे त 


भामती-व्याख्या 


ब्रह्म में असन्दिग्धता का उपपादन- 
विष्णुपुराण ( ३।२२ ) में कहा गया है--“बृहत्वाद वृंहणत्वाच्च तदब्रह्मेत्यभिधीयते ।” 
अर्थात्‌ बृहत्‌ ( व्यापक ) या बुंहण ( अपने शरीरादि की वृद्धि का कारण ) होने से जीवात्मा 
ही ब्रह्म कहलाता है, वह तो कीड़े-मकोड़ों से लेकर देवों और ऋषियों तक सभी प्राणियों को 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और शब्दादिरूप 'इदंकारास्पद वाह्य पदार्थो से भिन्न 'अहम्‌'- इस 
प्रकार अपरोक्ष अनुभव के द्वारा अवगत है, अतः वह आत्मा कया है?' इस प्रकार की 
जिज्ञासा का विषय नहीं हो सकता । इस (आत्मा ) के विषय में न तो कोई प्राणी 'अहुं वा 
नाह वा ?' ऐसा सन्देह ही करता है और न 'नाहमेव' ऐसा विपरीत निश्चय । यदि कहा जाय 
कि अहँ कृशः, स्थूलः, गच्छामि’-इत्यादि अनुभुतियों के द्वारा कृशत्व, स्थूलत्व और गम- 
. नादि क्रियालप शरीर के घमो और अहन्त्वरूप आत्मा के धर्मों का एक अधिकरण में रहना 
सिद्ध होता है, अतः साधारण मनुष्य शरीर को ही आत्मा मानता है, शरीरादि से भिन्न 
आत्मा का अनुभव नहीं करता । तो वह कहना उचित नहीं, क्योंकि शरीर को 'अहम्‌'-इस 
प्रकार की प्रतीति का विषय नहीं माना जा सकता, अन्यथा अहंपदार्थ में पुर्वं और पर काळ 
की एकता का अवगाहन करनेवाछी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकेगी--'योऽहं बाल्यावस्थायां पितृ- 
पितामहादिकमनुश्रूतवान्‌. स एवाहं वृद्धावस्थायां पुत्रपौत्रादिकमनुभवामि।” इसका कारण 
यह्‌ है कि बाल्य और वृद्धावस्था के शरीर एक नहीं रहते, स्पष्ठ रूप से भिन्न हो जाया 
'करते हैं, अतः शरीर से भिन्न ही अहंपदाथे का होना निश्चित है । यदि बाल और वृद्ध शरीरों 
में कुछ भी एकरूपता होती, तब उसे अहुपदार्थं माना जा सकता था, किन्तु वेसा सम्भव 
नहीं । यह निश्चित व्याप्ति है कि जिन बाल्यकाल के शरीरादि पदार्थो के वृद्धावस्था में 
व्यावृत्त ( निवृत्त ) हो जाने पर भी जो अहंपदार्थं अनुवृत्त रहता है, वह शरीरादि व्यावृत्त 
हो जाने वाले पदार्थों से भिन्न होता है, जंसे एक धागे में पिरोए हुए फूल एक-दूसरे के स्थान 
से व्यावृत्त होते ( हटते ).जाते हैं, किन्तु धागा सर्वत्र अपनी एकता बनाए रखता है, अतः 
फूलों स धागा भिन्न तत्त्व होता है । वंसे ही बाल्य और वृद्धावस्था के शरीर परस्पर व्यावृत्त 
हैं, किन्तु अहंकारास्पद आत्मतत्व सर्वत्र अनुगत होने के कारण शरीरादि से भिन्न स्थिर 
होता है। 
केवल शरीरों की बाल्यादि अवस्था के व्यावृत्त होने पर ही अहुंकारास्पद पदार्थ की 
अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, अपि तु एक व्यक्ति अपने स्वप्न में देव-शरीर पाकर देव-सुलभ 


-CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


अध्यासविचारः न्दीसहि संबिल ५ 
यासर प ] ००७ दिर्दीस दितभ!मतीसंचिलतम्‌ ha ५ 


भामती 
पद्यते । अपि च योगव्याश्रः शरीरभेदेऽपि आत्मानमभिन्नमनुभवतीति नाहङ्कारालम्बनं देहः । अत एव 
नेन्द्रियाण्यपि अस्यालम्बनम्‌ „ इस्ट्रियभेदेऽपि यो$हमत्राक्षं स एवेतहि स्पृशामीत्यहमालम्वनस्य प्रत्यभि- 
ज्ञानात्‌ । विषयेभ्यस्त्वस्य विवेकः स्यवीयानेव । बुद्धिमनसोश्च करणयोरहमितिकत्त प्रति भासप्रख्यानाळ- 
स्बनस्वायोगः । कृशोऽहमन्धोऽहमित्यादयश्च प्रयोगा असत्यपि अभेदे कथंचिन्मञ्चाः क्रोञन्तीत्यादिवदो- 
पचारिका इति युक्तमुत्पश्यामः । तस्मादिदड्धारास्पदेभ्यो देहेन्द्रियमनोबुद्धिविषयेभ्यो व्यावृत्तः स्फुटतरा- 
हमनुभवगम्य आत्मा संशयाभावादजिज्ञास्य इति सिद्धम्‌ । अप्रयोजनत्वाच्च । तथाहि--संसारनिवृत्ति- 
रपवर्ग इह प्रयोजनं विवक्षितम्‌ । संसारश्चात्मयाथात््याननुभवनिमित्त आत्मयाथात्म्यज्ञ।नेन निवत्त॑नीयः । 
स चेदयमनादिरनादिनात्मयाथात्म्यज्ञानेन सहानुवत्तंते कुतोऽस्य निवृत्तिरविरोधात्‌ । कुतश्चात्मयाथात्म्या- 
भामती -व्याख्या 
भोगों का उपभोग करता है, जागने पर वह व्यक्ति अपने को मनुष्य-शरीर में पाकर यह अनुः 
ना करता है कि स्वप्न में प्राप्त देव-शरीर से यह मनुष्य-शरीर सर्वया भिन्न है किन्तु मैं 
वही हूँ । ( 
2 केवल स्वप्न में ही नहीं, जागरण-काल में भी कोई योगी अपने योग-वल के द्वारा 
अपने मानव-शरीर से भिन्न व्यात्नादि का शरीर घारण कर लेता है,, किन्तु एक ही समय 
उस योगी को विभिन्न शरीरों में भी अपनी अनुवृत्ति और एकता का विस्पष्ट भान होता 
रहता है । इससे यह तथ्य निश्चित हो जाता है कि व्यावृत्त होनेवाले शरीरों से सर्वत्र अनुवृत्त 
अहंकारास्पद आत्मा भिन्न हे । 
इसी प्रकार इन्द्रियों को भी अहंप्रतीति का विषय नहीं माना जा सकता, क्योंकि इन्द्रियों 
के भिन्न होने पर भी अहमर्थ की एकता अनुभुत होती हैं योश्हमिदमद्राक्षम्‌, स एवॉहमि- 
दानीमिदं स्पृशामि' । शब्दादि बाह्य विषयों से तो इस ( आत्मा ) का भेद अत्यन्त स्थूल . 
और अतिस्पष्ट है । बुद्धि और मन को अहंकारास्पद नहीं माना जा सकता, क्योंकि 'बुद्धथा$- 
ध्यवस्यामि', 'मनसा सद्धुल्पुयामि'--इत्यादि व्यवहारों के द्वारा अध्यवसान क्रिया को कर- 
णता बुद्धि और सद्भूल्पन क्रिया की करणता मन में निश्चित होती है, अहंपदार्थं उन क्रियाओं 
का कर्त्ता है, 'करण कभी कर्ता नहीं हो सकता । यदि शरीर और इन्द्रियो को अहंपदार्थं नहीं 
कहा जा सकता, तब 'महं कृशः' 'अहमन्व:'--इत्यादि व्यवहारों में कृशता .के आश्रयीभूत 
शरीर और अन्धता के आधारभूत चक्षु इन्द्रिय को अहमास्पद क्यों कहा गथा ? इस प्रश्‍न का 
सीधा-सा उत्तर है कि उक्त स्थल पर शरीरादि में जो आत्मरूपता का व्यवहार किया गया, 
वह वैसा ही गौण व्यवहार है, जैसा कि मञ्चादि में मञ्चस्थ पुरुषों का व्यवहार-'मञ्चा: 
क्रोशन्ति’ ऐसी व्यवस्था ही उक्त स्थलों पर युक्ति-संगत प्रतीत होती है। फलतः 'इदम्‌- 
इदम!--इस प्रकार प्रतीत होनेवाले शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और शब्दादि विषयों से भिन्न 
'अहम्‌"--इस प्रकार के स्फुटतर अनुभव (निश्चय) के विषयीभूत आत्मा में सन्दिग्धत्व न 
होने के कारण जिज्ञास्यत्व सम्भव नहीं । 
सप्रयोजनत्वाभाव का उपपादन-- 
विचार के द्वारा निष्पादित होनेवाले आत्मज्ञान का कोई विशेष प्रयोजन भी नहीं 
सिद्ध होता, इस लिए भी जिज्ञास्यता सम्भव तहीं--आत्मा -जिज्ञास्थो न भवति, निष्प्रयोज- 
नत्वात्‌, काकदन्तवत्‌' । : कतूंत्वादिखप बन्धन की निवृत्ति ही वेदान्त-सिद्धान्त में मोक्ष 
विवक्षित है । आत्मा का जो अज्ञान ( यथार्थाननुभव ) ही कतुंत्वादि प्रपश्च का आत्मा में 
आरोपक है, वह अज्ञान आत्म-ज्ञान से ही निवृत्त हो सकता था, किन्तु कतृंत्वादि रप्र _ 


अनादि है और आत्मज्ञान भी आत्मरूप होने के कारण अनादि है, जो दो पदार्थं अनादिकाछ 
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युष्मदस्मत्मरत्ययगो चरयोविषयचिषयिणो स्तमःप्रकाशवद्विरुद्धस्वभावयोरितरे- 


भामती 
तनुभवः, नह्यहमित्यनुभवादस्यदास्मयाथास्म्यज्ञानमस्ति। न घाहमिति सर्वजनीनस्फुटतरानुभवसम्थित 
आत्मा देहेन्द्रियादिव्यतिरिक्तः झाक्य उपनिषदां सहल्लेरपि अन्यथयितुमनुभवविरोधात्‌ । नह्यागमाः 
सहस्रमपि घट पटयितुमीशते । तस्मादनुभवविरोघादुपचरितार्था एवोपनिषद इति युक्तमुत्पश्यास इत्या- 
शयवानाशङ्कय परिहरति & युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरयोरिति & । अत्र च युष्मदस्मदित्यादिमिथ्या भवितुं 
युक्तमित्यन्तः शङ्काग्रन्थः । तथापीत्यादिपरिहारग्रन्थः । तथापीत्यभिसम्बन्धाच्छड्कायां यद्यपीति पठित- 
व्यम्‌ । इदमस्मशप्रत्ययगोचरयोरिति वक्तव्ये युष्मद्ग्रहणमत्यन्तभेदोपलक्षणार्थम्‌ । यथा ह्याहङ्कारप्रतियोगी 
त्वद्ञारो नेवमिदङ्कारः, एते वयमिमे वयमास्मह इति बहुलं प्रयोगदर्शनादिति । चित्तवभाव आत्मा 


भामती-व्याख्या 
से साथ-साथ चले आ रहे हैं, उन दोनों में नाश्य-नाशकभाव सम्भव नहीं, क्योंकि साथ-साथ 
रहनेवाले पदार्थों का परस्पर विरोध ही नहीं माना जाता । 

यहाँ यह भी एक जिज्ञासा होती है कि कतुंत्वादि के आरोप का निमित्त कारण जो 
आत्मतत्त्व का अननुभव ( अज्ञान) माना जाता है, वह भी कभी सम्भावित नहीं, क्योंकि 
'अहं कर्ता”, 'अहुं भोक्ताः--इस प्रकार के अनुभव से भिन्न और कोई आत्मतत्त्व का अनुभव 
प्रसिद्ध नहीं, वह अनुभव तो सदैव विद्यमान ही है, उसके रहते-रहते आत्मतत्त्व का अननुभव 
क्योंकर होगा ? यह जो कहा जाता है कि उपनिषत्‌-प्रतिपाद्य अकर्ता अभोक्ता और देह, 
इन्द्रियादि से भिन्न निरुपाधि आत्मा का अनुभव ही तात्त्विक अनुभव है, वेसा आत्मतत्त्व का 
अनुभव उपनिषत्‌ ग्रन्थों के श्रवणादि से पूर्वे उत्पन्न नहीं हो सकता, वह अनादि नहीं, वही 
तत्त्वज्ञान आत्मा के अज्ञान का विरोधी और निवत्तंक माना जाता है । वह कहना समुचित 
. नहीं, क्योंकि अह कर्ता”, 'अहं भोक्ता'--इस प्रकार के लौकिक अनुभव से सिद्ध कतृंत्वादि 
धमंयुक्त आत्मा के स्वरुप का अपलाप या अन्यथात्व एक उपनिषत्‌ तो क्या, हजारों उपनिषत्‌ 
ग्रन्थ मिलकर नहीं कर सकते । यह वस्तु-स्थिति है कि आत्मा को अकर्त्ता-अभोक्ता मानने पर 
उक्त लोक-प्रसिद्ध अनुभव विरुद्ध पड़ जाता है। सवंजनीन स्फुटतर अनुभव से सिद्ध घट को 
कभी पट नहीं बनाया जा सकता । फलतः “अहं कर्ता» “अहं भोक्ता'- इस प्रकार के सुदृढ़ 
अनुभव से विरुद्ध अकर्त्ता-अभोक्ता आत्मा के प्रतिपादक उपनिषत्‌ ग्रन्थों को औपचारिक या 
गौणाथंक मानना ही उचिततर प्रतीत होता है। पूर्वपक्ष के द्रारा उठाई गई इन सभी 
आशङ्काओं का परिहार करने के लिए भगवान्‌ भाष्यकार ने उपक्रम किया है--“युष्मदस्म- 

प्रत्ययगोचरयोः”-यहाँ से लेकर “नेसगिकोऽयं लोकव्यवहारः”-यहाँ तक । 

अध्यास की अनुपपत्ति-- 

अध्यास-भाष्य के दो भाग हैं--(१) अध्यास पर आक्षेप ( अध्यास की अनुपपत्ति ) 
और (२) उसका समाधान ( अध्यास की उपपत्ति )। आरम्भ से लेकर “मिथ्या भवितुं 
युक्तम्‌? - यहां तक का भाष्य आक्षेप और “तथापि”--यहाँ से लेकर. “नैसगिकोऽय्रं लोक- 
व्यवहार:”--यहाँ: तक का समाधान भाष्य कहलाता है। समाधान-भाष्य के आरम्भ में 
“तथापि” पद का प्रयोग हुआ है. भतः आक्षेप-भाष्य के आरम्भ में “यद्यपि”--ऐसा प्रयोग 
होना चाहिए था, किन्तु वैसा नहीं किया गया, अतः दोनों भाष्य खण्डो की संगति करने के 
लिए “यद्यपि? पद का प्रयोग अपनी ओर से जोड़ लेना चाहिए, क्योंकि 'यद्यपिः और 
'तथापि'--यें दोनों प्रयोग नित्य सापेक्ष हैं, एक के विना दूसरा पद साकांक्ष रह कर अन्वय- 
बोध कराने में अक्षम हो जाता है । यहाँ यद्यपि आत्मा का बोध कराने. के लिए जैसे 'अस्मत्‌' 
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तरभाचाजुपपत्तो सिद्धायां तद्धमाणामपि सुतरामितरेतरभावानपपत्ति;, इत्यतो ऽस्म- 
्प्रत्ययगोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मत्प्रत्ययगोचरस्य विषयस्य तद्धर्माणां चा- 


५ भामती ! 
विषयी, जडस्वभावा बुद्धीन्द्रयदेहविषया: विषयाः । एते हि चिदात्मानं विसिन्वन्ति अवबध्नन्ति स्वेन 
रूपेण निरूपणीयं कुर्वन्तीति यावत्‌ । परस्परानध्यासहेतावव्यन्तवेलक्षण्ये दुश्शन्तस्तमःप्रकाशवदिति । 
नहि जातु कश्चित्तमुदाचरद्वृत्तिनी प्रकाशतमसी परस्परात्मतया प्रतिपत्तुमहति । तदिदमुक्तं & इतरेतर- 
भावानुपपत्ताविति & । इतरेतरभाव इतरेतरत्वं, तादात्म्यमिति यावत्‌ । तस्यानुपपत्ताविति । स्यादे- 
तत्‌--मा भूद्धमिणोः परस्परभावस्तद्धर्माणां . तु जाड्यचेतन्यनित्यत्वानित्यत्वादीनामितरेतराध्यासो 
भविष्यति । दृश्यते हि धमिणोविवेकग्रहणेऽपि तद्धर्माणामध्यासः, यथा कुसुमाऱ्धूदेन गृह्यमाणेऽपि स्फटि- 
कमणावतिस्वच्छतया जपाकुसुमध्रतिबिम्बोदुग्राहिण्यण्णः स्फटिक इत्यारुण्यवित्रम इत्यत उक्तम्‌ 
& तद्धर्माणामपीति & । इतरेतरत्र धर्मिणि धर्माणां भावो. विनिमयस्तस्यानुपपत्तिः । अयमभिसन्धिः ¬ 


भामती-व्याख्या 

शव्द रखा है, वैसे अनात्म पदार्थों का संग्रह्‌ करने के लिए इदम्‌? शब्द रखना चाहिये था, 
'युष्मत्‌' शब्द नहीं, क्योंकि सभी अनात्म पदार्थं इदंकारास्पद ही होते हैं। तथापि आत्मा 
और अनात्म पदार्थो का पारस्परिक अत्यन्त विरोध प्रकट करने के लिए 'अस्मत्‌' पद के 
साथ 'युष्मत्‌' पद की योजना ही समुचित है, क्योंकि 'अहंकार” का विरोधी जैसा 'त्वंकार 
होता है, वेसा “इदंकार' नहीं, अस्मत्‌, , के साथ युष्मत्‌ का कभी प्रयोग नहीं होता, किन्तु 
इदमादि का सहप्रयोग हो जाता है-इमे वयम्‌', 'एते वयमास्महे'। इससे यह अत्यन्त 
स्पष्ट है कि 'युष्मत्‌' और 'अस्मत्‌? प्रयोगों का प्रखर विरोध देखकर आक्षेपवादी ने आत्मा 
और अनात्मपदार्थो का अत्यन्त विरोध दिखाने के लिए युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरयोः- ऐसा 
प्रयोग ही उचित समझा । 


चिदात्मा विषयी और बुद्धि, इन्द्रिय, शरीर एवं शब्दादि-ये सब विषय कहे जाते हैं, 
क्योंकि विपूर्वंक 'षीञ्‌ बन्धने’ धातु से पचाद्यच्‌ करके “विषय” शब्द बना है, इसकी व्युत्पत्ति 
इस प्रकार है-'विसिन्वन्ति निबध्नन्ति विषयिणमिति विषयः’ अर्थात्‌ ज्ञानरूप विषयी 
पदार्थं को अपने साथ ऐसा बाँच देते हैं कि “घटज्ञानम्‌', “पटज्ञानम्‌इस प्रकार विषय का 
सहयोग पाये विना ज्ञान का निरूपण ही नहीं हो सकता। आत्मा ओर अनात्मजगत्‌ के 
परस्पर-अध्यास की अनुपपत्ति का मुख्य कारण है- आत्मा और अनात्मपदाथों का अत्यन्त 
विरोध या वैरूप्य, क्योंकि शुक्ति और रजत के समान ख्पवाले पदार्थो का ही परस्पर 
वितिमयात्मक अध्यास लोकप्रसिद्ध है । प्रखर प्रकाश और गाढ़ अन्धकार का कभी शुक्ति- 
रजत के समान तादात्म्याध्यास नहीं देखा जाता-यही भाष्यकार कहते हैं “तमःप्रकाशव- 
दविरुद्धस्वभावयोरितेरतराभावानुपपत्त” । 'इतरेतरभाव' का अर्थ होता है-अन्य पदार्थं में 
अन्यरूपता [ जैसे शुक्ति में रजतरूपता प्रतीत होती है, वैसे आत्मा और अनात्मा का] 
तादात्म्य जो अपेक्षित है, उसकी उपपत्ति (सिद्धि) न हो सकने के कारण आत्मा और अनात्मा 
का अध्यास नहीं हो सकता । यह जो आशङ्का होती है कि जसे जपाकुसुम और स्फटिक रूप दो 
घर्मी पदार्थों का तादात्म्याध्यास न होने पर भी स्फटिक में जपाकुसुम के आरुण्य ( रक्तिमा ) 
घमं का अध्यास देखा जाता है, वेसे ही आत्मा और अनात्म पदाथों : का परस्पर तादात्म्प- 
भ्रम या धम्यंध्यास न हो सकने पर भी अनात्मभूत बुद्ध्यादि के कर्तुत्व, भोक्तृत्वादि धर्मों 
का अध्यास उपपन्न क्यों नहीं हो सकता ? उस आशङ्का को निवृत्त करने के लिए कहा गया 
हे-“तद्धर्माणां सुतरामितरेतरभावानुपपत्तिः'। यहाँ 'इतरेतरभाव' शब्द का अर्थ हे- 
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ध्यासः, तद्विपर्ययेण चिषयिणस्तद्वमोणां च विषयेऽध्यासो मिथ्येति भवितु युक्तम्‌ ; 
भामती 
रूपवद्धि द्रव्यमतिस्वच्छतया रूपवतो व्रब्यान्तरस्य तह्विवेकेन गुह्यमाणस्यापि छायां गुह्हीयात्‌ , चिदात्मा 
स्वरूपो विषयी न विषयच्छायामुद्ग्राहयितुमहंति। यथाहुः--“दाब्दगन्धरसानां च कीदृशी प्रति- 
बिम्बता” इति । तदिह पारिशोष्याद्विषयविषयिणोरस्योच्यात्मसम्भेदेनेन तद्धर्माणामपि परस्परसम्भेदेन 
विनिमयास्मना भवितव्यं, तौ चेद्धमिणावत्यन्तविवेकेन गुह्ममाणावसम्भिन्नो, असस्भिन्नाः सुतरां तयोधंर्माः, 
स्वाश्रयाभ्यां व्यवधानेन दुरापेतत्वात्‌ , तदिदमुक्तं $सुतरामिति® । &तहिपय्यंयेणेति& । विषयविपर्य- 
येणेत्पर्थः । मिथ्पाशब्दोऽपल्लववचनः । एतदुक्तं भवति--अध्यासो भेदाग्रदेण व्यापस्तद्विरुद्धश्वेहास्ति 
भेदग्रहः स भेदाग्रह निवत्तंयंस्तद्वयाप्वमध्यासमपि निवत्तंयतीति । भिथ्येति भवितुं युक्त यद्यपि . तथापीति 
योजना । इदमत्राकूतम्‌-भवेदेतदेवं यद्यहमित्यनुभवे आत्मतत्वं प्रकाशेत, न त्वेतदस्ति । तथाहि समस्तो- 


भामती =प्याख्या 
अन्यान्य धर्मी में धर्मो का भाव ( व्यत्यास ) अर्थात्‌ धर्माध्यास की भी उपपत्ति नहीं हो 
सकती । आशय यह है कि धर्माध्यास दो प्रकार से होता हैं-(१) रूपवाले स्फटिकादि 
पदार्थों में जपाकुसुमादि के आरुण्य रूप का प्रतिबिम्ब पड़ने से और (२) लोह-पिण्ड और 
अग्नि-जैसे धर्मी पदार्थो का तादात्म्य हो जाने पर अग्नि के दाहकत्वादि घर्मो का लोह-पिण्ड 
में अध्यास होता है । प्रथम प्रकार का घर्माध्यास नियमतः स्फटिक के समान खूप-युक्त 
पदार्थो में. ही होता है, आत्मा रूपवान्‌ नहीं, अतः धर्म-प्रतिबिम्बात्मक धर्माध्यास वहाँ 
सम्भव नहीं, श्री कुमारिल भट्ट ने कहा है--“शब्दगन्धरसानां कीइशी प्रतिबिम्बता” ( श्लो. 
वा. पृ. २८० ) । अर्थात्‌ स्फटिकादि में रूप का प्रतिबिम्ब तो अनुभूत होता है, किन्तु रूप 
और ख्पवानु द्रव्य को छोड़कर शब्द, स्पर्श, रस और गन्धादि का प्रतिबिम्ब नहीं देखा 
जाता, तब आत्मा में अनात्मपदार्थों के अनित्यत्व, कतृंत्व, भोकतृत्वादि धर्मो का प्रतिबिम्ब 
कैसे उपपन्न होगा ? परिशेषतः द्वितीय प्रकार से ही ( धम्यंध्यासपूर्वंक ) धर्माध्यास हो 
सकता था, किन्तु जब आत्मा और अनात्मरूप दोनों धर्मी अत्यन्त भिन्न प्रतीत हो रहे हैं, 
तब उनके धर्मों का व्यत्यास कभी भी संभव नहीं, क्‍योंकि पृथक्‌-पृथक्‌ रहकर धर्मी अपने 
धर्मों का विनिमय या संक्रमण नहीं कर'सकते--इस तथ्य को ध्वनित करने के लिए 
भाष्यकार ने कहा है--“तद्धर्माणां सुतरामितरेतरभावानुपपत्ति:” । 
भाष्यकार ने जो कहा है--“टहिपर्ययेण विषयिणः तद्धर्माणां च विषयेध्ध्यास:” । यहाँ ` 
“तद्विपर्यय” पद का अर्थं है--विषयविपर्ययेणं । अर्थात्‌ 'द्विपर्ययः पद के घटकीभूत 'तद्‌' 
शब्द के हारा अनात्मरूप विषय का परामर्शं किया गया है। [भाव यह है कि आत्मा और 
अनात्मपदार्थ-ये दोनों जब प्रकाश और अन्धकार के समान अत्यन्त विपरीत स्वभाव के हैं 
और दोनों का भेद प्रकट हो रहा है, तब न तो विषय के धर्मों का विषयी में अध्यास हो 
सकता है और न उसके विपरीत विषयी के धर्मों का विषय में विनिमय हो सकता है ]। 
भाष्य में प्रयुक्त “मिथ्या” शब्द अपलापार्थक है । अर्थात्‌ “अध्यासो मिथ्येति युक्तं भवितुम्‌ 
इस भाष्य का अर्थ है-अध्यास नहीं हो सकता । अभिप्राय यह है कि 'यत्र यत्राध्यासः, तत्र 
तत्र भेदाग्रहः'-इस प्रकार अध्यास व्याप्य भौर भेदाग्रह व्यापक है, व्यापकीभूत भेदाग्रह 
_ का विरोधी भेद-ग्रह यहाँ उपलब्ध हो रहा है, वह भेदाग्रह का निवतंक है, भेदाग्रह की 
निवृत्ति से उसके व्याप्यभुत अध्यास की भी निवृत्ति हो जाती है, क्योंकि जहाँ जो व्यापक 
नहीं रहता, वहाँ उसका व्याप्य पदार्थं कभी नहीं रह सकता । 
यहाँ भाष्य की योजना इस प्रकार कर लेनी चाहिए-“ यद्यपि अध्यासो मिथ्येति 
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भामती 
पाध्यनवच्छिन्नानन्तानन्दचेतन्येकरसमुदासीनमेकमद्वितीयमात्मतत्त्वं श्रृतिस्मृतीतिहासपुराणेपु गीयते । 
न चेतान्युपक्रमपरामर्शोपसंहारेः क्रियासमभिहारेणेदुगास्मतत््तसभिदधति तत्पराणि सस्ति दाक्यानि 
शक्रेणाप्युपचरितार्थानि कर्तुम्‌ । अभ्यासे हि भूयस्त्वमर्थस्य भवति 'यथाहो दक्षंनीयाही दर्शनीयेति' न 
न्यूनत्वं प्रागेवोपचरितत्वमिति । अहमनुभवस्तु प्रादेशिकमनेकविधशोकदुःखादिप्रपज्चोपप्लुतमात्मानमादशं- 
यन्‌ कथमात्मतरवगोचरः कथं वाऽनुपप्लवः ? न च ज्येष्ठप्रमाणप्रत्यक्षविरोधादास्नायस्थैव तदपेक्षस्याप्रा- 
माण्यमुपचरिताथं्वं चेति युक्तम्‌ , तस्यापीरुषेयतया निरस्तसमस्तदोषाशङ्कूस्य बोधकतया च स्वत:सिद्ध - 


र भामती-व्याख्या 

भवितु युक्तम्‌ , तथापि नेसर्गिकोध्यम्‌” । इसका आशय यह है कि आक्षेपवादी का कथन तब 
सत्य हो सकता था, जव कि 'अहम्‌-अहम्‌--इस व्यावहारिक अनुभव में विशुद्ध आत्मतत्त्व 
परिलक्षित होता, किन्तु वह प्रकाश में नहीं आ रहा है, क्योंकि कतृंत्वादि समस्त उपाधियों 
से रहित, अनन्त, आनन्दरूप, चैतन्य, एकरस, उदासीन, एक, अद्वितीय आत्मतत्त्व जो श्रुति, 
स्मृति, इतिहास और पुराणों में प्रतिपादित है, वैसा शुद्ध आत्मतत्त्व व्यावहारिक “अहम? 
अनुभव का विषय नहीं, अत: आत्मतत्त्व का अननुभव या भेदाग्रह सुलभ हो जाता है, भेदाग्रह 
होने के कारण उक्त अध्यास भी उपपन्न हो जाता है । 

आक्षेपवादी ने जो यह कहा था कि कतुंत्वादि-रहिंत शुद्ध आत्मतत्त्व के प्रतिपादक 
उपनिषदादि शास्त्र गौणार्थक हैं वह कहना अत्यन्त अयुक्त है, क्योंकि जब शुद्ध आत्मतत्त्व 
के प्रतिपादक श्रुत्यादि वाक्य, उपक्रम, उपसंहार, अभ्यास, अपूर्वता, फल और उपपत्ति नाम 
के षड्विध तात्पय॑-ग्राहक छिङ्गों की कसौटी पर खरे उतर रहे हैं, जब विशुद्ध आत्मतत्त्व 
के प्रतिपादन में ही उनका तात्पर्य निश्चित है, तब उन्हें गौणार्थक इन्द्र भी सिद्ध नहीं कर 
सकता । जहाँ किसी एक ही तत्त्व का पुनः-पुनः संकीर्तन किया जाता है, वहाँ उस तत्त्व 
का उत्कर्ष उत्तरोत्तर बढ़ता जाता है, जैसे किसी सुन्दरी के लिए कहा गया--'अहो दशंनीया, 
अहो दशँनीया' । वहाँ बार-बार वैसा कहने से सुन्दरता में उत्कषं प्रकट होता है, किञ्चिन्मात्र 
भी ऊनता नहीं आती, गौणार्थता तो दूर रही [श्री मण्डन मिश्र ने भी कहा है--एकमेवा- 
द्वितीयमित्यवधारणाद्वितीयशनब्दाभ्यां तस्यैवार्थस्य पुनः पुनरभिधानात्‌ सर्वश्रकारभेदनिवृत्ति- 
परता श्रृतेलंक्ष्यते, अभ्यासे हि भुयस्त्वमर्थस्य भवति, यथा अहो दर्शनीया, अहो दर्शनीया 
इति, न न्युनत्वमपि, दूरत एवोपचरितत्वम्‌'’ (ब्र. सि. पृ. ६ ) ]। 

उपनिषद्वाक्य ही वास्तविक शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, व्यापक आत्मतत्त्व के प्रकाशक हैं, 
लौकिक अहमनुभाव नहीं, क्योंकि अहमनुभव तो प्रदेश भाग में सीमित ( परिच्छिन्त ) एवं 
अनेकविध शोक, दुःखादि प्रपञ्च में फँसे हुए आत्मा को ही विषय करता है, अतः वह अनुभव 
बाधितार्थविषयक ( भ्रमात्मक ) होकर शुद्ध आत्मतत्त्व का प्रकाशक क्योंकर होगा ? 

शक्का.-- यहाँ अहमनुसवरूप प्रत्यक्ष और उपनिषद्वाक्य-जन्य शाब्द के बलाबल पर 
दृष्टिपात करने से अहमनुभव ही प्रबल ठहरता है, क्योंकि प्रत्यक्ष प्रमाण सभी प्रमाणों में 
ज्येष्ठ ( अग्रज) होने के कारण प्रबल है, अतः इससे विरुद्ध अथे के प्रतिपादक शब्द 
को ही अप्रमाण मानना न्यायसङ्गत है । प्रत्यक्ष प्रमाण को अपनी उत्पत्ति, ज्ञप्ति या अथे- 
क्रियाकारिता में शब्द प्रमाण को अपेक्षा नहीं, प्रत्युत शब्द प्रमाण को अपनी उत्पत्त्यादि में 
प्रत्यक्ष प्रमाण की अपेक्षा है, लोक में निरपेक्ष प्रबल और सापेक्ष दुर्बल माना जाता है, 
महाभाष्यकार कहते हैं-“सापेक्षमसमर्थ भवति! ( पा. सु. ३।१।८)। अतः उपतिषद्वाक्यों 
को अप्रमाण या गौणार्थक मानना ही युक्ति-युक्त है। . : sdf LR 
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१० त्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अः १ पा. १ सूः १ 
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भामती 
व्रमाणभावस्य स्वकार्ये प्रभितावनपेक्षत्वात्‌ । प्रमिताबनपेक्षत्वेऽप्युत्पत्तो ्त्यक्षपेक्षत्वात्तद्विरोधादनुर्पत्ति- 
लक्षणसप्रामाण्यमिति चेन्न, उत्पादकाप्रतिदरिद्ृत्वात्‌ । न ह्यागमज्ञानं सांव्यनहारिकं प्रत्यक्षस्य प्रासाण्य- 
सुपहन्ति येन कारणाभावात्त भवेदपि तु तात्त्विकम्‌ । न च तत्तस्योत्पादकम्‌ । अतार्विकप्रमाणभाचेभ्योऽ- 
पि सांव्यबहारिकप्रमाणेभ्यस्तत्वज्ञानोत्पत्तिदर्शनात्‌। तथा च वर्णे ह्लस्वदीघंत्वादयोऽन्यधर्मा अपि 
समारोपितास्तस्वप्रतिपत्तिहेतवः, न हि लौकिका नाग इति वा नग इति वा पदात्‌ कुङजरं वा तरु 
वा प्रतिपद्यमाना भवन्ति राम्ताः। न चानस्यपरं वाक्यं स्वार्थं उपचरितार्थं युक्तम्‌ । उक्तं हि 


nmr 


भामती-व्याख्या 
समाधान--उपनिषद्वाबय उस वेद के एकदेश हैं, जो कि अपौरुषेय होने के कारण 
पुरुष-सम्बन्ध-सम्भावित समस्त भ्रम, प्रमाद, करणापाटव और लोभादि दोषों से रहित है। 
उसमें किसी प्रकार का भी अप्रामाप्य प्रसक्त नहीं हो सकता । श्री कुमारिल भट्ट ने जो 
तीन प्रकार का अप्रामाण्य कहा हे-“अप्रामाण्यं त्रिधा भिन्नं मिथ्यात्वाज्ञानसंशयैः` 
( श्लो, वा. पृ. ६१ ) । अर्थात्‌ विपरीतार्थ-वोघकत्व, अबोघकत्व और सन्दिग्वार्थ-बोधकत्व इन 
तीन प्रकार के अप्रामाण्यःप्रकारों में प्रथम ( विपरीतार्थं-बोधकत्व ) वेद में इसलिए नहीं कि 
वह पुरुषगत भ्रमादि दोषों से दूषित नहीं । द्वितीय (अबोधकत्वरूप) अप्रामाण्य भी सम्भावित 
नहीं, क्योंकि उपनिषद्रूप वैदिक वाक्य अपने समुचित अथे के बोधक हैं और वेद में प्रामाण्य 
स्वत:सिद्ध होने के कारण सन्दिग्धार्थ-बोधकत्वरूप तृतीय प्रकार भी प्रसक्त नहीं होता । 
आगमःज्ञान को अपने प्रमापनरूप काय में प्रत्यक्ष की अपेक्षा नहीं, अतः सपेक्षत्वरूप 

अप्रामाण्य भी प्राप्त नहीं होता । 

शङ्का- प्रत्यक्ष प्रमाण की सहायता के विना शब्द का प्रत्यक्ष एवं संगति-ग्रह नहीं होता 
और इसके विना शब्द किसी ज्ञान का उत्पादक नहीं हो सकता, अतः आगम-ज्ञान को अपनी 
उत्पत्ति में प्रत्यक्ष प्रमाण की अपेक्षा निश्चितरूप से है, श्री मण्डन मिश्र ने भी कहा है-- 
'“पदपदाथंविभागाधीन आम्नायार्थपरिच्छेदः, स च प्रत्यक्षादिष्वायतते” ( ब्र. सि. पु. ३९) । 
फलतः शब्द प्रमाण के स्वरूप की निष्पत्ति में प्रत्यक्ष अवश्य अपेक्षित है, प्रत्यक्ष की सहायता 
के विना पद का ज्ञान एवं उसका पदार्थ के साथ संगति-ग्रहण न हो सकने के कारण शब्द 

अपना अर्थ-निश्चयरूप कार्य सम्पन्न नहीं करा सकता । 
समाधान--आगम प्रमाण अपने उत्पादकीभूत व्यावहारिक प्रत्यक्ष का विरोधी नहीं, 
क्योंकि शब्द प्रमाण प्रत्यक्षगत पारमाथिक प्रामाण्य का ही घातक है, व्यावहारिक प्रामाण्य का 
नहीं, व्यावहारिक प्रामाण्य ही आगम ज्ञान का उत्पादक है, श्री मण्डन मिश्र भी यही कहते 
हैं--' प्रत्यक्षादीनां तु व्यावहारिकं प्रामाण्यम्‌’ ( ब्र. सि. पृ. ४० ) । आगम यदि प्रत्यक्षगत ` 
व्यावहारिक प्रामाण्य का निराकरण करता, तब अपनी उत्पादक सामग्री का ही हुनन कर 
डालता, उत्पादक सामग्री के विना आगम का स्वरूप-लाभ ही नहीं होता । प्रत्यक्षगत जिस 
तात्त्विक प्रामाण्य का निषेध आगम करता है, वह आगम का उत्पादक नहीं, क्योंकि जिनमें 
तात्त्विक प्रामाण्य न होने पर भी केवल व्यावहारिक प्रामाण्य होता है, उन पदार्थों से भी 
तत्त्व-बोघ का उत्पादन देखा जाता है, जसे कि वर्णात्मक शब्दों में हृस्वत्व-दीघ॑त्वादि धर्म 
अपने नहीं होते, अपि तु शब्द के व्यञ्जकी भूत ध्वनि (नादसंज्ञक वायवीय संयोग-विभाग) के 
घमं शब्द में आरोपित किन्तु लोक-प्रसिद्ध व्यावहारिकमात्र माने जाते हैं, फिर भी वे 
तात्त्विक बोध के उद्धावक माने जाते हैं, जेसे कि दीर्घ नकाररूप वर्ण से घटित 'नाग” पद 
के द्वारा हस्ती और हस्व नकार-गभित “नग' के द्वारा वृक्षादि का बोध लोक में न तो 
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अध्यासविचारः ] ००+दी से हित भी मती संचलित म (२०० ११ 


भामती 
“न विधो परः झाब्दार्थः'?' इति । ज्येष्ठत्वं चानपेक्षितस्य बाध्यत्वे हेतुनं बाधकस्वे, रजतज्ञानस्य 
ज्यायसः शुक्तिज्ञानेन कनीयसा बाधदर्शनात्‌ । तदनपबाधने तदवबाधात्मनस्तस्योत्पत्तेरनुपपत्तेः । दशितं 
च तात्विकप्रमाणभावस्यानपे्ितत्वम्‌ । तथा च पारमषं सूत्रं “पोर्वापर्य्ये पूवंदोर्बल्यं प्रकृतिवत्‌” 
( जे० सू० ६। ५।५४ ) इति । तथा -- ५ 
“वूर्वात्परबलीयस्त्व॑ तत्र नाम प्रतीयताम्‌ । 
अन्योन्यनिरपेक्षाणां यत्र जन्म धियां भवेत्‌ ॥? इति । 


भामती-व्याख्यां 
भ्रमात्मक माना जाता है और न उस बोध को प्राप्त करनेवाला व्यक्ति श्रान्त, अपितु यथार्थं 
ज्ञानवाला ही माना जाता है [ श्री मण्डन मिश्र भी कहते हैं-“शब्दाच्च नित्यादसत्यदीर्धादि- 
विभागभाजोश्थप्रतिपत्तिनँ मिथ्या” (ब्र. सि. पृ. १४ ) । महृषि जैमिनि ने अपने “नादवुद्धि- 
परा” ( जै. सु. १।१।१७ ) इस सुत्र में सिद्ध किया है कि वर्णात्मक शब्द नित्य होते हैं, उनमें 
हस्वत्व-दीघ॑त्वादि विकार अपने नहीं “होते, अपितु नाद पद-वाच्य वायवीय 
संयोग-विभाग या कण्ठ-ताल्वादि स्थानों पर जिल्ला के आधात के द्वारा जनित विशेष कम्पन से 
युक्त वायु के वेग की एक विधा ही दीर्घत्वादि के रूप में परिलक्षित होती हैं ]। 
व्यावहारिक प्रामाण्य के आश्रयीभूत प्रत्यक्षादि प्रमाणों से संबळ पाकर उपनिषद्रूप 

भागम प्रमाण जब अपने स्वार्थ का बोघ कराने में सक्षम और अनन्यार्थपरक है, तब अपने 
वाच्यार्थं के बोधन में ही उसे औपचारिक ( गौणार्थक) कहना कभी भी उचित नहीं, श्री 
शबर स्वामी कहते हैं--/विधौ हि न परः शब्दार्थः प्रतीयते” ( शा. भा. प्र. १४१ ) अर्थात्‌ 
विधेय अर्य का प्रतिपादक ( स्वाथं-बोधक ) वाक्य कभी परार्थंक ( गोणार्थक ) प्रतीत नहीं 
होता । आगम की अपेक्षा जो प्रत्यक्ष प्रमाण में ज्येष्ठ कहा गया, वह प्रत्यक्षगत ज्येष्ठत्व 
यहाँ प्रत्यक्ष प्रमाण में बाध्यता का साधक है, वाधकता का नहीं, क्योंकि ज्येष्ठ ( पूर्वोत्पन्न ) 
शुक्ति में रजत-ज्ञान का कनिष्ठ ( पश्चात्‌ उत्पन्न ) शुक्ति में शुक्तिज्ञान के द्वारा बाघ देखा 
जाता हैं, क्योंकि शुक्ति-ज्ञान जब तक पूर्वोत्पन्न रजत-ज्ञान का बाघ नहीं करता, तब तक 
शुक्ति-्ञान की उत्पत्ति ही नहीं हो सकती जैसा कि कुमारिल भट्ट ने कहा है--'पुर्वाबाधेत 
नोत्पत्तिरत्तरस्य हि सिध्यति” ( एलो. वा. प्र. ६२) । यह भी कहा जा चुका है कि आगम 
को व्यावहारिक प्रामाण्य की अपेक्षा होने पर भी तात्त्विक प्रामाण्यवाले प्रत्यक्ष की अपेक्षा 
नहीं, अतः प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा यहाँ आगम का बाघ सम्भव नहीं, अपितु आगम के द्वारा 
ही प्रत्यक्ष का बाध होता है, जैसा कि श्री जमिनि मर्हाष ने कहा है--“पोर्वापर्ये पूर्वदोबेल्यं 
प्रकृतिवत्‌” ( जै. सू. ६।५।५४ ) अर्थात्‌ दो निरपेक्ष विरोधी पदार्थों के क्रमशः पुर्वं और पर 
काल में उपस्थित होने पर पुर्वोपस्थित पदार्थ वैसे ही दुर्बल ( बाधित ) होता है, जसे 
'प्रकृतिवद्‌ विक्कतिः कत्तं व्या-इस न्याय के द्वारा प्रकृतिभूत दर्शपूर्णमास कमे में पठित पाँच 
प्रयाज कर्मों की प्राप्ति होने पर विकृति कमं में “नव प्रयाजा इज्यन्ते”--इस वाकय से विहित 
प्रयाजगत नवत्व संख्या के द्वारा पूर्वोपस्थित पञ्चत्व संख्या का बाघ हो जाता है, श्री भट्टपाद 
की भी ऐसी ही व्यवस्था है-- 

पूर्वात्‌ परबलीयस्त्वं तत्र नाम प्रतीयताम्‌ । 

अन्योऽन्यनिरपेक्षाणां यत्र जन्म धियां भवेत्‌ ॥ 

पूर्व परमजातत्वादबाधित्वैव जायते । 

परस्यानन्यथोत्पादाच्न त्वबाधेन सम्भबः ॥ (तं. वा. पृ. ८५९ ) 
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भामती 
अपि च येऽप्यहङ्का रास्पदमात्मानमास्थिषत तेरपि अस्य न तारिवकत्वमभ्युपेतव्यम्‌ । अहमिहै- 
वास्मि सदने जानान इति सबंव्यापिनः प्रादेशिकत्वेन ग्रहात्‌ । उच्चतरगिरिदिखरवत्तिषु महातरुषु 
भूमिष्ठस्य दुर्वाप्रवालनिर्भासप्रत्ययवत्‌ । न चेदं देहस्य प्रादेशिकत्वमनुभूयते न त्वात्मन इति साम्प्रतं, नहि 
तदेवं भवत्यहमिति, गोणत्वे वा न जानामीति । अपि च परशब्दः परत्र लच्यमाणगुणयोगेन वर्त्तत इति 
यत्र प्रयोकतृप्रतिपत्त्रोः सम्प्रतिपत्तिः स गोण: स च भेदप्रत्ययपुरःसरः। तद्य॒था नेयमिकाग्निहोत्रवचनोऽ- 
ग्निहोत्रशन्द: ( अ० १ पा० ४ ) प्रकरणान्तरावघृतभेदे कोण्डपायिनामयनगते कर्मणि मासमग्निहोत्रं 
जुहोतीत्यत्र साध्यसावृश्येत गौणः ( अ० ७ पा० ३ ) । माणवके चानुभवसिद्धभेदे सिहात्सिहशब्दः । न 


भामती-व्याख्या 
[ कहीं पूर्वं से उत्तर और कहीं उत्तर से पूर्व का वाध होता है, उसकी व्यवस्था यह 
है कि पूर्वोत्पन्न पदार्थं की अपेक्षा पश्चात्‌ उत्पन्न पदार्थ का प्राबल्य वहाँ ही समझा जाता है, 
जहाँ दोनों पदार्थों की उत्पत्ति में परस्पर एक-दूसरे की अपेक्षा नहीं होती । पूर्वोत्पन्त पदाथ 
के समय पश्चात्‌ उत्पन्न पदार्थं था ही नही, अतः पर का बाघ किए बिना ही पूर्वे की उत्पत्ति 
हो जाती है किन्तु पश्चात्‌ उत्पन्न पदार्थ की तव तक उत्पत्ति हो ही नहीं सकती, जब तक 
पुर्वं का बाध न किया जाय ]। 
दुसरी वात यह भी है कि जो लोग 'अहम्‌'-इस प्रतीति के विषयीभूत पदार्थ को ही 
आत्मा मान बंठे हैं, उन्हें भी उसे तात्त्विक ( वास्तविक) नहीं समझना चाहिए, क्योंकि 
'अहमिहैवास्मि सदने जानानः? इस प्रतीति के द्वारा आत्मा को एक घर के कोने में ही परि- 
च्छिन्न बताया जाता है, जबकि आत्मा व्यापक होता है । व्यापकीभूत आत्मा में परिच्छि- 
न्नत्व की प्रतीति वैसे ही भ्रमात्मक है, जैसे कि पवंत के प्रोत्तुङ्ग शिखर पर अवस्थित विशाल 
विटप भी पृथिवी-तल पर खड़े हुए व्यक्ति को घास की छोटी सी पुली के समान दिखाई देते 
हैं। अहमिहैवास्मः--इस प्रतीति में जो प्रादेशिकत्व ( एतद्देशावच्छिन्नत्व ) प्रतीति होता 
है, वह शरीरगत है- ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि शरीर के लिए अहम्‌ - ऐसा प्रयोग नहीं 
हो सकता । अहम्‌ शब्द गौणी वृत्ति से शरीर का ही बोधक है'--ऐसा मानने पर 'अहं 
जानानः--एऐसा व्यवहार न हो सकेगा, क्योंकि शरीर न तो ज्ञानस्वरूप है और न ज्ञान का 
आश्रय । अह शब्द का शरीर में गौण प्रयोग भी सम्भव नहीं, क्योंकि भट्टपाद ने कहा है-- 
“लक्ष्यमाणगुणंर्योगाद्‌ वृत्तेरिष्टा तु गौणता ।” ( तं० वा० पु० ३५४ ) अर्थात्‌ “जहाँ पर 'सिह' 
शब्दः माणवक में लक्ष्यमाण माणवकगत क्रूरत्व, शुरत्वादि गुणों के सम्बन्ध से प्रवृत्त हुआ 
है'--ऐसा वक्ता और श्रोता दोनों को निश्चय होता है, वहाँ हो सिंहादि शब्द गौण माने जाते 
हैं । गौण-प्रयोग के लिए मुख्याथं ( सिहादि) और गौणाथं ( माणबकादि ) में भेद का 
निश्चय भी होना अनिवार्य है, जैसे कि 'अग्निहोत्र' नाम का {कमे दो प्रकार का श्रुत है-- 
( १) नित्य अग्निहोत्र और ( २ ) कुण्डपायी ऋषियों के द्वारा अनुष्ठीयमान सत्र कमं का 
अद्भ भूत अग्निहोत्रं [ “अग्निहोत्रं जुहोति” ( ते. सं. १।५।९।१ ) इस वाक्य से विहित अग्निहोत्र 
कर्म नित्य कर्म है, जिसका अनुष्ठान आहिताग्नि पुरुष जीवन-पर्यन्त नित्य - सायं और प्रातः 
किया करता है । “मासमग्निहोत्रं जुहोति” ( तां० ब्रा २५।४।१ ) इस वाक्य से अवबोधित 
अग्निहोत्र कम कुण्डपायी ऋषियों के अयनसंज्ञक सत्रकर्म का अङ्ग कहलाता है ]। नित्य 
अग्निहोत्र कर्म का वाचक “अग्निहोत्र? शब्द सत्रविशेष के अद्भुभूत अग्निहोत्र कमं के बोघन में 
गौणीवृत्ति से प्रवृत्त है प्रकरणान्तराधिकरण ( २।३।११ ) में दोनों अग्निहोत्र कर्मों का भेद 
सिद्ध किया गया हवै । नित्य अग्निहोत्र कम “अग्निहोत्! शब्द का मुख्य और सत्राङ्गभूत कर्मे 
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भामती 
ध्वहङ्कारस्य मुख्योःर्थो निर्लुठितगर्भतया देहादिभ्यो भिन्नोऽनुभूयते येन परशब्दः शरीरादौ गोणो भवेत्‌ । 
न चात्यन्तनिरूढतया गोणेऽपि न गोणत्वाभिमानः साषपादिषु तेलदाब्दवदिति वेदितव्यम्‌ । तत्रापि 
्नेहात्तिलभवाद्भेदे सिद्ध एव साषंपादीनां तेलशब्दवाच्यस्वाभिमानो न स्वर्थयोस्तेलसार्षपयोरभेदा- 
व्यवसायः । तत्सिद्धं गोणत्वमुभयदशिनो गौणमुख्यविवेकविज्ञानेन व्याप्तं तदिह व्यापकं विवेकज्ञानं निव- 
तमानं गोणतामपि निवत्तंयतीति । न च बालस्थविरश्ञरीरभेदेऽपि सोऽहमित्येकस्यात्मनः प्रतिसन्धाना- 
दृदेहादिभ्यो भेदेनास्त्यात्मानुभव इति वाच्यम्‌ । परीक्षकाणां खल्वियं कथा न लौकिकानाम्‌ । परीक्षका 
अपि हि व्यवहारसमये न लोकसामान्यमतिवत्तन्ते । वचयत्यनन्तरमेव हि भगवान्‌ भाष्यकारः । ७पःवा- 
दिभिश्चाविशेषादिति &। बाह्या अप्याहुः “शास्त्रचिन्तकाः खल्वेवं विवेचयन्ति न प्रतिपत्तारः” इति । 
तत्पारिश्ेष्याच्चिदात्मगोचरमहङ्कारमहमिहास्मि सदन इति प्रयुक्षानो लौकिकः शरीराद्यभेदग्रहादात्मनः 
प्रादेशिकत्वमभिमन्यते नभस इव घरमणिकमल्लिकाद्युपाध्यवच्छेदादिति युक्तमुत्पइयामः । 
A नि आ मम मि 


भामती-व्याख्या 

गौण अर्थं माना जाता है, क्योंकि दोनों कर्मों में साध्य-साहश्य विद्यमान है । जहाँ माणवक 
में “सिह! शब्द का गौण प्रयोग होता है, वहाँ भी अनुभव के द्वारा माणव और सिंहका 
भेद सिद्ध होता हे । इसी प्रकार यदि अहं शब्द का शरीर में गौण प्रयोग माना जाता हे 
तब 'अहं” शब्द के मुख्य और गौणभूत अर्थों का भेद किसी प्रमाण से सिद्ध होना चाहिए था, 
किन्तु अभी तक देहादि से भिन्न. किसी अत्यन्त प्रसिद्ध आकार में प्रस्फुटित मुख्य अथ अनुभूत 
नहीं हुआ, जिसको मुख्य मानकर 'अहं' शब्द शरीर में गौणरूप से प्रवृत्त होता। यद्यपि 
कहीं-कहीं अत्यन्त निरूढ़ हो जाने के कारण 'गौण' शब्द में भी गौणता का स्पष्ट भान नहीं 
होता, जैसे तिल से निकले द्रव का मुख्य रूप से वाचक 'तैल” शब्द सरसों से निकले द्रव 
विशेष को गोणी वृत्ति से कहता है, किन्तु उसमें गौणता आपातत प्रतीत नहीं होती । तथापि 
वहाँ भी सरसों से निकले तेल का तिलोद्भूत तैल से भेद निश्चित होता है। सरसों के तेल में , 
'तैल' शब्द की वाच्यता का अभिमानमात्र होता है, अभेदाध्यवसाय नहीं। फलतः यत्र यत्र 
गौणाथंत्वम्‌ , तत्र तत्र मुख्यार्थाद्‌ भेदः इस प्रकार गौणत्व व्याप्य और मुख्याथंप्रतियो- 
गिक भेद व्यापक होता है। प्रकृत में व्यापक ( मुख्याथे-भेद ) सिद्ध न होने के कारण 
शरीरादि में 'अहम्‌? शब्द का गौण प्रयोग सम्भव नहीं । 

यह जो कहा जाता है कि बाल्य ओर वृद्धावस्था के शरीरों का भेद होने पर भी 
आत्मा की प्रत्यभिज्ञा होने के कारण अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा शरीरादि से आत्मरूप मुख्यां 
का भेद निश्चित है। वह कथा विवेक-कुशल प्रेक्षा-दक्ष परीक्षक मनीषियों की है, साधारण 
व्यक्ति को नहीं । परीक्षक महापुरुष भी व्यवहार-काल में साधारण व्यक्तियों की मर्यादा का 
उल्लङ्घन नहीं किया करते । भगवानु भाष्यकार भी कुछ आगे चलकर ही कहेंगे--“पएवादि- 
भिश्चाविशेषात्‌” ( ब्र. सु. शां. भा. पृ. ४२) । वैदिक क्षेत्र से बहिभूत विद्वान्‌ धमंकीति ने भी 
ऐसा ही कहा है-"शास्त्रचिन्तकाः खल्वेवं विवेचयन्ति, न प्रतिपत्तारः” अर्थात्‌ शास्त्रार्थं का 
निरन्तर चिन्तन करने वाले विवेचक महापुरुष ही गम्भीर विवेचन प्रस्तुत कर सकते हैं, 
साधारण प्रतिपत्ता नहीं । इस प्रकार यहाँ गौणादि प्रयोगों के न हो सकने के कारण परिशेः 
षतः 'भहमिहास्मि’-ऐसा प्रयोग करनेवाला लौकिक व्यक्ति शरीरादि से अविविक्त आत्मा . 
को वैसे ही प्रादेशिक और परिच्छिन्न मानता है, जैसे एक व्यापक आकाश घट, मणिर्क 
( मटका ) मल्लिका ( मल्या या हाँडी ) आदि उपाधियों के परिच्छेद से ( परिवेश में घिर 
कर ) परिच्छित्न-सा प्रतीत होता है । | 
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DR BE 
भामती 


न चाहङड्कारप्रामाण्याय देहादिवदात्मापि प्रादेशिक इति युक्तम्‌ । तदा खल्वयमणुपरिमाणो वा 
स्याद्देहपरिमाणो वा? अणुपरिमाणत्वे स्थूलोऽहं दीघं इति च न स्यात्‌ । देहपरिमाणत्वे तु साव- 
यवतया देहवदनित्यत्वप्रसङ्गंः । किं चास्मिन्‌ पक्षेञ्वयदसमुदायो वा चेतयेत्‌ प्रत्येकं बाऽवयवाः । प्रत्येकं 
चेतनस्वपक्षे बहुनां चेतनानां स्वतन्त्राणामेकवाक्यताभावादपर्य्यायं विरुद्धदिकृक्रियतया शरीरमुन्मश्येत, 
अक्रियं वा प्रसञ्येत । समुदायस्य तु चेतन्ययोगे वुकूण एकस्मिन्नवयवे चिदात्मनोऽप्यवयवो वृक्ण इति 
न चेतयेत्‌ । न च बहुंनामवयवानामनिनाभावनियमो दृष्टो य एवावयवो विशीणंस्तदा तदभावे न चेत- 
येत्‌ । विज्ञातालम्बनत्वेऽप्यहम्प्रत्ययस्य भ्रान्तत्व॑ तदवस्थमेव । तस्य स्थिरवस्तुनिर्भासत्वादस्थिरत्वाच्च 
विज्ञानानाम्‌ । एतेन स्थूलोऽहमन्धोऽहं गच्छामीत्यादयोऽप्यध्यासतया व्याख्याताः तदेवमुक्तक्रमेणा हंप्रत्यये 
पुतिकूष्माण्डीकुते भगवती श्रुतिरप्रत्यूहं कतुंत्वभोकतृत्वसुखदुःखशोकाञ्यात्मत्वमहमनुभवप्रस्नज्जितमात्मनो 
निषेद्धुमहंतीति । तदेवं सर्वंप्रवादिश्वुतिस्मृतीतिहासपुराणप्रथितमिथ्याभावस्याहम्प्रत्ययस्य स्वरूपनिमित्त- 


भामतो-व्याख्या 

'अहमिहैवास्म--इस भ्रमात्मक प्रतीति में प्रमाणता लाने के लिए शरीरादि 

के समान आत्मा को भी प्रादेशिक ( प्रदेशमात्र में रहने वाला परिच्छिन्न ) मान लेना 
उचित नहीं, क्योंकि प्रादेशिक मान लेने पर प्रश्‍न उठता है कि आत्मा को अणु परिमाण 
मानेंगे ? या मध्यम परिमाण का (शरीरके आकार का)? अणु मानने पर आत्मा में 
“स्थूलोऽहम्‌', (दीर्घोऽहम्‌'~एऐसा व्यवहार न हो सकेगा और शरीर के समान मध्यम परिमाण 
का मान लेने पर आत्मा भी शरीर के समान हीं सावयव और अनित्य हो जायगा। यह भी 
इस पक्ष में जिज्ञासा होती है कि अवयवी आत्मा के अवयव-समुदाय में चैतन्य मानेंगे? या 
प्रत्येक अवयव में प्रथक्‌-प्रथक्‌ चैतन्य ? प्रत्येक अवयव को चेतन मानने पर एक ही शरीर को 
अनेक स्वतन्त्र चेतनों का साम्राज्य मानना होगा । अनेक स्वतन्त्र चेतनों में परस्पर एक- 
, वाक्यता ( गुण-प्रधानभाव ) न होने के कारण एकही शरीर का विरुद्ध विविध दिशाओं 
में संचालन प्राप्त होगा, फलस्वरूप शरीर या तो टुकड़े-टुकड़े हो जायगा या विपरीत 
आकर्षणों में पड़कर शरीर निष्क्रिय और स्तब्ध-सा होकर रह जायगा। सभी अवयवों के 
समुह में एक चैतन्य मानने पर किसी एक अवयव के टूट-फूट जाने पर आत्मा टूट-फूट 
जायेगा, चेतन नाम को वस्तु ही वहाँ नहीं रह जायगी। सभी अवथवों में अविनाभाव 
(परस्पर साथ-साथ रहने का स्वभाव ) तो देखा नहीं जाता, फलतः जब भी कोई एक 


अवयव विशीणं हो ( बिखर ) जाता है, तभी उसका अभाव हो जाने से चैतन्य समाप्त हो 
जायगा। 


बौद्ध-सम्मत विज्ञानक्षण को 'अहम्‌!--इस प्रतीति का विषय मानने पर भी अहं 
प्रतीति की भ्रमरूपता दुर नहीं होती, क्योंकि वह प्रतीति एक स्थिर वस्तु को विषय करती 
है, किन्तु विज्ञान अस्थिर और क्षणिक है । इस प्रकार अहंप्रतीति का कोई विशुद्ध एक विषय 
सिद्ध न हो सकने के कारण अध्यासात्मक मानना पड़ता है। जिस प्रत्यक्षभुत अहंप्रतीति के 
बल पर प्रत्यक्षवादी इतनी उछल-कूद मचाते थे, उसकी सड़े हुए कूष्माण्ड ( कोहड़े ) की सी 
दुर्गेति हो जाने पर, अहुंप्रतीति के विरोधाभास की नीहारिका ( कुहासा ) को फाइती हुई 
, भगवती श्रुति की प्रखर ज्योति जगमगाती है और दहराकाश में छिपे कतृंत्व, भोक्तृत्व, सुख- 
दुःख, शोक-मोहादि की काली रेखाएं मिटा कर. रख देती है। इस प्रकार समस्त वाद, 
श्रुति, स्मृति, इतिहास और पुराणों में प्रसिद्ध मिथ्याभुत अहमनुभव के स्वरूप ( अन्योऽन्या- 
त्मकत्व ), निमित्त ( इतरेतरा व्रिवेक्‌,) अर, छोकव्य॒वृह्ाररूप फल का विश्लेषण प्रस्तुत 


अध्यासविचारः ] Di (डिल्द्ीलहितमामतीसंचलित॒म... ha १५ 


ताप्यन्योन्यस्मिज्नन्योन्यात्मकतामन्योन्यघर्माश्वाध्यस्येतरेतराविवेकेनात्यन्तविविक्तयो- 
धमंघं मिणो मिथ्याज्ञाननिमित्तः सत्याचृत्ते मिथुनीकृत्य 'अहमिदं' ममेदम्‌? इति नेसर्गि-, 
कोऽयं लोकव्यवहारः । 
भामती 

फलेरुपव्याख्यानम्‌ &अन्योन्यस्मित्रित्यादि& । अत्र 'चान्योन्यस्मिन्‌ धमिणि आत्मक्षरोरादावन्योन्यात्मक- 
तामध्यस्थाहमिदं शरीरादीति । इदमिति च वस्तुतो न प्रतीतितः । लोकव्यवहारो लोकानां व्यवहारः 
स चायमहमिति व्यपदेशः । इतिशब्दसुचितश्व शरोराद्यनुकूलं प्रतिकूल च प्रमेयजातं प्रमाणेन प्रमाय 
तदुपादानपरिवर्जनादिः । अन्योन्यधर्माश्चाध्यस्यान्योन्यस्मिन्‌ धर्मिणि देहादिधर्मान्‌ जन्ममरणजराव्याच्या- 
दीनात्मनि धमिणि अध्यस्तदेहात्मभावे समारोप्य तथा चेतन्यादीनात्मनि घर्मिण अध्यस्तदेहात्मभावे 
समारोप्य तथा चेतन्यादीनात्मधर्मान्‌ देहादावध्यस्तात्ममावे समारोप्य ममेदं जरामरणपुत्त्रपशुस्वा- 
स्यादीति व्यवहारो व्यपदेशः इतिशब्दसुचितञ्च तदनुरूपः प्रवृत््यादिः । अत्र चाध्यासव्यवहारक्रियाभ्यां 
यः कर्त्तोन्नीत: स समान इति समानकत्त कत्वेनाध्यस्य व्यवहार इत्युपपन्नम्‌ । पुर्वकालत्वसुचितमध्यासस्य 
व्यवहारकारणत्वं सुचयति ®मिथ्याज्ञाननिमित्तो व्यवहार: । मिथ्याज्ञानमध्या सस्तन्निमित्तस्तःद्भावाभा- 


भामती -व्घार्या 

करते हुए भगवान्‌ भाष्यकार कहते हुं--“'अन्योऽन्यस्मिन्नन्योऽ्यात्मकतामन्योऽन्यधर्माश्चा- 
ध्यस्प लोकव्यवहारः।” यहाँ 'अन्योऽस्मिन्‌ धमिणि’ का अर्थं है-आत्मा और शरीरादि 
धर्मियों में “अन्योऽन्यात्मकतामध्यस्याहमिदम्‌”--इस भाष्य में 'इदम्‌? पद से शरीरादि का 
ग्रहण किया गया है । यद्यपि “मैं यह शरीर हूँ'--ऐसी प्रतीति नहीं होती, तथापि शरीर के 
साथ “अह स्थूल? आदि अनुभवों के आधार पर सिद्ध तादात्म्याध्यास की वस्तु-स्थिति को 
लेकर भाष्यकार ने 'अहमिदम्‌-- ऐसा कहा है । 'लोकव्यवहारः--यहाँ “व्यवहार” के द्वारो 
'अहम्‌-अहम्‌,~इस प्रकार का भभिवदन विवक्षित है । 'अहमिदम्‌” 'ममेदमिति’-यहाँ इति 
पद से सूचित व्यवहार है-प्रमाणों के द्वारा पदार्थों की अनुकूलता, तन्मूलक ग्राह्यता और 
प्रतिकूलता तन्मूलक परिवर्जनीयता आदि का निष्पादन । अन्योऽन्यधर्माश्चाध्यस्य'-इसका 
तात्पर्यं यह है कि अन्योऽन्य धर्मियों में परस्पर के धर्मो [ आत्मा में देह के जन्म, मरण, 
जरा, व्याधि आदि घर्मो एवं शरीर में आत्मा के चैतन्यादि धर्मों] का अध्यास करके व्यव- 
हार करना--'ममेदं जरामरणपुत्रपशुस्वामित्वमिति’। व्यवहार! पद का वाच्यार्थं शब्द 
प्रयोग हे । इति? शब्द के द्वारा तदनुरूप प्रवृत्यादि व्यवहार सूचित किए गए हैं [विवरण- 
कार ने चार प्रकार का व्यवहार कहा है--“अभिज्ञा, अभिवदनम्‌, उपादानम्‌, अर्थक्रिया 
इति चतुर्विधः” ( पं० वि० पृ० ६२) अर्थात्‌ घटादि पदार्थों का (१) ज्ञान, (२) संज्ञा 
पद का अभिधान, ( ३) प्रवृत्ति और (४) जलाहरणादि के भेद से सब व्यवहार चार 
प्रकार का होता है । यहाँ भाष्यकार ने कुछ व्यवहारों का. अभिधान कर शेष को “इति” 
पद से सूचित किया है ]। 

शाङ्का-'अध्यस्य व्यवहारः'—एऐसी भाष्य-योजना में यह विचारणीय है कि 'अध्यस्य' 
पद में प्रयुक्त “ल्यप्‌ आदेश का स्थानीभूत “त्वा! प्रत्यय कैसे हुआ ? “समानकतुंकयोः पूर्वे- 
काले” (पा. सु. ३।४।२१) इस सूत्र के द्वारा एककतुंक दो क्रियाओं में से पूर्वकालीन क्रिया की 
उपस्थापक धातु के उत्तर “वत्वा” प्रत्यय का विधान किया जाता है, किन्तु यहाँ कोई ऐसा 
एक कर्ता प्रतीत नहीं होता, जिसकी पूर्वकालीन क्रिया की वाचक “अस्‌? धातु हो । 

समाधान-[ वेदान्तियों का सभी व्यवहार श्री कुमारिळ भट्ट की प्रक्रिया पर निर्भर 
है । भाटुगण आख्यात की शक्ति भावना में मानते हैं, भावना पदार्थं चेतन का एक व्यापार 
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` भामतौ 

` चानुविधानाद्ृथवहारभावाभावयोरिध्यर्थः । तदेदमध्यासस्वरूपं फलं च व्यवहारमुक्त्वा तस्य निमित्तमाह 
& इतरेतराविवेकेत & । विवेकाम्रहेणेध्यर्थः । अथाविवेक एव कस्मान्न भवति, तथा. च नाध्यास 
इत्यत आह कमत्यन्तविविक्तयोर्धमंधमिणोः® । परमार्थतो धमिणोरतादात्म्यं विवेको धर्माणां चासङ्धी- 


णंता विवेकः । 

स्यादेतत्‌ --विविक्तयो वंस्तुसतो भेदाग्रह निबन्धनस्तादात्म्यविभ्नमो युज्यते शुक्तेरिव रजताद्भेदाग्रहे 
रजततादात्म्यविश्रमः । इह तु परमार्थसतञ्चिदात्मतो न भिन्नं देहाद्यस्ति वस्तुसत्तत्‌ कुतश्चिदात्मनो भेदा- 
ग्रहः कुतश्च तादात्म्यवित्रम इत्यत आह ® सत्यानृते मिथुनीकृत्य ® । विवेकाग्रहादध्यस्येति योजना ॥ 
सत्यं चिदात्मा, अनृतं बुद्धीन्द्रियदेहादि, ते हें धमिणी मिथुनीकृत्य, युगलोकृप्येत्यथं: । न च संवुतिपर- 
मार्थसतोः पारमार्थिकं मिथुनमस्तीत्यभूततद्धावार्थस्य च्वेः प्रयोगः । एतदुक्तं भवति--अप्रतीतस्यारापा- 


भामती-व्याख्या 

है, अपने आश्रयीभूत कर्ता के विना भावना उपपन्न नहीं हो सकती, अतः भावना के 
द्वारा कर्ता का आक्षेप या उन्नयन किया जाता है ]। यहाँ भी अध्यसन ओर व्यवहरण-- 
इन दो क्रियाओं के द्वारा जो कर्ता उन्नीत होता है, वह एक ही है, अतः एक ही कर्त्ता कौ 
अध्यसन और व्यवहरण--इन दो क्रियाओं में अध्यसन क्रिया पूर्वकालीन है, अतः उसकी 
वाचकीभूत अधिपूवक अस्‌ घातु के उत्तर कत्वा प्रत्यय निष्पन्न हो जाता है । 'अधि' अव्यय 
पूर्व में होने के कारण “समासे$नञपुर्वे वत्वो ल्यपू” ( पा० सू० ७।१।३७ ) इस सुत्र के द्वारा 
कत्वा को 'ल्यप” का आदेश होकर 'अध्यस्य' पद सम्पन्न हो जाता है, उक्त प्रयोग का तात्पर्य 
“अध्यस्य व्यवहारति लोक!'--इस प्रयोग में है । 

“अध्यस्य' पद में प्रयुक्त 'क्त्वा' प्रत्यय के द्वारा अध्यास में पूर्वकालभावित्व सूचित 
किया .गया, अतः पूर्वंकालभावी अध्यास में उत्तरभावी व्यवहार क्रिया की कारणता 
का स्पष्टीकरण करते हुऐ भाष्यकार कहते हैं-“मिथ्याज्ञाननिमित्तो व्यवहारः” । “मिथ्या 
ज्ञान' शब्द का अर्थ है-अध्यास, यही भध्यास उक्त व्यवहार का निमित्त है, अतः व्यवहार 
को अध्यास निमित्तक कहा गया है, क्योंकि 'अध्याससत्त्वे व्यवहारसत्त्वम्‌, अध्यासाभावे 
व्यवहाराभाव::--इस प्रकार अध्यास के भावाभाव का अनुविधान व्यवहार का भावाभाव 
करता है । इस प्रकार अध्यास के स्वरूप एवं उसके फलभूत व्यवहार का कथन करके उसका 
निमित्त कहते हैं-“इतरेतराविवेकेन” । यहाँ 'विवेक' पद से विवेक ( भेद) का अग्रह 
विविक्षित है । 'विवेकाग्रह को अध्यास का निमित्त न मान कर अविवेक ( भेदाभाव ) को 
ही अध्यास का निमित्त क्यों नहीं माना जाता ?” इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि जहाँ अविवेक 
या भेंदाभाव है, वहाँ अध्यास हो ही नहीं सकता-यह दिखाने के लिए कहा गया है-अत्यन्त- 
विविक्तयोः धर्मिणो: ।” आशय यहु है कि अभिन्न पदार्थं में कभी अध्यास नहीं होता, शुक्ति 
और रजत के समान दो नितान्त विविक्त ( भिन्न ) धमियों में ही अध्यास होता है, हाँ उनमें 
विवेक ( भेद ) का भान नहीं होना चाहिए। विवेक दो प्रकार का होता है-(१)दो 
मियो का अतादात्म्य धमिविवेक कहलाता है और (२ ) आरुण्यादि धर्मों का असंकीणंत्व 
( स्फटिकाद्यवृत्तित्व ) धमविवेक है । [ 

यहाँ यह शङ्का होती है कि जो दो धर्मी वस्तुतः विविक्त हों किन्तु उनके विवेक 
( भेद ) का ग्रह ( भान ) न हो रहा हो, तब उनमें तादात्म्य-विश्रम ( शुक्ति में रजतरूपतादि 
का भ्रम ) घटित हो जाता है, जेसे कि शुक्ति और रजत--दो वस्तुतः भिन्न पदार्थ हैं, उनका 
भेद-ग्रह होने के कारण उनका “इदं रजतम्‌'-इस प्रकार तादात्म्य-भ्रम हो जाता है, किन्तु 
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अध्यासबिचारः ] ०५डिन्दीसहितूभामतीसंत्रत्रितत्र ८ १७ 
आह--को5यमध्यासो नामेति ? उच्यत्ते-स्म्व॒तिरूपः परत्र पूर्वदष्टावभासः । तं 


भामती 

योगादारोप्यस्य प्रती तिरुपयुज्यते न वस्तुसत्तेति । स्यादेतत्‌--आरोप्यस्य प्रतीतो सत्यां पुवंदृष्टत्य समा- 

रोपः, समारोपनिबन्धना च प्रतीतिरिति दुर्वारं परस्पराधयत्वमित्यत आह--& नेसगिक इति & । 

स्वाभाविकोऽनादिरयं व्यवहारः । व्यवहारानादितया तस्कारणस्याध्यासस्यानादितोक्ता । ततश्च पुवंपुवं- 
मिथ्याज्ञानोपद्शितस्य बुद्वीरिद्रियञञरीरादेरतरोत्तराष्यासोपयोग इत्पनादित्वाद्वीजाङकुरवन्न परस्पराश्रय- 
त्वमित्यर्थः । 

स्यादेतद्‌-अद्धा पुरवंप्रतीतिमात्रमुवयुज्यत आरोपे, न तु प्रतीयमानस्य परमार्थंसत्ता । प्रतीतिरेव 
त्वत्यन्तांसतो गगनकमलिनीकल्पस्य देहेरिद्रयादेर्नोपपद्चते । प्रकाशमानत्वमेव हि चिदात्मनतोऽपि तत्त्वे न 
ठु तदतिरिक्तं सत्तासामान्यसमवायोऽक्रियाकारिता वा, द्वेतापत्तेः । सत्तायाश्रा्थंक्रियाकारितायाश्च 
सत्तान्तरार्थेक्रियाकारितान्तरकहपनेऽनवस्थापातात्‌ प्रकाशमानतेव सत्ताऽभ्युपेतव्या । तथा च देहादयः 
भ्रकाशमानस्वान्नासन्तश्रिदात्मवद्‌, असत्वे वा न प्रकाशञमानास्तत्‌ कथं सव्यानृतयोमिथुनीभावस्तदभावे वा 
कस्य कुतो भेदाग्रहस्तदसम्भवे कुतोऽध्यास इत्याशयवानाह & आह आक्षेप्ता कोऽयमध्यासो नाम? & क 
इत्याक्षेपे । 
न्न बल आम 
भामती-व्याख्या 
परमार्थसत्‌ आत्मा से अत्यन्त भिन्न शरीरादि कुछ भी वस्तुसत्‌ नहीं, तब चिदात्मा का किसके 
साथ भेदाग्रह और तादाम्त्य-विश्रम होगा ? इस शङ्का का समाधान करते हुए कहा गया 
है-- सत्यानृते मिथुनीकृत्य” । इसका अन्वय है- “विवेकाग्रहादध्यासः” इसके #साथ । यहाँ 
सत्य पदार्थ है-चिदात्मा और असत्य है-बुद्धि, इन्द्रिय और देहादि । इन दोनों धर्मियों 
को एक युगल के रूप में बुद्धिस्थ करना ही मिथुनीकरण है, क्योंकि संवृतिसत्‌ ( संवृतिसंज्ञक 
अविद्या का कायं ) और परमाथंसत्‌ ( ब्रह्म ) का वास्तविक युगलीकरण सम्भव नहीं, परि- 
शेषतः भभूत पदार्थं को आरोपःप्रणाली के द्वारा ही भूत वस्तु बनाकर परमार्थ तत्त्व के साथ 
मिथुनीकरण करना होगा-इंस प्रक्रिया की सूचना देने के लिए 'मिथुनीकृत्य' पद में "च्वि? 
प्रत्यय का प्रयोग किया गया है [ “कृभ्वस्तियोगे सम्पद्यकर्तरि च्विः” ( पा. सू. ५।४।५० ) 
इस सूत्र के द्वारा स्वार्थ में “च्वि” प्रत्यय का जो वैकल्पिक विधान किया गया है, उसके लिए 
वातिककार ने कहा है-“च्विविधावभूतत-द्भावग्रहणम्‌”। फलतः जो वस्तु जैसी नहीं है, 
उसका वैसा बन जाना च्वि प्रत्यय से ध्वनित होता है। प्रकृत में पारमार्थिक युगलभाव 
सम्भव नहीं, अतः एक पदार्थं का अध्यास करके उसका दूसरे सत्य पदाथ के साथ युगलभाव 
सम्पादित किया गया है-इस तथ्य को अभिसूचित करने के लिए “च्वि? प्रत्यय का यहाँ 
प्रयोग किया गया है । “संवृति' शब्द का प्रयोग नागार्जुन ने अविद्या या अध्यास के अर्थ में 
किया है-- 
हवे सत्ये समुपाश्रित्य बुद्धानां धमंदेशना । 
लोकसंवृतिसत्यं सत्थं च परमार्थतः ॥ ( आगम. २४८ ) 
चन्द्रकीति ने इसकी वृत्ति में “समन्ताद्वरणं संवृत्तिरज्ञानम्‌'' कहा है। प्रज्ञाकर गुप्त 

` संवृति का अथे करते हैं-“संवृतिर्नाम विकह्पविज्ञानम्‌ „ अनादिवासनाबलायातः प्रतिभास४” 
(प्र. वा. पुः १८५ ) । श्री शात्तिदेव के बोधिचर्यावतार में श्री प्रज्ञाकरमति कहते हैं-- 
“संब्रियते आन्नियते यथाभुतपरिज्ञानं स्वभावावरणादावृतप्रकाशनाच्च अनयेति संवृतिः, 
अविद्या, मोहो, विपर्यासः इति पर्यायः” (बो. च.पं. पृ. १७०) । फलतः संवृतिसत्‌ का अर्थ है-- 
आविद्यक या व्यावहारिक सत्‌ ]। आशय यह है कि अप्रतीयमान पदार्थ का कभी आरोप 
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भामती 
समाधाता लोकसिद्धमध्यासलक्षणमाचक्षाण एवाक्षेपं प्रतिक्षिपति & उच्यते- स्मृतिरूपः परत्र 
पुवंदु्टावभासः & । अवसन्नोश्वमतो वा भासोऽवभासः । प्रत्ययान्तरबाघश्चास्यावसादोऽवसानो वा । 
UO OD DS os 


भामती-व्पाख्या 
( अध्यास ) नहीं होता, अतः अध्यास में आरोप्यमान ( अध्यस्यमान ) रजतादि पदार्थों की 
प्रतीति का उपयोग होता है, उनकी पारमार्थिक सत्ता अपेक्षित नहीं होती । 
यहाँ जो यह शङ्का होती है कि अध्यस्यमान पदार्थ की प्रतीति हो जानेपर वह पूर्व-दष्ट 
कहलाता है और पूर्व-ह् पदार्थं का अन्यत्र अध्यास होता है। किन्तु अध्यास हो जाने के 
पश्चात्‌ ही रजतादि की प्रतीति होती है--इस प्रकार अध्यास और प्रतीति का अन्योऽन्याश्रय 
प्रसक्त क्यों न होगा ? इस शङ्का का परिहार करने के लिए कहा गया है--“नेसगिक:” । उक्त 
व्यवहार स्वाभाविक ( अनादि ) है। प्रतीत्यादिरूप व्यवहार अनादि है, अतः उसके कारणी- 
भूत अध्यास में भी अनादिता ध्वनित हो जाती है, फलतः पूर्वपूर्वं मिथ्याज्ञानोपदशित 
पदार्थे का उत्तरोत्तर अध्यास में उपयोग होता जाता है । बीज-वृक्ष प्रवाह के समान अनादि 
पदार्थों में अन्योऽन्याश्रयता नहीं मानी जाती [ जिस बीज व्यक्ति से जो वृक्ष उत्पन्न होता है, 
यदि उसी वृक्ष व्यक्ति से उसके जनकीभूत बीज की उत्पत्ति मानी जाती है, तब अवश्य 
मन्योऽन्याश्रयता होगी, किन्तु अन्य वीज से अन्य वृक्ष की उत्पत्ति मानने में परस्पराश्रयता 
नहीं होती । इसी प्रकार प्रकृत में प्रतीति और अध्यास का अनादि प्रवाह माना जा 
सकता है ]। 
यह बात ठीक है कि अध्यास में अध्यस्यमान की केवळ पूर्व प्रतीति उपयोगी है, 
परमार्थं सत्ता नहीं, किन्तु गगन-कुसुम के समान अत्यन्त असत्‌ देह, इन्द्रियादि की प्रतीति हो 
सम्भव नहीं, क्योंकि असत्ता का अर्थ अप्रतीयमानता और सत्ता का अर्थे प्रतीयमानता ही 
किया जाता है । चिदात्मा में प्रतीयमानत्वरूप ही सत्त्व माना जाता है, उससे भिन्न वेशेषिक- 
सम्मत सत्ता जाति का समवाय वा बोद्ध-स्वीकृत अर्थ क्रियाकारित्व को यहाँ सत्व नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि वैसा मानने पर 'सत्ता' जाति में सत्ता और 'अर्थक्रियाकारित्व' धमं में 
अर्थेक्रियाकारिता न होने के कारण सत्तादि प्रपः्च को असत्‌ मानना होगा। सत्तादि में भी 
दूसरी सत्तादि की कल्पना करने पर अनवस्था हो जाती है। फलतः प्रकाशमानता को ही 
सत्ता मानना आवश्यक है । तब तो देहादि को भी सत्‌ ही मानना होगा, असत्‌ नहीं 
'ेहादयः नासन्तः, प्रतीयमानत्वात्‌ , चिदात्मवत्‌’ । देहादि को यदि असत्‌ माना जाता है, 
तब वे प्रतीयमान न हो सकेंगे, अतः सत्‌ और असत्‌ का मिथूनीभाव कयोंकर होगा? 
मिथुनीभाव के बिना किसका किससे भेराग्रह होगा ? एवं भेदाग्रह सम्भव न होने पर अध्यास 
कंसे होगा ? इस शङ्का को हृदय में रखकर आक्षेपवादी प्रश्‍न करता है-“कोऽयमध्यासो 
नाम ?” यहाँ "कि म शब्द आक्षेपार्थक है अर्थात्‌ अध्यास उपपन्न नहीं हो सकता । 
इस आक्षेप के समाधान में समाधान करनेवाला अध्यास का लोकप्रसिद्ध लक्षण प्रस्तुत 
करता है--“उच्यते स्मृतिरूपः परत्र पुर्वहष्ठावभास:” । 'षदलु विशरणगत्यवसादने' इस धातु 
से निष्पन्न अवसाद या अवमत का अर्थ ही 'अव' उपसग से अवद्योतित है, अतः अवसन्न 
( अवसाद-्युक्त ) या अवमत ( तिरस्कृत ) अवभास ही अध्यास का शब्दार्थ सिद्ध होता हे । 
यहाँ अधिष्ठान-ज्ञान के द्वारा उसका बाध होना ही अवसाद या अवमान है। इस प्रकार 
अवभास के द्वारा मिथ्या ज्ञान विवक्षित होने पर अध्यास का संक्षिप्त लक्षण “मिथ्याज्ञान- 
मध्यास”--ऐसा पर्यवसित होता है । [ न्यायवातिककार विपर्यय को मिथ्या ज्ञान मानते हुए 
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अध्यासबिचारः ] - ००हिन्दीसहितभागवीसंयलितम०७० १९, 


भामती 
एतावता सिथ्याज्ञानमित्युक्तं भव ति-- तस्येदमुपब्याख्यानं ® पुवंदृष्टेत्यादि & । | पुरवदृष्टस्यावभास: पुर्वे- 
दृष्टावभासः । मिथ्याप्रत्ययश्चारोपविषया रोपणीयस्य सिथुनमन्तरेण न भवतीति पुं दृग्रहणेनानृतमारोपणी- 
यसुपस्थापयति, तस्य च दृष्टत्वमात्रमुपयुञ्यते न चस्तुसत्तेति दुष्प्रहणम्‌, तथापि वर्त॑मानं: दुष्टं दशनं 
नारोपोपयोगीति पुर्वेत्युक्त, तत्र पुवं दृष्टं स्वरूपेण सदप्यारोपणीयतयाऽनिर्वाच्यमिस्यनूतम्‌ । आरोपविषयं 
सत्यमाह & परत्रेति 8 । परत्र शुक्तिकादौ परमाथंसति, तदनेन सत्यानृतमिथुनमुक्तम्‌ । स्यादेतत्‌ परत्र 
र्वदृष्टावभास इस्यलक्षणमतिव्यापकत्वात्‌ । अस्ति हि स्वस्तिमत्यां गवि पुर्व दष्टस्य गोत्वस्य परत्र 
कालाकष्यासवभासः । अस्ति च पाटलिपुत्रे पुवंदृ्टस्य देवदत्तस्य परत्र माहिष्मत्यामवभातः समीचीनः । 
अवभासपदं च समीचीनेऽपि प्रत्यये प्रसिद्धं यथा नीलस्यावभासः पीतस्यावभास इत्यत आह & स्मृतिरूप 


भामती-व्याख्या 

कहते हैं--“सामान्यविशेषधमंपरिज्ञाने सति तद्विपरीतधर्माध्यारोपेण विपर्थयः संत्र भव- 
तीति । कः पुनरयं विपर्ययः ? अतस्मिस्तदिति प्रत्ययः” ( न्या. सू. ११२ ) । श्री कुमारि 
भट्ट ने भी मिथ्याज्ञान विपयेय को ही माना है, जैसा कि इलो. वा. प्र. ६१-६२ में प्रयुक्त 
''मिथ्यात्वाज्ञानसंशय:” और “साक्षाद्‌ विपर्ययज्ञानाद्‌ लघ्व्येव त्वप्रमाणता”-- इत्यादि वाक्यों 
से स्पष्ट है। श्री ज्ञानश्री ने भी आरोप के अथे में ही “अध्यास” शब्द का प्रयोग किया— 
“ अर्थश्चेकोऽध्यासतो भासते$न्यः स्थाप्यो वाच्यस्तत्त्वतो नैव कश्चित्‌” ( ज्ञानश्री. पृ. २०३ ) । 
किन्तु प्राचीन आचार्ये वसुबन्धु ने अध्यास के लिए उपचार शब्द का प्रयोग उचित समझा 
है-“'आत्मधर्मोपचारो हि विविधो यः प्रवतंते” ( विज्ञप्ति. पृ. ९६ ) । इसकी व्याख्या में कहा 
गया है--“यच्च यत्र नास्ति, तत्‌ तत्रोपचर्यते ।” जपाकुसुमादि के समीपवर्ती स्फटिकादि में 
जपाकुसुम की अरुणिमा का उपचार ( उपसंक्रमण ) प्रसिद्ध ही है ]। 

मिथ्याज्ञान का विस्तृत लक्षण किया गया है-“परत्र पुर्वहष्ठावभास:”। 'पूवदृष्टस्य 
अवभासः पूरवदृ्टावभासः'--इस प्रकार यहाँ षष्ठी समास है। मिथ्या ज्ञान तब तक नहीं हो 
सकता, जब तक आरोप के विषय ( अधिष्ठान ) और आरोपणीय रजतादि पदार्थो के मिथुन 
( युगल ) की उपस्थिति न हो, अतः यहाँ 'पूर्वहष्ट' पद के द्वारा अनृत ( असत्य ) आरोपणीय 
की उपस्थिति कराई गई है। उस ( आरोपणीय पदार्थ ) की केवल दृता ( प्रतीति ) अपे- 
क्षित है, परमार्थ सत्ता नहीं--इस तथ्य का आविष्कार ृष्ट! पद के द्वारा किया गया है। 
उसमें भी वर्तमानकालीन दर्शन उपयोगी नहीं--यह दिखाने के लिए 'पूव' पद का ग्रहण 
किया गया है। यद्यपि पूवद रजतादि पदार्थ स्वरूपत: सत्‌ ( व्यावहारिक ) है, प्राति- 
भासिक नहीं, तथापि आरोपणीयत्व ( ्र्मज्ञानेतरज्ञानबाध्यत्व ) रूप से असतु होने के कारण 
अनृत कहा जाता है । अध्यास के विषय ( अधिष्ठान ) की अनृत-विरुद्ध सत्यता प्रकट करने 
के लिए 'परत्र' का प्रयोग किया गया है। शुक्तयादि पर पदार्थं रजतादि की अपेक्षा सत्य 
( अधिकसत्ताक ) होते हैं । इस प्रकार अनृत और ऋत ( सत्य ) का मिथुन ( जोड़ा ) प्रस्तुत 
किया गथा है । 

यहाँ शङ्का होती है कि “परत्र पूर्वष्ावभासः-यह अध्यास का लक्षण निदुं् वहीं, 
क्योंकि स्वस्तिमती नाम की गो व्यक्ति में पूर्व दृष्ट “गोत्व? जाति का परत्र ( कालाक्षी नाम की 
गो व्यक्ति में ) भवभास ( सत्य ज्ञान ) होता है। इसी प्रकार पाटलिपुत्र ( पटना नगर) में 
पूर्व दृष्ट देवदत्त का परत्र ( माहिष्मति नाम कें नगर में ) अवभास होता हे । 'अवभास' पद 
सत्य ज्ञान में भी प्रयुक्त होता है, जेसे--नीलस्यावभास:', 'पीतस्यावभासः?। इस प्रकार 
गोत्वादि जाति एवं देवदत्तादि व्यक्तियों की सत्य अनुभूति में प्रसक्त अतिव्याप्ति की इस 
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भामती 
इति &। स्मृते रूपसिव रूपमस्येति स्मृतिरूपः । असञ्चिहितविषयत्वं 'च स्मृतिरूपत्वं सञ्चिहितविषयं च 
` प्रत्यभिज्ञानं समीचीनमिति नातिव्याप्तिः । नाप्यव्याप्ति: स्वप्नज्ञानस्यापि स्मृतिविश्वमरूपस्येवरूपत्वात्तत्रापि 
हि स्सयंमाणे पित्रादी नित्रोपप्लववशादसञिधानापरामर्श तत्र तत्र पुर्वंदृष्टस्येव सन्निहितदेशकालत्वस्य 


समारोप: । 
एवं पीतः शङ्घस्तिक्तो गुड इत्यत्राप्येतल्लक्षणं योजनीयम्‌ । तथाहि--बहिविनिगंच्छदत्यचछन- 


यनरहिमिसंपुक्तपित्तद्रव्यवत्तिनीं पीततां पित्तद्रव्यरहितामनुभवन्‌ शङ्कं च दोषाच्छादितश॒क्लिमानं द्रव्यमात्र- 
मनुभवन्‌ पीततायाश्च शङ्कासम्बन्धमननुभवन्नसम्बन्धाग्रहणसारूप्येण पीतं तपनीथपिण्डं पीतं बिढ्वफल- 
मित्यादौ पुवंदृष्ट सामानाधिकरण्यं पीतत्वशङ्कत्वयोरारोप्याह पीतः शङ्ख इ्लि। एतेन तिक्तो गुड इति 
प्रत्ययो व्याख्यातः। 

एवं विज्ञातृपुरुषाभिमुखेष्वादशोदकादिषु स्वच्छेषु चाक्षुषं तेजो लग्नमपि बलीयसा सोय्येण तेजसा 


प्रतिस्रोतः प्रवत्तितं मुखसंयुक्तं मुखं ग्राहयद्‌ दोषवशाततद्देशतामनभिमुखतां च मुखस्याग्राहयत्‌ पुच दृष्टाभि- 


भामती=व्याख्या 

शङ्खा को दुर करने के लिए कहा गया है-“स्मृतिरूपः”। [ “प्रशंसायां रूपप्‌” ( पा. सू. 
५।२।६६ ) इस सूत्र के द्वारा 'रूपप! प्रत्यय करके जा 'स्मृतिरूप' पद निष्पन्न होता है, वह्‌ 
यहाँ अयुपयुक्त हे, क्योंकि उससे स्मृति की प्रशस्तता या पारपूणता प्रतीत होती है, किन्तु यहाँ 
स्मृतिविषय का एक अशमात्र विवक्षित है, अतः बहुब्रीहि समास के द्वारा स्मृतिरूपः’ शब्द 
श्री मिश्र जी निष्पन्न कर रहे हैं ] 'स्मृते रूपमिव रूपमस्य'--इस प्रकार सम्पन्न 'स्मृतिरूप! 
पद के द्वारा असन्निद्ष्टार्थवषयकत्व मात्र की उपस्थिति कराई जाती है, जिससे 'तदेवात्र 
गोत्वम्‌”, 'स एवायं देवदत्तः'--इत्यादि प्रत्यभिज्ञात्मक प्रमा ज्ञान में इस लक्षण की अतिव्याप्ति 
नहीं हातो, क्योंकि प्रत्यभिज्ञा ज्ञान सन्निहितविषयक होता है । इस लक्षण की कहीं अव्याप्ति 
भी नहीं, क्योंकि सभी भ्रमप्रकारो में इस लक्षण का सम्यक्‌ समन्वय हो जाता है, जैसे कि-- 

(१) स्वाप्न ज्ञान -स्वप्त देखते समय स्मयंमाग माता-पिता आदि पदार्थों में 
“निद्रा” दोष के कारण उनकी असन्निधानता का भान नहीं हो पाता और पूर्वे जाग्रत अवस्था 
में दृष्ट सच्चहित दश-कालवृत्तित्व का समारोप होकर इयं मे माता', 'अयं मे पिदा’ ऐसी 
प्रताति हो जाती है । 

( २) पीतः शङ्ग:-ऐसा भ्रम पीलिया रोगवाले व्यक्ति को प्रायः होता है। उसके 
ेत्रों से निकली शुभ्र रश्मियों के साथ पीलिया का कारणीभूत कुपित पित्त द्रव्य बैसे ही 
चिपक जाता है, जेंस चाँदी के तारों पर सोने का रंग चढ़ा हो । उस पित्त द्रव्य को साथ 
चिपकाए नेत्र-रश्मियाँ बाहर निकल कर श्वेत शङ्क पर फल जाती हे । 'अतिसामीप्य' दोष 
के कारण पित्त द्रव्य का ग्रहण नहीं हो पाता,और पीलिया रोग के कारण शङ्खगत शुक्ल 
वर्ण का भान नहीं होता, पित्तगत पीत वर्ण और शङ्ख के वास्तविक असम्बन्ध का ग्रहण 
भी नहीं होता । जैसे 'पीत॑ स्वर्णपिण्डम्‌’, 'पीतं बिल्वफलम्‌-इत्यादि सत्य स्थल पर गुण 
और उणा द्रव्य का असम्बन्धाग्रह होता है, वैसे ही 'पीतः शङ्घ:--इत्यादि भ्रम-स्थल पर 
पुव पीतत्व और तपनीयपिण्डत्वादि के सामानाधिकरण्य का पीतत्व और शद्धुत्व में 
आरोप करके पीलियावाला व्यक्ति व्यवहार करने लग जाता है-- पीतः शङ्खः” । इसी प्रकार 
'तिक्तो गुड: आदि भ्रमों की प्रक्रिया होती. है । 

( २) प्रतिबिम्ब विश्रम-स्थलों में द्रष्टा पुरुष के सम्मुखस्थ दर्पण या जलादि 
स्वच्छ पदार्थों पर उसकी नेत्र-रश्मियाँ जाती हैं और दपंण-तल पर प्रसृत सूर्यं के प्रखर ` 
प्रकाश से टकराकर द्रष्टा के मुख की ओर ही मुड़ जाती और मुख का ही. पूर्णतया ग्रहण 
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भामती 
मुखादर्शोदकदेशतामाभिमु्यं च मुखस्यारोपयतीति प्रतिबिम्बविश्रमोऽपि लक्षितो भवति । एतेन द्विचन्द्र- 
दिङ्‌मोहालातचक्रगन्धर्वंनगरवंशोरगादिविञ्नमेष्वपि यथासम्भव लक्षणं योजनीयम्‌ । 

एतदुक्तं भवति - न प्रकाशमानतामात्रं सरं येन देहेन्द्रियादेः प्रकाशमानतया सञद्भाबो भवेत्‌ । 
नहि सर्पादिभावेन रज्ज्वादयो वा स्फटिकादयो वा रक्तादिगुणयोगिनों न प्रतिभासन्ते, प्रतिमासमाना वा 
भवन्ति तदात्मानस्तद्धर्माणो वा । तथा सति मरुषु सरीचिचयमुच्चावचमुच्चलतुङ्गतरङ्ग भङ्ग मालेयमभ्यणं- 
सवतोर्णा मन्दा किनीत्यभिसन्धाय प्रवृत्तः तत्‌ तोयमापीय पिपासामुपशञमयेत्‌ । तस्मादक्रामेनापि आरोपितस्य 
प्रकाशमानस्यापि न चस्तुसत्वमभ्युपगमनीयम्‌ । न च सरीचिरूपेण सलिलमवस्तुसत्‌ स्वरूपेण तु परमार्थ- 
सदेव देहेन्द्रियादयस्तु स्वरूपेणाप असन्त इत्यनुभवागोचरत्वात्कथमारोष्यन्त इति साम्प्रतम्‌ , यतो 
यद्यसन्तो नानुभवगोचराः कथं ताह मरीच्यादीनामसतां तोयतयानुभवगोचरर्वम्‌ ? न च स्वरूपसत्त्वेन 
तोयात्मनापि सन्तो भवन्ति । यद्युच्येत नाभावो नाम भावादन्यः कश्चिदस्ति अपि तु भाव एव भावान्तरा- 
त्मनाऽभावः स्वरूपेण तु भावः। ययाहुः-- भावान्तरमभावो हि कयाचित्तु व्यपेक्षयेति।” ततश्च 

भामती-व्याख्या 
करती हैं। रश्मियों के मोड़-तोड़ दोष के कारण मुख की ग्रीवास्थता और अनभिमुखता का 
भान नहीं होता । फलतः द्रष्टा के द्वारा दर्पणादि में पुर्वदृष्ठ दपंणादि का देश और आभि- 
मुख्य अपने मुख में आरोप करके व्प्रवहार किया जाता है-'अहं दपंणे मुखं पश्यामि’ । इसी 
प्रकार ह्विचन्द्रभ्मम', 'दिग्श्रम', 'अलातचक्र', 'गन्धवनगर', 'वंशोरग' ( बाँस के दण्ड में सपं- 
श्रम ) आदि भ्रमों में भी यथासम्भव यह लक्षण घटा लेना चाहिए । 

[ आक्षेपवादी ने जो कहा था कि चिदात्मा में जो प्रकाशमानता रूप सत्ता है, वही 
शरीरादि में भी विद्यमान है, अतः शरीरादि को असतु या अनृत नहीं कहा जा सकता, तब 
सत्‌ और असत्‌ का मिथृनीकरण कैसे होगा ? उस पर सिद्धान्ती कहता है कि ] प्रकाशमान- 
त्वमात्र को सत्त्व नहीं कहा जाता कि शरीर और इन्ट्रियादि भी प्रकाशमान होने के कारण 
सतु हो जाते । येनकेन रूपेण तो असत्‌ पदार्थं भी प्रतीयमान हो जाते हैं, जसे सपंत्वरूप से 
रज्जु, आरुण्यादि के योग से स्फटिकादि प्रतीयमान होते हैं। जो जिस रूप में प्रतीयमान होता 
है, वेसा सत्‌ नहीं हो जाता, अन्यथा रज्जु भी सपे और स्फटिकादि भी अरुण हो जायंगे ओर 
ग्रीष्म काळ में तपते मरुस्थल पर ऊपर-नीचे लहराती सघन सूर्थ-रश्मियां ही उन्नतावनत 
तरङ्गावलिसंकुल जाह्नवी के रूप में मूर्तिमान हो जाएँगी और प्यास से व्याकुल मृगों के 
यूथ उसी गंगा का जळ पीकर अपनी चिरतृषा दूर कर लेंगे। इसलिए आरोपित पदार्थों की 
प्रकाशमानता को वस्तुसत्ता नहीं मानना चाहिए । यदि कहा जाय कि मरु-जल तो किरणों 
के रूप में असत्‌ होने पर भी स्वरूपेण सतु ही होता है किन्तु देह, इन्द्रियादि तो स्वरूप से 
भी सत्‌ नहीं, अतः अनुभव के अविषय होने के कारण क्योंकर आरोपित होंगे? तो 
वैसा कहना उचित नहीं, वयोंकि यदि असत्‌ पदार्थ अनुभव के विषय नहीं होते, तब जल के 
रूप में मरु-मरीचियाँ क्‍यों प्रतीयमान होती हैं? मरीचियाँ स्वरूपतः सत्‌ हैं, तो जळरूप में 
सत्‌ हो जाएंगी--ऐसा कभी नहीं हो सकता । 

` शङ्का-यदि कहा जाय कि भाव से भिन्त अभाव नाम को कोई वस्तु ही नहीं होती, - 
अपितु एक ही भाव अन्य भाव के रूप में अभाव हो जाता है, किन्तु वह स्वरूपतः भाव 
ही रहता है, जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट कहते है-“भावान्तरमभावो हि कयाचित्त 
व्पपेक्षया” ( श्लो. वा. पृ. ५६६ ) । अर्थात्‌ एक भाव अन्य भाव की अपेक्षा अभाव होता है, 
` जैसे घट स्वरूपेण भावरूप होने पर भी पटादि के रूप में अभाव ही होता है । अतः भावरूप 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


२२ Digitized ऽनश्यस्दनशङ्कर्या ष्यम्‌, Kosha [ अ. १ पा. १ सू. १ 


भामती 
भावात्मनोपास्येयतयास्य युञ्येतानुभवगोचरता, प्रपञ्चस्य पुनरत्यन्तासतो निरस्तसमस्तसासथ्यंस्य निस्त- 
स्वस्य कुतोऽनुभवविषयभावः ? कुतो वा चिदात्मन्यारोपः ? 

न च विषयस्य समस्तसामथ्यंस्य विरहेऽपि ज्ञानमेव तत्तादृशं स्वप्रत्ययसामर्थ्यासादितादृष्टान्त- 
सिद्धस्वभावभेदमुपजातमसतः प्रकाशन तस्मादसतप्रकाशनशक्तिरेवाविद्येति साम्प्रतम्‌ यतो येयमसतूप्र- 
काञनश्क्तिविज्ञानस्थ कि पुनरस्याः शक्यम्‌? असदिति चेत्‌, किमेतत्कार्य्यंमाहोस्विदस्या ज्ञाप्यम्‌ ? न ताव- 
स्काय्यंससतस्तच्वानुपपत्तेः । नापि ज्ञाप्यं, ज्ञानान्तरानुपलब्धेः । अनवस्थापाताच्च । विज्ञानस्वरूपमेचासत 
प्रकाश इति चेत्‌, कः पुनरेष सदसतोः सम्बन्धः ? असदधीननिरूपणत्वं सतो ज्ञानस्यासता सम्बन्ध इति 
चेत्‌, अहो बतायमतिनिवृत्तः प्रत्ययतपस्वी यस्यासत्यपि निरूपणमायतते, न च प्रत्ययस्तद्ाघत्ते किञ्चित्‌ । 
'असत आधारत्वायोगात्‌ । असदन्तरेण प्रत्ययो न प्रथते इति प्रत्ययस्येवंष स्वभावो न त्वसदधोनमस्य 
किञ्चिदिति चेत्‌, अहो बतास्यासत्पछपातो यदयमतदुत्पत्तिरतदात्मा च तदविनाभावनियतः प्रत्यय इति । 
तस्मादश्यन्तासन्तः आारीरेन्द्रियादयो निस्तत्त्वा नानुभवविषया भवितुमर्हन्तीति । 

अन्न ब्रूमः--निस्तर्वं चेन्ञानुभवगोचरस्तस्किमिदानीं सरीचयोऽपि तोयात्मना सत्त्वा यदनुभवगो- 
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में प्रतीयमान होने के कारण मरीच्यादि में अनुभव-विषथता बन जाती है किन्तु कतुंत्वादि 
प्रपश्च तो अत्यन्त असत्‌ और .समस्तसामथ्यं-रहित निस्तत्त्वमात्र है, इसमें अनुभवविषयता 
क्योंकर होगी और इसका आत्मा में आरोप कैसे होगा ? यदि कहा जाथ कि यद्यपि विषय- 
प्रपच्च अत्यन्त सामथ्ये-शून्य है, तथापि उसका ज्ञान ही ऐसा है कि वह अपने समनन्तर प्रत्यय 
( स्वसजातीय और अव्यवहित पूर्वं ज्ञानरूप कारण ) से ऐसा लोकोत्तर सामथ्य प्राप्त करता 
है, जो किसी बाह्य दृष्टान्त में अनुभूत नहीं, उसी सामथ्ये के बल पर असत्‌ पदार्थों का 
प्रकाश कर देता है उसकी असत्प्रकाशनशक्ति का ही नाम अविद्या कहा जाता है। तो वसा 
नहीं कह सकते, क्योंकि यह जो विज्ञान की असत्प्रकाशन शक्ति है, उसका शक्य क्या है ? यदि 
असत्‌ को शक्य माना जाता है, तब वह ( असत्‌ पदार्थ ) इस शक्ति का कार्थ ? अथवा उसका 
ज्ञाप्य है ? असत्‌ पदार्थ को शक्ति का कार्य नहीं कह सकते, क्योंकि असत्‌ पदाथ मे उत्पद्य- 
मानत्वरूप. कार्यत्व सम्भव नहीं । असत्‌ को उस शक्ति का ज्ञाप्य भी नहीं कह सकते, क्योंकि 
ज्ञानज्ञाष्यता का अर्थं है—ज्ञानजन्य ज्ञान की विषयता । प्रकृत में दो ज्ञान पदार्थो का भान 
नहीं होता, केवल असत्‌ का एक ही ज्ञान प्रतीत होता है । उसका भी ज्ञान मानने पर अन- 
वस्था हो जायगी । असत्‌ का प्रकाश उसके ज्ञान से भिन्न नहीं, अतः अनवस्था नहीं होती 
ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि सत्‌ ज्ञान का असत्‌ विषय के साथ क्या सम्बन्ध ? यदि कहा 
जाय कि ज्ञान अपने असदभूत विषय के द्वारा निरूपित होता है-यही सत्‌ ओर असतु का 
सम्बन्ध है । तो यह नहीं कह सकते, क्योंकि जिस ज्ञान का जीवन असत्‌ पर निर्भर है, वह 
ज्ञान ही क्या होगा ? ज्ञान अपने ऐसे विषय पर कोई अतिशय का भी आधान नहीं कर 
सकता, क्योंकि असत्‌ पदार्थं किसी भी धमं का आश्रय नहीं बन सकता । ज्ञान अपने 
विषय पर कोई अतिशय उत्पन्न नहीं करता, अपितु भसत्‌ के बिना उसका भान नहीं हो 
सकता--यह ज्ञान का स्वभाव है'--ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि यह सम्भव नहीं कि 
जब ज्ञान न तो उस असतु से उत्पन्न है और असद्रूप है, तब असत्‌ का अविनाभाव ( असतु 
के बिना न रह सकना ) ज्ञान में क्योंकर बनेगा ? फलतः देह, इन्द्रियादि अत्यन्त असतु भौर 
निस्तत्त्व हे, उनमें अनुभव-विषयता कभी नहीं बन संकती और उसके बिना उनका आत्मा में 
अध्यास नहीं हो सकता । 
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भामती 

चराः स्युः, न सतरवास्तदात्मना सरीचीनामसत्त्वात्‌ । द्विविधं च वस्तुनां तत्त्वं सत्त्वमसश्वं च, तत्र पुव 
स्वतः परं तु परतः । यथाहु-- 

“स्वरूपपररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके । 

वस्तुनि ज्ञाते किद्चिद्रपं केश्चित्कदाचन ॥” इति। 

तत्‌ कि मरीचिषु तोयनिर्भासप्रत्ययस्तच्वगोचरः ? तथा च समीचीन इति न ्रान्तो नापि 
बाध्येत । अद्धा न बाध्येत, यदि मरीचीनतोयात्मतत्त्वान्‌ अतोणत्मना गृह्णीयात्‌ । तोयात्मना तु गृह्हून्‌ 
कथमभ्रान्तः कथं वाऽबाध्यः ? हुन्त तोयाभावात्मनां मरीचीनां तोयभावास्मत्वं तावन्न सत्‌, तेषां तोया- 
भावादभेदेन तोयभावात्मतानुपपत्तेः । नाप्यसत्‌, वस्त्वन्तरमेव हि चस्त्वन्तरस्यासत्वमास्थीयते भावा- 
न्तरमभावोऽन्यो न कञ्चिदनिरूपणा दिति वर्दाद्ध: । न चारोपितं रूपं वस्स्वन्तरं तद्धि मरीचयो वा भवेद्‌, 
गद्भादिगतं तोयं वा ? पुर्वंस्मिन्‌ कल्पे मरोचय इति प्रत्ययः स्यात्‌ न तोयमिति । उत्त्रास्मस्तु गङ्गायां 
तोयमिति स्यान्न पुनरिहेति । देशभेदास्मरणे तोयमिति स्यान्न पुनरिहेति । न चेदमत्पन्तमसन्निरस्तसमस्त- 
स्वरूपमलीकमेवास्त्विति साम्प्रतम्‌ , नाप्यसत्‌, तस्यानुभवगोचररवानुपपत्तेरित्युक्तमधस्तात्‌ । तस्माञ्न सत्‌ 
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समाधान--असतू ( निस्तत्त्व ) भी अनुभव का विषय होता है। यदि वह अनुभव 
का विषय नहीं होता, तो कया मरु-मरीचियाँ भी जलरूप में सतत्त्व ( सत्‌ ) है कि अनुभव का 
विषय हो जाती है? यदि कहा जाय कि 'जलरूप में मरीचियाँ असंत्‌ हैं। वस्तुओं का तत्त्व 
दो प्रकार का होता है-(.१ ) सत्त्व और (२) असत्त्व, जैसा कि न्यायभाष्यकार ने कहा 
है~“सतः सःद्भावः, असतश्रासद्भावस्तत्त्वम्‌” ( न्या. सू. १।१।१) । इनमें प्रथम ( सत्त्व ) 
स्वतः ( पर-निरपेक्ष ) और द्वितीय ( असत्त्व ) परतः ( पर-सापेक्ष या प्रतियोंगिनिरूपित ) 
होता है, जेसा कि श्री कुमारिलभट्ट ने कहा है- । 

स्वरूपपररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके। 
वस्तुनि ज्ञायते किञ्चिद्रूपं कैश्चित्कदाचन ॥” ( एलो. वा. पृ. ४७६ ) 

[ अर्थात्‌ सभी पदार्थं स्वरूपतः सत्‌ और पर-रूप से असत्‌ होते हैं, जैसे घट घटत्वेन सत्‌ 
और पटत्वेन असत्‌ होता है । उन रूपों में किसी को कभी एक रूप और कभी अन्य रूप 
प्रतीत होता है ]।” तो वैसा कहना समुचित नहीं, वयोंकि तब तो मरु-मरीचियों में 
जलज्ञान क्या तत्त्वगोचर है? यदि ऐसा है, तब वह समीचीन ज्ञान है, भ्रम नहीं, 
अतः उसका बाध नहीं होना चाहिए । यदि कहें कि वह तब बाधित न होता, 
जबकि अजलरूप से मरीचियों को वह ग्रहण करता, किन्तु जलरूपेण मरीचियों का 
ग्रहण करता है, अतः वह समीचीन ( अभ्रमरूप ) क्यों हाँगा ओर अबाध्य क्योंकर 
होगा ? तो वह कहना भी संगत नहीं, क्योंकि जल से भिन्न मरीचियों में जलूरूपता 
सत्‌ नहीं, अन्यया जलाभाव और जलभाव का अभेद प्रसक्त होगा । मरीचियों में 
जलरूपता को असत्‌ भी नहीं कह सकते, क्योंकि यह कहा जा चुका है कि अन्य वस्तु को 
अन्यरूपता ही असत्त्व है--“भावान्तरमभावोञ्च्यो न कश्निदनिरूपणातु” ( श्लो. वा. पू. 
५६६ )। आरोपित जलादि पदार्थ तृतीय वस्तु नहीं हो सकता। आरोपित जल या तो 
मरीचिरूप होगा या गङ्गादिगत जल। मरीचिरूप मानने पर “मरीचयः -ऐसी प्रतीति 
होनी चाहिए, 'जलम्‌?-ऐसी नहीं । गद्भादिगत जलरूप मानने पर “गङ्भायां जलम्‌'- ऐसी 
` प्रतीति होगी, 'इह जलम्‌ः--ऐसी प्रतीति नहीं । यदि गङ्गारूप देश का विस्मरण मान लिया 
जाय, तब भी 'जलम!--ऐसी प्रतीति होगी, 'इह जलम्‌'-एऐसी नहीं । मरुमरीचि-जल को 
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नापि सदसद्‌, पररपरविरोधादिति अनिर्वाच्यमेवारोपणीयं मरीचिषु तोयमास्थेय तदनेन क्रमेणाध्यस्तं 
तोयं परमार्थतोयमिव । अत एव पुर्व दृष्टमिव । तत्त्वतस्तु न तोयं न च पूर्वदृष्टं कि त्वनृतमनिर्वाच्यस्‌ । 
एवं च देहेर्दरयादिप्रपञ्चोऽप्यनिर्वाच्योऽपूर्वोऽपि पुर्व मिथ्याप्रत्ययोपर्दाशत इव परत्र चिदात्मन्यध्यस्थत 
इति उपपन्नमध्यासलक्षणयोगाद्‌ देहेर््रियादिप्रपञ्चबाधनं चोपपादयिष्यते । चिदात्मा तु श्रुतिस्मृती तिहास- 
पुराणगोचरस्तम्मूलतदविरुद्ध्यायनिर्णीतशुद्धुद्धमुक्तस्वभावः सत्त्वेनेव निर्वाच्यः। अबाधिता स्वयम्प्रकाश- 
तैवाऽस्य सत्ता सा च स्वरूपमेव चिदात्मनो न तु तदतिरिक्तं सत्तासामान्यसमवायोऽर्थक्रियाकारिता वा 


इति सर्वमवदातम्‌ ° > शी > थे ~ क 
स चायमेवं लक्षणको5ध्यासोइनिवंचनीयः सर्वेषामेव सम्मतः परीक्षकाणां तद्भेदे परं विप्रतिपत्ति- 


रित्यनिर्वचनीयतां द्रढयितुमाह ® तं केत्रिदन्यत्राऽन्यधर्माध्यास इति वदन्ति & । अन्यधसंस्य, ज्ञानधमं स्य 
“mses AER 


भामती-व्यार्या 
खपुष्प के समान अत्येन्त अलीक कहना युक्ति-युक्त नहीं, बाँकि अत्यन्त अलींक पदार्थ कभी 
अनुभव का विषय नहीं हो सकता । परिशेषतः अध्यस्यमान जलादि पदार्थो को सत्‌, असत्‌ 
और सदसदुभयरूप न मानकर अनिर्वाच्य ही मानना होगा, अतः अध्यस्त जल व्यावहारिक 
जळ के समान अत एव पूर्ग-दृष्ट जैसा हे । वस्तुतः न तो वह जल है और न पूर्वदृष्ट किन्तु 
अनृत और अनिर्वाच्यमात्र है। इस प्रकार देह इन्द्रियादि प्रपश्च भी अनिर्वाच्य है, अपूर्व 
(पूर्वं सत्‌ न ) होने पर भी मिथ्या ज्ञान के द्वारा पूर्व उपदशित एवं चिदात्मरूप अधिष्ठान में 
अध्यस्त है-यह उपपन्न हो गया, क्यों।क अध्यास का लक्षण उनमें घट जाता हे । 
देह और इर्द्रियादि प्रपञ्च बाधित होने के कारण अनृत या मिथ्या है, इसके बाध का 
उपपादन आगे किप्रा जायगा किन्तु चिदात्मा श्रुति, स्मृति, इतिहास ओर पुराणादि में 
परमार्थं वस्तुत्वेन निर्णीत एंत्रं श्रुतिमूलक उपक्रमादि न्यायों से अवधारित है, अतः शुद्ध, बुद्ध 
मुक्त स्वभाव के आत्मा का सत्वेन निर्वचन करना होगा। चिदात्मा की जो अबाधित स्वयं 
प्रकाशता है, वही उसका सत्त्व है, उससे अतिरिक्त सत्तारूप महासामान्य (जाति) का 
समवाय या अर्थक्रियाकारित्व को सत्त्व नहीं माना जाता [सत्‌ पदार्थो को सत्ता का निर्वेचन 
दार्शनिकों ने विभिन्न प्रकार से किया है-वेशेषिकाचारयो ने सत्ता नाम की एक जाति मानी 
है, जो द्रव्य, गुण ओर कमं-इन पदार्थों में रहती है-"“सामान्यं द्विविधम्‌ परमपरं चातु- 
त्तप्रत्ययकारणम्‌ । तत्र परं सत्ता महाविषयत्वात्‌” ( प्र. भा. पृ. २९) । इसी के आधार 
पर सत्ता-समवायवान्‌ पदार्थ को सत्‌ और 'सत्तासमवाय' ( व्योम. पृ. १२६ ) को सत्त्व कहा 
गया है । बोद्धो ने सत्ता का लक्षण किया है-- सत्ता अर्थक्रियास्थितिः” ( प्र. वा. ११ ) 
किन्तु वेदान्त में सतो भावः सत्ता-ऐसा भावार्थेक तल? प्रत्यय न कर 'देवता' शब्द के 
समान स्वार्थं में तल प्रत्यय मानकर सद्रूप ही सत्ता मानी है । वातिककार कहते हैं-- 
प्रकृत्यर्थातिरेकेण प्रत्ययार्थो - न विद्यते। 
सत्तेत्यत्र ततः स्वार्थस्तङ्धितोऽत्र भवनु भवेत्‌ ॥ ( बृह्‌. वा. पृ. १६७८ ) 
वैशेषिक-सम्मत सत्ता का निरास बौद्धों ने भी किया है-सच्छब्दनिमित्तं हि सतो भावः 
सत्ता, द्रवयं प्रकृत्यर्थः, द्रव्यातमसंग्रहः प्रत्ययार्थः । सत्क्रिया वोपचारसत्तारूपा । वेशेषिकसत्ता 
नोभयम्‌ , अर्थान्तरत्वात्‌” ( अभिधमंप्र. पृ. & ) ]। 
उक्त अनिवेचनीय अध्यास प्रायः सभी दार्शनिकों को सम्मत है, केवल उसके स्वरूप 

विशेष में विप्रतिपत्ति ( मतभेद ) है, उसे दिखाने के लिए कहा गया है-“तं केचिदन्यत्रान्य- 
धर्माध्यांस इति वदन्ति’! । 
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अध्यासचिचारः ] ०१ह्श्दील हितेभमितीसयलितम्‌ 000 २५ 
केचित्‌ -अन्यत्रान्यधर्माध्यास-इति वदन्ति । केचितु-- यत्र यदध्यासस्तद्ववेकाग्रहः 
- न स च्या SUR 


भामती ९ 

रजतस्य, ज्ञानाकारस्येति यावत्‌, अध्यासोऽनयत्र बाह्य । सौत्रान्तिकनये तावद्‌ बाह्ममस्ति वस्तुसत्तत्र ज्ञाना- 
कारस्यारोपः । विज्ञानवादिनामपि यद्यपि न बाह्यं वस्तुसत्तथाप्यनाद्यविद्यावासनारोपितमलीक बाह्यं, तत्र 
ज्ञानाकारस्यारोपः । उपपत्तश्च यद्यादृशमनुभवसिद्ध रूपं तत्तादृतामेवाभ्युपेतव्यमित्युत्सर्गोऽन्यथात्बं पुनरस्य 
बळवट्टाधकप्रत्ययवशान्नेदं रजतमिति च वाधस्येदन्तामात्रवाधेनोपपत्तो न रजतगोचरतोचिता । रजतस्य 
धर्मिणो वाधे हि रजतं च तस्य च धमं इदन्ता बाधिते भवेताम्‌, तद्ठरमिदन्तेवास्य धर्मो बाध्यतां न 
पुना रजतमपि धम, तथा च रजतं बहिर्वाधितमर्थादान्तरे ज्ञाने व्यवतिष्ठत इति ज्ञानाकारस्य बहिरध्यासः 
सिध्यति । 

केचितु ज्ञानाकारस्यातावपरितुष्यन्तो वदन्ति & यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनो भ्रम 
इति &। अपरितोषकारणं चाहुः--विज्ञानाकारता रजतादेरनुभवाद्वा व्यवस्याप्येतानुमानाद्वा ? तत्रानु- 
सानमुपरिष्टान्तिराकरिष्यते । अनुभवोऽपि रतजप्रत्ययो वा स्याद्‌, बाघकप्रत्ययो वा ? न तावद्रजतानुभवः । 
स हीदद्कारास्पदं रजतमावेदयति न त्वान्तरमू, अहमिति हि तदा स्यात्‌ प्रतिपत्तुः प्रत्ययादव्यतिरेकात्‌.। 


भामतो-व्याख्या | 
(१) आत्मख्याति-बौद्धों का योगाचार निकाय अन्य पदार्थ (ज्ञान ) के रजतादि 
धर्मो ( आकारों ) का आरोप अन्य पदार्थ ( बाह्य वस्तु ) में किया करता है। सौत्रान्तिक 
मत में बाह्य वस्तु अनुमित है, उसमें ज्ञान के आकार का समारोप हो सकता है। योगाचार 
के मत में यद्यपि बाह्य वस्तु सत्‌ नहीं, तथापि अनादिं अविद्या-वासना के द्वारा आरोपित 
अलीक बाह्य पदार्थ माना जाता है, उसी में ज्ञान के रजतादि आकारों का अध्यास हो जाता 
है। इस पक्ष में उपपत्ति का प्रदर्शन इस प्रकार किया जाता है कि जो वस्तु जैसी अनुभव में 
आती है, उसे वैसा ही स्वीकार करना चाहिए--ऐसा नैसगिक नियम है। उसका अन्यथा- 
करण तो किसी प्रबल वाधक प्रत्यय के बल पर ही सम्भव हो सकता है। "नेदं रजतम्‌ 
इस बाघ की चरिताथंता जब रजतगत केवल इदन्ता धर्म का बाघ कर देने मात्र से हो जाती 
हैं, तब रजतरूप धर्मी का वह बाध नहीं कर सकता, क्योंकि रजतरूप धमी का भी बाघ 
करने पर रजत और उसके धमंभूत इदन्ता--इन दोनों का बाघ करना होगा, उससे लाघव 
तो इसी में है कि रजत के केवल 'इदन्ता? धमं का ही बाध किया जाय, रजतरूप धर्मी का 
नहीं । रजत बाहर बाधित होकर आन्तरिक ज्ञान में अवस्थित हो जाता है। इस प्रकार: 
ज्ञान के आकार का बाहर आरोप उपपन्न हो जाता है। 

(२) अख्याति-कतिपय विद्वान्‌ विज्ञानाकार ख्याति से सन्तुष्ट न होकर कहते हैं 
कि “यत्र यदध्यासस्तद्विवेका ग्रहनिबन्धनो भ्रमः” अर्थात्‌ शुक्त्यादि में जो रजतादि का अध्यास 
कहा जाता है, वह वस्तुतः शुक्ति और रजत का भेद-ग्रह न रहने के कारण “इदं रजतम्‌ 
ऐसे ज्ञान में ञ्रमरूपता का व्यवहार होने लग जाता है। ये लोग आत्मख्याति में अपनी 
अरुचि का कारण यह बताते हैं कि बाह्य पदार्थ में रजताकारता का जो आरोप माना जाता. 
है, वह अनुभव के आधार पर वैसा माना जाता है? अथवा अनुमान के बल पर ?. अनुमान 
का निराकरण आगे तकंपाद में किया जायगा। अनुभव वहाँ दो होते हैं-(१) इदं रजतम्‌ 
ओर (२) नेदं रजतम्‌ । इदं रजतम!--यह अनुभव रजत की ज्ञानाकारता में प्रमाण नहीं हो 
सकता, क्योंकि वह रजत को इदन्त्वेन बाहर सिद्ध करता है आन्तरिक ज्ञानाकारता का 
व्यवस्थापक नहीं हो सकता । रजत को ज्ञान का आकार मानने पर “इदं रजतम्‌ ऐसा 
अनुभव न होकर “अह रजतम!--ऐसी प्रतीति होनी चाहिए, क्योंकि विज्ञानवाद में विज्ञान 
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श्रान्तं विज्ञानं स्वाकारमेव बाह्यतयाऽऽ्यवस्यति । तथा च नाहङ्कारास्पदमस्य गोचरो ज्ञानाकारता पुनरश्य 
बॉधकंप्रत्ययप्रवेदनीयेति चेत्‌, हन्त बाधकप्रश्ययमालोचयत्वायुष्सान्‌ । कि पुरोवत्तिद्रव्य॑ रजताद्ठिवेचय- 
त्याहो ज्ञानाकारतामप्यस्य दशयति । तत्र ज्ञानाकारतोपदर्शनव्यापारं बाधकप्रत्ययस्य ब्रुवाणः इलाघनीय- 
प्रज्ञो देवानां प्रियः । पुरोवतित्वप्रतिषेधादर्थादस्य ज्ञानाकारतेति चेत्‌, न; असन्निधानाग्रहनिपेधाद्‌ 
असन्तिहितो भवति प्रतिप्रतुरत्यन्तसर्निधानं त्वस्य प्रतिपत्त्रात्मक्ष कुतस्त्यम्‌ ? 
` न चेष रजतस्य निषेधो न चेदन्तायाः, किन्तु विवेकाग्रहप्रसञ्चितस्य रजतमिदमिति रजतव्पबहारस्य । 

न 'च रजतमेव शुक्तिकायां प्रसञ्जितं रजतज्ञानेन, नहि रजतनिर्भासस्य शुक्तिकालम्बनं युक्तमनुभवविरोधात्‌। न 
खलु सत्तामात्रेणालम्बनम्‌, अतिप्रसङ्गात्‌ । सर्देषामर्थानां सत्वाविशेषादालम्बनत्वप्रसङ्गात्‌ । नापि कारण- 
त्वेन, इन्द्रियादीनामपि कारणत्वात्‌ । तथा च भासमानतेवालम्बनाथंः। न च रजतज्ञाने शुक्तिक्का भासत 
इति कथमालम्बनं भासमानताभ्युपगमे वा कथं नानुभावविरोधः ? अपि चेन्द्रियादीनां समीचीनञ्चानोप- 
भामती-व्याख्या 

को ही. अहंपदा्थ माना जाता है। यदि कहा जाय कि रजत है तो विज्ञान का अपना ही 
आकार किन्तु भ्रान्त विज्ञान अपने आकार को ही बाह्य पदार्थ पर आरोपित कर देता है, 
इसलिए 'अहँ रजतम्‌'--ऐसी प्रतीति नहीं होती। यदि रजत की विज्ञानाकारता नेदं रजतम्‌'- 
इस बाधक ज्ञान के द्वारा सिद्ध होती है, तब बाधक ज्ञान की परीक्षा कर ली जाय । बाधक 
ज्ञान क्या पुरोवर्ती ( शुक्ति ) द्रव्य को रजत से केवळ भिन्न बताता है? अथवा रजत में 
ज्ञानाकारता की भी सिद्धि करता है ? नेदं रजतम्‌!--इस निषेध ज्ञान को रजत की 
ज्ञानाकारता का साधक मानना तो निरी मूर्खता है। यदि कहा जाय कि रजत में पुरोवतित्व 
का निषेध कर देने से अर्थात्‌ अन्तरवर्ती ज्ञानाकारता पर्यवसित होती है। तो वैसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि शुक्ति और रजत का वस्तुत: असन्निधान है, किन्तु उसका ग्रहण न होने के 
कारण रजत को इदं रूप से सन्निहित समझ छिया गया था, अब उस असन्निधानाग्रह का 
निदै रजतम्‌°-इस प्रकार निषेध कर देने से वास्तविक असन्निधान ( ज्ञाता पुरष से दूर 
आपण में अवस्थान ) सिद्ध होना चाहिए, अत्यन्त सन्निधान ( विज्ञानख्प ज्ञाता पुरुष का 
आकार ) कयोंकर स्थिर होगा ? वस्तु-स्थिति यह है कि 'नेदं रजतम्‌ यह. निषेध न तो 
रजत का निषेधक है और न रजतगत इदन्ता का, किन्तु शुक्ति और रजत के भेदाग्रह के 
द्वारा आपादित 'रजतमिदम्‌'--इस प्रकार के व्यवहारमात्र का निषेधक होता है। 

“इदं रजतम्‌?¬इस ज्ञान के द्वारा रजत ही शुक्ति में अध्यस्त होता है'-यह कहना 
संगत नहीं, क्योंकि रजत-भासक ज्ञान का शुक्ति को आलम्वन ( विषय ) मानना अनुभव से 
विरुद्ध है। सदैव अनुभव यही बताता है कि जो ज्ञान जिस पदार्थं का भासक होता है, उस 
ज्ञान का वही आलम्बन होता है । शुक्ति उस देश में बिद्यमान होने मात्र से रजत-ज्ञान का 
आलम्बन हो जायगी-ऐसा मानने पर यह अतिप्रसङ्ग उपस्थित हो जाता है कि वहाँ 
विद्यमान सभी पदार्थ सभी ज्ञानों के विषय हो जायेंगे । 'रजत-ज्ञान का कारण होने से शुक्ति 
उसका आलम्बन है'--ऐसा मानने पर इन्द्रियादि भी रजत-ज्ञान के आलम्बन हो जायेंगे, 
क्योंकि वे भी उस ज्ञान के कारण हैं। अतः 'भासमातत्वमेवालम्बनत्वम्‌'--ऐसा ही भालम्वन 
का लक्षण करना चाहिए, जब 'इदं रजतम्‌'--इस ज्ञान में शुक्ति भासित नहीं हो रही, तब 
वह उसका आलम्बन ब्योंकर होगी ? अतः 'इदं रजतमः--इस ज्ञान की भासमानता शुक्ति में 
मानना अनुभव-विरुद्ध है। 

दूसरी बात यह भी हैं (हिणो साहका िरहमर्थो में समीचीन ( प्रमा ) ज्ञान 
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भामती 
जनने सामथ्यंमुपलब्धमिति कथमेभ्यो मिथ्याज्ञानसम्भवः ? दोषसहितानां तेषां मिथ्याप्रत्ययेऽपि सामर्थ्य- 
मिति चेत्‌, न, दोषाणां कार्य्योपजननसामर्थ्यविघातमात्रे हेतुत्वात्‌ । अन्यथा दुष्टादपि कुटजबीजादू वटा- 
ङकुरोत्पत्तिप्रसङ्गात्‌ ।.अपि च स्वगोचरव्यभिचारे विज्ञानानां स्ंत्रानाइवासप्रसङ्गः । तस्मात्‌ सब ज्ञानं 
समीदीनमास्थेयम्‌ । तथा च रजतमिदमिति च हे विज्ञाने स्मृत्यनुभवरूपे तत्रेदमिति पुरोवत्तिद्रव्यमात्र- 
ग्रहणं दोषवशात्‌ तढ्गतशुक्तित्वसामान्यविशेषस्याग्रहात्‌ तन्मात्र च गुहीतं सदृशतया संस्कारोद्वोधक्रमेण 
रजते स्मृति जनयति। सा च गृहीतग्रहणस्वभावापि दोषवशाद गुहोतत्वांशप्रमोषाद्‌ ग्रहणमात्रमवतिष्ठते । 
तथा च रजतस्मृतेः पुरोर्वात्तद्रव्यमात्रम्हणस्य च मिथः स्वरूपतो विषयतश्च भेदाग्रहात्‌ सन्निहितरजत- 
योचरज्ञानसारूप्येणेदं रजतमिति भिन्ने अपि स्मरणग्रहणे अभेदव्यवहारं च सामानाधिकरण्यव्यपदेशं च 

भामती =व्याख्या 

के उत्पादन का ही सामर्थ्यं और स्वभाव पाया जाता है, उनसे मिथ्या ज्ञान की उत्पत्ति 
वयोंकर होगी ? यदि कहा जाय कि किसी दोष से युक्त हो जाने पर उन्हीं कारणों में मिथ्या 
ज्ञान के उत्पादन का सामर्थ्यं आ जाता है तो वेसा कहना उचित नहीं, क्योंकि दोष सदैव 
नेसगिक सामर्थ्य के घातक होते हैं, कार्यान्तर के जनक नहीं होते, अन्यथा कुटज ( कुटवेर ) 
के दुष्ट बीज से वट अङ्कुरित हो जाना चाहिए । 

“सभी ज्ञान नियमतः अपने विषय के ही भासक होते हे'-इस नियम का यदि कहीं 
भी व्यभिचार माना जाता है, तब सभी ज्ञानों पर से विश्वास उठ जायगा, अतः सभी ज्ञानो 
को प्रमात्मक ही मानना चाहिए [ श्री शालिकनाथ मिश्र कहते हैं-- 

“यथार्थ सवंमेवेह विज्ञानमिति सिद्धये । 
प्रभाकरगुरोर्भावः समीचीनः प्रकाश्यते ॥ 
अत्र ब्रूमो य एवार्थो यस्यां संविदि भासते। 
वेद्यः स एव नान्यद्धि विद्याह्वे्यस्य लक्षणम्‌ ॥ 
इदं रजतमित्यत्र रजतं चावभासते। 
तदेव तेत वेद्यं स्यान्न तु शुक्तिखेदनात्‌ ॥ 
तेनान्थस्यान्यथाभानं प्रतोत्यंव पराहतम्‌ । 
परस्मिन्‌ भासमाने हि परं भासते यत: ॥ (प्र. पं. पृ. ४८ ) 
अहो बत महानेष प्रमादो धीमतामपि । 
ज्ञानस्य व्यभिचारे हि विश्वासः किन्निबन्धनः ॥ ( प्र. पं. पृ. ५९ ) )। 
अख्यातिवाद के अनुसार इद रजतम्‌'-यहाँ पर 'रजतम्‌'-यह्‌ ज्ञान स्मृति और 
'इदम्‌--यह ज्ञान अनुभवरूप है । इदम्‌'--इस ज्ञान के द्वारा पुरोवतीं शुक्ति का केवळ 
द्रव्यत्वेन सामान्य-ज्ञान मात्र होता है, नेत्रगत दोष के कारण शुक्तिकात्वरूप विशेष जाति का 
ग्रहण नहीं हो पाता । चमकीले द्रव्यमात्र के ग्रहण से वैसे ही चमकीले रजत द्रव्य के संस्कार 
उद्बुद्ध होकर रजत का स्मरण करा देते हैं। यद्यपि स्मृति ज्ञान गृहीतमात्र का ग्राहक होता 
है, अतः वहाँ भी 'रजतं स्मरामि’ या 'तद्‌ रजतम्‌'-ऐसा स्मरण होना चाहिए, तथापि 
दोष-वश गृहीतत्त्वादि अंशों का प्रमोष ( विस्मरण ) होकर वह स्मातज्ञान केवल ज्ञान के 
रूप में अवस्थित होता है । इस प्रकार “रजत का स्मरण” और 'पुरोवर्ती प्रव्यमात्र का 
प्रत्यक्ष'--इन दोनों ज्ञानों के तो स्वरूपों का भेद-भान होता है और च उनके विषयों का । 
वहाँ 'इदम्‌ और “रजतम्‌'-ये दोनों ज्ञान वेसे ही अभेदव्यवहार और सामानाधिकरण्य- 
बोधक 'इद॑ रजतम्‌!--इस प्रकार शब्द-प्रयोग के प्रवतेक हो जाते हैं, जैसे, इद रजतमः--इस 
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भामती 
प्रवत्तंयतः । 
क्वचित्‌ पुनग्रेहण एव मिथोऽगृहीतभेवे, यथा पीतः शङ्घ इति । भत्र हि विनिर्गच्छन्नयनरदिमव- 
पतिनः पित्तद्रव्यस्य काचस्येवातिस्वच्छस्य पीतस्वं गुह्यते पित्तं तु न गृह्यते, शङ्कोऽपि दोषवद्यात्‌ शुक्लगुण- 
रहितः स्वरूपमात्रेण गृह्यते । तदनयोगुंणगुणिनोरसंसर्गाग्रहसारूप्यात्‌ पीततपनीयपिण्डप्रत्ययाविश्ञेषेणा- 
भेदव्यवहारः सामानाधिकरण्यव्यपदेशश्च, भेदाग्रहप्रसञ्जिताभेदव्यवहारवाधनाच्च नेदमिति विवेकप्रत्ययस्य 
बाघकस्वमप्युपपद्यते, तदुपपत्तौ च प्राक्ततस्य प्रत्ययस्य भ्वान्तत्वमपि लोकसिद्धं सिद्ध भवति । तस्माद्यथार्थाः 
सर्वे विप्रतिपन्नाः सन्देहविश्रमा, प्रप्ययत्वात्‌ घठादिप्रत्ययवत्‌ । तदिदमुक्तं & यदध्यास इलि & । यस्मिन्‌ 
दाक्तिकादौ यस्य रजतादेरध्यास इति लोकप्रसिद्धिः नासावन्यथाख्यातिनिब'्धना, किन्तु गुहीतस्य रजता- 
देस्ततस्मरणस्य च ग्रहीततांशप्रमोषेण गृहीतमात्रस्य य इदमिति पुरोऽवस्थिताद्‌ द्रव्यमात्रात्ततप्रज्ञानाच्च 
विवेकस्तदप्रहणनिबन्धनो भ्रम; । भ्रान्तत्वं च ग्रहणस्मरणयोरितरेतरसामानाधिकरण्यव्यपदेशो रजतादि- 
व्यबहारश्चेति । 
भामती-व्याख्या 
प्रकार का समीचीन ज्ञान, क्योंकि दोनों में असंसग का अग्रह समान है । 
कहीं-कहीं दो प्रत्यक्षात्मक ज्ञान अगृहीतभेदक होकर वंसे ही व्यवहार के जनक हो 
जाते हैं, जसे 'पीतः शद्भु:--यहाँ पर गोलक से बाहर निकलती हुई अति स्वच्छ नेत्र-रश्मियाँ 
अपने साथ चिपके काँच के समान पारदर्शी पित्त द्रव्य का ग्रहण न करके उसके केवल पीत वर्ण 
का ग्रहण करती हैं । शङ्ख का शुक्ल वर्ण भी उसी दोष के कारण गृहीत न होकर केवल शङ्क 
द्रव्य ही गृहीत होता हे । पीत गुण और शङ्खरूप गुणी ( द्रव्य ) में वैसे ही अभेद-व्यवहार 
और सामानाधिकरण्य-व्यपदेश प्रवृत्त हो जाता है, जसे, “पीतं स्वर्णपिण्डम्‌', “पीतं बिल्वम्‌- 
इत्यादि प्रमा ज्ञानो के द्वारा प्रवातत होता है, क्योंकि उन दोनों ज्ञानो में समीचीन ज्ञान का 
असंसर्गाग्रह रूप सादृश्य है । भेदाग्रह के द्वारा प्रापित उक्त अभेद-व्यवहार का वाध कर देने 
- मात्र से नेदम्‌"- इस प्रकार के भेद-ज्ञान में बाधकत्व का भी निर्वाह हो जाता है। उसका 
निर्वाह हो जाने के कारण उससे पूर्ववर्ती इदं रजतम्‌'--इस ज्ञान में लोक-प्रसिद्ध भ्रमरूपता 
भी उपपन्न हो जाती है । फलतः सभी ज्ञानो में यथाथंत्व की सिद्धि पर्यवसित हो जाती है-- 
सर्वे विप्रतिपन्ता विभ्रमप्रत्यया यथार्थाः, प्रत्ययत्वाद, घटादिप्रत्ययवत्‌' । इस अख्याति का 
लक्षण भाष्य में किया गया है--"यदध्यास:” । जिन शुकत्यादि आधारों में जिन रजतादि का 
अध्यास लोक में प्रसिद्ध है, वह अन्यथा-ख्याति-प्रयुक्त नहीं, अपितु पृ्व-गृहीत और पश्चात्‌ 
स्मयंमाण रजतादि पदार्थों के गृहीतत्व धर्म का विस्मरण हो जाता है, अत: केवल रजतरूप 
धर्मी का जो पुरोवर्ती इदं पदार्थ से एवं स्मरणरूप रजत-ज्ञान का जो प्रत्यक्षात्मक इदमाकार 
ज्ञान से भेद है, उसका ग्रहण न होने के कारण भ्रम-व्यवहार हो जाता है । उसकी भ्रम- 
रूपता यही है, जो कि इदमाकार प्रत्यक्षज्ञान और रजताकार स्मरण ज्ञान की एकात्मता का 
भान ओर शुक्ति में रजत पद का प्रयोग होता है [ श्रीशालिकनाथ मिश्र कहते हैं-- 
“नन्वेवं रजताभासः कथमेष घटिष्यति । 
उच्यते शुक्तिशकलं गृहीतं भेदर्वाजतम्‌ ॥ 
शुक्तिकाया विशेषा ये रजताड्भेदहेतवः । 
तेन ज्ञाता अभिभवाद्‌ ज्ञाता सामान्यरूपः || 
अनन्तरं च रजते स्मृतिर्जाता तथापि च । 
मनोदोषातु तदित्यंशपरामशंविवजितम्‌ ॥ 
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भामती 

अन्ये त्वन्नाप्यपरितुष्यस्तो यत्र यदध्यासस्तस्येव विपरीतधर्मस्वकल्पनामाचक्षते । अत्रेदमाकूतम्‌ अस्ति 
तावद्रजताथिनो रजतमिदमिति ध्रत्ययात्‌ पुरोवर्तिनि द्रव्ये परवृत्तिः सामानाधिकरण्यव्यपदेशश्चेति सर्वेजनीनम्‌। 
तदेतन्न तावद्‌ ग्रहणस्मरणयोस्तद्गोचरयोश्च मिथो भेदाग्रहमात्रा-ूवितुमहंति । ग्रहणतिबन्धनौ हि चेतनस्य 
व्यवहारव्यपदेशो कथमप्रहणमात्राद्धवेताम्‌ ? ननूक्त नाग्रहणमात्रात्‌ किन्तु ग्रहणस्मरणे एव मिय: स्वरूपतो 
विषयतश्चागुहीतभेदे - समीचीनपुरस्थितरजत विज्ञानसादृरयेन अभेदव्यवहारं सामानाधिकरंण्यव्यपदेश च 
प्रवत्तेयतः । अथ समीचीनज्ञानसारूध्यमनयो गृह्यमाणं वा व्यवहारभ्रवृत्तिदेतुरगुह्यमाणं वा सत्तामात्रेण ? 
गुह्यमाणत्वेऽपि समीचीनज्ञानसारूप्यमनयोरिदमिति रजतमिति च ज्ञानयोरिति ्रहणमथवा तयोरेव स्व- 
रूपतो विषयतश्च मियो भेदाग्रह इति ग्रहणम्‌ ? तत्र न तावत्समीचीनज्ञानसदुशी इति ज्ञानं समीचीतज्ञान- 
वद्दघवहारप्रवत्तंकम्‌ । नहि गोसदुशो गवय इति ज्ञानं गवाथिनं गवये प्रवत्तंयति । अनयोरेव भेदाग्रह इति 

Ma क ON 


५ भामती-व्याख्या 

रजतं विषयीकुत्य नेव शुक्तेविवेचितम्‌ । 

स्मृत्याऽतो रजताभास उपपन्नो भविष्यति ॥ 

ग्रहणस्मरणे चेमे विवेकानवभासिनी । 

सन्निहितरजतशकले रजतमतिभंवति याहशी सत्या । 
भेदानध्यवसायादियमपि ताहृक्‌ परिस्फुरति॥ 
बाधकप्रत्ययस्यापि |बाधकत्वमतो मतम्‌। 
प्रसज्यमानरजप्व्यवहारनिवारणात्‌ ॥ ( प्र० पं० पृ० ४९ ) ]। 

(३) अन्यथाख्याति-अन्य आचार्य कहते हैं कि जिस शुकत्यादि पदार्थं में रजतादि 
का जो अध्यास होता है, वह शुक्ति में रजतत्वरूप विपरीत धर्म का आरोप है । इन आचार्यों 
का आशय यह है कि रजतार्थी पुरुष की 'रजतमिदम्‌'--इस प्रतीति के आधार पर पुरोवर्ती 
शुक्तिरूप द्रव्य में प्रवृति" होती है, केवल प्रवृति ही नहीं, 'रजतमिदम्‌-इस प्रकार का 
सामानाधिकरण्य-व्यपदेश भी होता है--यह सर्वसम्मत तथ्य है । यह सब कुछ प्रत्यक्ष ओर 
स्मरण ज्ञानों और उनके विषयीभूत शुक्ति और रजतादि विषयों के पारस्परिक भेद के 
अग्रहण मात्र से सम्पादित नहीं हो सकता, क्योंकि चेतन पुरुष की प्रत्येक क्रिया और शब्दः 
व्यवहार तभी सम्भव होते हैं, जब कि विषय वस्तु का ग्रहण,( ज्ञान ) हो जाय, अतः अग्रहण 
मात्र के बळ पर पुरोदेश में प्रवृत्ति और 'इदं रजतम्‌'-ऐसा शब्द-प्रयोग बयोंकर होगा? 
यह जो कहा जाता है कि केवल अग्रहण को ही प्रवृत्यादि का कारण नहीं माना जाता, अपितु 
रजत का स्मरण और इदं पदार्थं का ग्रहण ( प्रत्यक्ष ज्ञान ये दोनों ज्ञान ऐसे हैं कि जिन के 
न तो स्वरूपों का भेंद-ग्रह होता है और न उनके विषयों का । इन दोनों ज्ञानों में 'रजत- 
मिदम!--इस प्रकार के समीचीन ज्ञान का सारूप्य (असंसर्गाग्रह) भी हे, अत ऐव ये दोनों ज्ञान 
शुक्ति और रजत के अभेद-व्यवहार एवं सामानाधिकरण्य-व्यपदेश के प्रवर्तक माने जाते हैँ। 
वह कहना संगत नहीं, क्योंकि ( 'इदम्‌ और “रजतम्‌? ) इन दोनों ज्ञानों में समीचीन ज्ञान 
का साहश्य गृह्यमाण होकर उक्त व्यवहार का हेतु है? अथवा अगृह्ममाण होकर सत्तामात्र 
से ? गृह्ममाणत्व-पक्ष में भी 'समीचीनज्ञानसारूप्यमनयोर्ज्ञानयीः'--इस प्रकार सादृश्य का ग्रहण 
माना जाता है? या अनयोः ज्ञानयोः स्वरूपतो विषयतश्च भेदाग्रह?--इस रीति से ग्रहण होता 
हे ? प्रथम कल्प युक्तियुक्त नहीं, क्योंकि किसी वस्तु में उसका साहश्य-ज्ञान मात्र प्रवर्तक 
नहीं होता, अन्यथा गवय में 'गोसहशोयम्‌'--इस प्रकार गौ का साहश्य-बोध रहने के कारण 
गवय की ओर उस व्यक्ति की प्रवृत्ति होनी चाहिए, जो गौ चाहता है । हितोय कल्प में जो 
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भामती 
तु ज्ञानं पराहतं, नहि भेदाग्रहे$नयोरिति भवति, अनयोरिति ग्रहे भेदाग्रहणमिति च भवति । तस्मास्सत्ता- 
मात्रेण भेदाग्रहोऽगृहीत एव व्यवहारहेतुरिति वक्तव्यम्‌ । तत्र किमयमारोपोत्पादक्रमरेण व्यवहारहेतुराहो 
अनुत्पादितारोप एव स्वत इति ? वयं तु पइ्यामः-- चेतनव्यवहारस्याज्ञानपु वंकत्वानुपंपत्ते रारोपज्ञानोत्पा- 
दक्रमेणेवेति । ननु सत्यं चेतनव्यवहारो नाज्ञानपूर्वंकः किन्स्वविदितविवेकग्रहणस्मरणपुर्वेक इति । सेवस्‌, 
नहि रजतप्रातिपदिकार्थमात्रस्मरणं प्रवृत्तावुपयुज्यते । इदद्धारास्पदाभिमुखी खलु रजर्ताथनां प्रवृत्तिरित्य- 
विवादम्‌ । कथं चायमिदाङ्कारास्पदे प्रवत्तेत, यदि तु न तदिच्छेतू ? अन्यदिच्छत्यन्यत्करोतीति व्याहतम्‌ । 
न चेदिद्कारास्पदं रजतमिति जानीयात्‌ कथं रजतार्थो तदिच्छेत्‌ ? यद्यतथात्वेनाग्रहणादिति ब्रूयात्स च 
प्रतिवक्तव्योऽथ तथास्वेनाग्रहणात्‌ कस्माश्नोपेक्षेतेति ? सोऽयमुपादानोपेक्षाभ्यामभित आक्नुष्यमाणश्चेतनो$- 
व्यवस्थित इदङ्कारास्पदे रजतसमारोपेणोपादान एब व्यवस्थाप्यत इति भेदाग्रहः समारोपोत्पादक्रमेण 
चेतनत्रवृत्तिहेतुः । तथाहि-_भेदाग्रहादिदङ्कारास्पदे रजतत्वं समारोप्य तज्जातीयस्योपकारहेतुभावमनु- 
चिन्त्य तञ्जातीयतयेदड्कारास्पदे रजते तमनुभाय तदर्थो प्रवत्तंते इत्यानुपु््यं सिद्धम्‌ । न च तठस्थरजत- 
भामती -व्याख्या 
कहा गया--'अनयोः भेदाग्रहः' । वह अत्यन्त विरुद्ध है, क्योंकि जिन पदार्थो में भेद-ग्रह नहीं, 
होता, उनके लिए 'अनयोः'--इस प्रकार द्विवचन का प्रयोग केसे होगा ? यदि उनमें द्वित्व का 
निश्चय है, तब अनयोः का प्रयोग सम्भव हो जाने पर भी 'भेदाग्रह'--यह कहना विरुद्ध पड़ 
जाता है । फलतः भेदाग्रह स्वयं अगृहीत होकर सत्ता मात्र से व्यवहार का जनक है-एऐसा 
मानना होगा । तब जिज्ञासा होती है कि वह अज्ञात भेदाग्रह रजतादि का आरोप कराकर 
व्यवहार का हेतु होता है? या रजतादि का आरोप कराए बिना ही अकेला रजार्थी का 
प्रवतेक होता है? वहाँ हमारा तो कहना यह है कि चेतन मनुष्य का व्यवहार केवल अंग्रहण 
(अज्ञान ) के आधार पर नहीं देखा जाता, अतः रजतादि का अवभास कराकर ही वह 
' रजतार्थी का प्रवर्तक होगा । 
यह जो कहा जाता है कि यद्यपि चेतन पुरुष का कोई भी व्यवहार केवल अज्ञान से नहीं 
होता, तथापि कथित भगुहीतभेदक इदमाकार प्रत्यक्ष और रजताकार स्मरण--ये दोनों ज्ञान 
व्यवहार के निर्वाहक हो जाते हैं। वह कहना संगत नहीं, क्योंकि प्रकृत में केवल “रजत” पद 
के हता स्वतन्त्र ज्ञान प्रवृत्ति का साधक नहीं हो सकता, क्योंकि यह ध्रुव सत्य है कि 
रजतार्था पुरुष की प्रवृत्ति इदंकारास्पद पदार्थ की ओर हो रही है । इदंकारास्पद पदार्थ की 
ओर उसकी प्रवृत्ति तभी बनेगी, जब कि उसे उसकी इच्छा होगी, क्योंकि अन्य वस्तु की 
“इच्छा से अन्य वस्तु में प्रवृत्ति सम्भव नहीं । यदि इदंकारास्पद वस्तु को रजत न समझे, तब 
उसकी इच्छा ही क्यों होगा ? यदि अरजतरूपेण अग्रहण को प्रवतंक माना जाता है, तब 
रजतरूपेण अग्रहण को रजतार्थी का निवर्तक मानना होगा। फलतः प्रवृत्ति और निवृत्तिरूप 
विरोधी पदार्थो के आकर्षण में पड़ कर जब चेतन पुरुष किकर्त्तव्य-विमूढ़ हो जाता है, तब 
रजतारोपपूर्वक .ही भेदाग्रह उस पुरुष की प्रवृत्ति का व्यवस्थापक हो सकेगा । 
उसका क्रम इस प्रकार है कि भेदाग्रह से इदंकारारपद पदार्थ में रजतत्वरूप धमं का 
आरोप होता है, रजतजातीय पदार्थं की इष्टसाधनता का स्मरण होता है, उसके पश्चात्‌ इदं- 
कारास्पदी भूत रजत में तज्जातीयत्वरूप हेतु के द्वारा इष्ट-साधनता का अनुमान होता है-- 
2 ता ) इष्टसाधनम्‌, रजतजात्तीयत्वाद्‌, आपणस्थरजतवत्‌” । तब रजतार्थी 
3₹:स्थित द्रव्य की ओर प्रवृत्त होता है। इदंकारास्पद पदार्थ से भिन्न तटस्थ रजत 
की स्मृति इदंकारास्पद पदार्थ में इष्ठसाधनत्व का अनुमान नहीं करा सकती, क्योंकि इदं 
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भामती 

स्मृतिरिदङ्कारास्पदस्योपकारहेतुभावमनुमापयितुमहंति, रजतत्वस्य हेतोरपक्षधर्मेत्वात्‌ । एकदेशादर्शनं 
खह्वनुमापकं न त्वनेकदेशदर्शनम्‌ । यथाहुः “ज्ञातसम्बस्धस्येकदेशदशनादिति” । समारोपे त्वेकदेश- 
दर्शनमस्ति । तस्सिद्धमेतद्विवादाध्यासितं रजतादिज्ञानं पुरोवत्तिवस्तुविषयं रजताद्यथिनस्तत्र नियमेन 
प्रवत्तंकत्वात्‌ । यद्यर्दाथन यत्र नियमेन प्रवत्तंयति तज्ज्ञानं तद्विषयं, यथोभयसिद्धसमोचीनरजततज्ञानं, तया 
चेदं, तस्मात्तथेति । 

` यच्चोक्तमनधभासमानतया न शुक्तिरालम्बनमिति, तत्र भवान्‌ पृष्टो व्याचष्टां, कि शुक्तिकात्वस्येदं 
रजतमिति ज्ञानं प्रत्यगालम्बनत्वमाहोस्विद्‌ द्रव्यमांत्रस्थ पुरःस्थितस्य सितमास्वरस्य ? यदि शुक्तिकात्व- 
स्थानालम्बनत्वम्‌, अद्धा । उत्तरस्यानालम्बनस्वं ब्रुवाणस्य तथेवानुभवविरोधः । तथाहि रजतमिद- 
मित्यनुभवन्ञनुभविता पुरोवर्ति वस्त्वङ्‌्गुल्यादिना निदिशति । दृ च दुष्टानां कारणानामोत्सगिककाय्य- 
प्रतिबन्धेन कार्य्यान्तरोपजननसाम्थ्यंस्‌ , यथा दावाग्निदरधानां वेत्रबीजानां कदलीकाण्डजनकत्वम्‌, 
अस्मकदुष्टस्य चौदय्यंस्य तेजसो बह्वन्तपचनमिति । प्रत्यक्षवाधापहृतविषयं च विश्वमाणां यथा्थेत्वानुमान- 


भामती-व्प्राख्या 
मदिष्टसाधनम्‌, रजतत्वात्‌'- इस अनुमान का रजतत्व हेतु इदंकारास्पदरूप पक्ष में न रह 
कर स्मर्यमाण तटस्थ रजत में रहता है, [ अतः प्रकृत अनुमान स्वरूपासिद्ध दोष से दूषित 
होने के कारण अपने साध्य की सिद्धि नहीं करा सकता ]। एकदेश ( पक्षवृत्तिहेतु) का 
दर्शन ही अनुमिति का जनक माना जाता है, पक्ष से भिन्न देश में रहनेवाले हेतु का दर्शन 
नहीं, जैसा कि श्री शबरस्वामी कहते हैं-“अनुमानं ज्ञातसम्बन्ध्यकदेशद्शंनादेकदेशान्तरेऽ- 
सन्निकृष्टे बुद्धि” ( शा, भा. पृ. ३६ ) [ पव॑त में अग्नि और धूम--दोनों एकदेशवृत्ति या 
( समानाधिकरण या पक्षवृत्ति ) पदार्थं हुँ ! उनमें धूमरूप एकदेशीय ( पक्षवृत्ति ) पदार्थं के 
द्वारा अग्निरूप दूसरे एकदेशीय ( पक्षवृत्ति ) पदां का जो ज्ञान होता है, वही अनुमान हैं ]। 
जब पुरोवतीं द्रव्य में रजतत्व का समारोप हो जाता हैं, तब “रजतत्व” हेतु पक्षवृत्ति हो जाता 
है। अतः यह अनुमान फलित होता है कि ( १) 'एतद्विवादास्पदाध्यस्तरजतादिज्ञानं, 
पुरोवतिवस्तुविषयम्‌, ( २) रजतारथिनस्तत्र नियमेन प्रवतंकत्वाद्‌, ( ३ ) यज्ज्ञानं यर्दाथनं 
यत्र नियमेन प्रवर्तयति, तज्ज्ञानं तद्विषयं यथोभयसिद्धसमी चीनरजतज्ञानम्‌, ( ४ ) तथा चेदम्‌, 
(५) तस्मात्तथा’ [नैयायिकगण परार्थानुमान के पाँच अवयव मानते हैं-“प्रतिज्ञाहेतूदाहरणोप- 
नयनिगमनान्यवयवाः” ( न्या. सू. १।१।३२ ) | उन्हीं पाँच अवयवों का प्रयोग यहाँ किया है]। 
अख्यातिवादियों का यह जो कहना है कि 'इदं रजतम्‌!--इस ज्ञान में शुक्ति अवभासित 
नहीं हो रही है, अतः इस ज्ञान का शुक्ति को विषय नहीं माना जा सकता। वहाँ जिज्ञासा 
होती है कि शुक्तित्व को उक्त ज्ञान का विषय नहीं माना जा सकता ? अथवा पुरोवर्ती भास्वर 
( चमकीले ) द्रव्य मात्र को? शुक्तित्व को तो उस ज्ञान का विषय हम भी नहीं मानते किन्तु 
सित भास्वर द्रव्यमात्र को उक्त ज्ञान का अविषय मानना अनुभव-विरुद्ध है, क्योंकि “रजत- 
मिदम्‌?-इस प्रकार अनुभव करनेवाला व्यक्ति पुरोवर्ती द्रव्य को ही उँगली से दिखाता है 
कि यह रजत है । दोषपूण नेत्र के द्वारा शुक्ति में रजत का दर्शन असम्भव नहीं | यह जो 
कहा गया कि दोष सदैव नियत शक्ति का विघटक ही होता है, कार्यान्तर-जनन शक्ति का 
जनक नहीं होता । वह कहना भी अनुचित है, क्योंकि दोषों में कार्यान्तरोपजनन शक्ति की 
जनकता भी देखी जाती है, जसे-दावाग्नि ( वन में बांसादि की रगड़ से पेदा हुई आग) 
में जले हुए बेत के बीजों से केले का अङ्कुर उत्पन्त होता है, इसी प्रकार पेट में भस्मक रोग 
से ग्रस्त जठराग्नि में अधिक अन्न-पचन की शक्ति देखी जाती है । 
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निबन्धनो भ्रम इति । अन्ये तु-यत्र यद्ध्यासस्तस्येच विपरीतधर्मेत्वकल्पनामाच- 
क्षते इति | सर्वथापि त्वन्यस्यान्यधर्माचभासतां न व्यभिचरति। तथा च लोकेऽ 
भामती 
साभासो हुतवहानुष्णत्वानुमातवत्‌ । यच्चोक्तं मिथ्याप्रत्ययस्य व्यभिचारे सवंप्रमाणेष्वतादवास इति। 
तदृबोघकत्वेन स्वतः प्रामाण्य नाव्यभिचारेणेति व्युत्पादर्याद्भ्रस्माभिः परिहृतं न्यायकणिकायामिति नेह 
प्रतन्यते। दिङ्मात्रं चास्य स्मृतिप्रमोषसङ्गस्योक्तम्‌ । विस्तरस्तु ब्रह्मतत्वससीद्ञायामवगन्तव्य इति 
` तदिदमुक्तम & अन्ये तु यत्र यदध्यासस्तस्यंव विपरीतधर्मकल्पनमाचक्षते इति & । यत्र शुक्तिकादौ यस्य 
रजतादेरध्यासस्तस्येव शुःक्तकादेविपरीतधर्मकल्पनं रजतत्वधर्मकल्पनमिति योजना । ननु सन्तु नाम 
परीचकाणां विप्रतिपत्तयः प्रकृते तु किमायातमित्यत आह ® सर्वथापि त्वन्यस्यान्यधर्मावभासतां न व्यभि- 
भामती-व्याख्या 
सभी भ्रम ज्ञानों में जो यथार्थंत्व का अनुमान किया जाता है--'विश्रमप्रत्यया यथार्थाः, 
प्रत्ययत्वात्‌ । वह अनुमान अग्नि में अनुष्णत्व-साधक अनुमान के समान ही प्रत्यक्ष प्रमाण 
से बाधित है, क्योंकि इदं रजतमित्यादि ज्ञानों में तदभाववति तत्प्रकारकत्वरूप अयथार्थंत्व 
प्रत्यक्षतः सिद्ध है । यह जो कहा गया कि यदि किसी ज्ञान को विषय-व्यभिचारी माना गया 
तो सभी ज्चानों पर से विशवास उठ जायगा । वह संगत नहीं, क्योंकि ज्ञानगत प्रामाण्य स्वतः 
होता है, अव्यभिचार-प्रयुक्त नहीं । जब कि ज्ञान स्वभावतः विषय-प्रकाशक है, तव अबोधकत्व- 
रूप अप्रामाण्य उसमें रह ही कैसे सकता है--यह सब कुछ ऱ्यायकणिका में कहा गया है । यहाँ 
तो उसका दिग्दर्शनमात्र कराया गथा है, विस्तार ब्रह्मसिद्धि की व्याख्या तत्त्वसमीक्षा में 
किया गया है । [न्यायकणिका में अनाश्‍वासापत्ति का प्रतीकार करते हुए कहा गया है-- 
“ग्त्तक्तमनाशवासादिति तदन्यत्र ( ब्र. सि. पृ. १४४ ) आचार्येण-- 
बोधादेव प्रमाणत्वमिति मीमांसकस्थितिम्‌ । 
विदन्नव्यभिचारेण तां व्यरुदस्यत्यपण्डितः ॥ 
इत्यादिना प्रबन्धेन दूषितमिति नेह दूषितम्‌ । तथापि दूषणकणिकेह सूच्यते--किमव्यशिचारि- 
तैव प्रामाण्यम्‌ ? अथ तत्कारणम्‌ ? तद्वघापिका वा ? येन क्वचिद्‌ व्यभिचारदशंनात्‌ तदभावे 
सति ज्ञानमात्रेऽनाशवासः स्यात्‌ । न तावदव्यभिचोरितेव ध्रामाण्यम्‌, अव्यभिचारिणामपि 
वह्वयादौ धूमादीनां कुत श्चिन्तिमित्तादनुपजनितक्कशानुप्रत्ययानामप्रामाण्यं स्यात्‌ । व्यभिचारि- 
णामपि चक्षुरादीनां नीलादिभेदे तद्ठिषयज्ञानहेतुनां प्रामाण्यमिति साम्प्रतम्‌, प्रमितिक्रियां 
प्रति साधकतमत्वाभावसम्भवात्‌, अन्यथा काष्ठादीनामपि पाकादावपि असाधनत्वप्रस ङ्गात्‌” 
(च्या. क. पृ. १६२ ) इसी प्रकार अन्य पक्षों का भी खण्डन किया गया हे ब्रह्मसिद्धि में 
मण्डन मिश्र ने इस वाद का विस्तारपूर्वक निरास किया है, अतः उसकी व्याख्या तत्त्व- 
समीक्षा में अवश्य पुणं विस्तार किया गया होगा, किन्तु इस समय तक वह कहीं उपलब्ध नहीं 
। 

। भाष्यकार ने अन्यथाख्याति का स्वरूप बताया है--“अन्ये तु यत्र यदध्यासस्तस्यँव 
विपरीतधमंकल्पनामाचक्षते” । जिस ( शुक्त्यादि) में जिस ( रजतादि) का अध्यास 
लोकप्रसिद्ध है, वह शुवत्यादि में विपरीत (स्वावृत्ति) रजतत्व धर्म की कल्पना है [ न्यायवाति- 
कतात्पर्यंटीका में श्री वाचस्पति मिश्र ने कहा है-“कस्मातु पुनरयं शुक्तौ रजतार्थी प्रवतंते 
न पुना रजताभावे ? कस्माच्चेदं पुरोव तिद्रव्यमङ्भुल्या निदिश्य रजतत्वं निषेधति--नेदं 
रजतमिति, यदि तत्र न प्रसञ्जितं रजतत्वं पूवेविज्ञानेन” ( ता. टी. १।२।१ ) ] 

, परीक्षक विद्वानों के विवाद का पर्यवसित अर्थं बताते हुए भाष्यकार कहते हैं-- 
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डुभवः-शक्तिका हि रजतवदवभासते, पकक्न्द्रः सद्वितीयचंदिति । 

कथ पुनः प्रत्यगात्मन्यचिषयेऽध्यासो चिषयतद्धमौणाम्‌ ? सवाँ हि पुरोऽचस्थिते 

भामती 

चरति % । अभ्यस्यान्यधमंकल्पनाऽनृतता, सा चानिवंचनीयतेत्यघस्तादुपपादितम्‌ । तेन सर्वेषामेव परीक्ष- 
काणां मतेऽन्यस्यान्यधमंक्पनानिर्वचनयताऽवश्यम्भाविनीत्यनिवंचनीयता सवतन्त्राविरद्धो$्य इत्यर्थः । 
अख्यातिवादिभिरकामेरपि सामानाधिकरण्यव्यपदेशप्रवृत्तिनियमस्नेहादिदमभ्युपेयमिति भावः। न केवलः 
मियमनृतता परीक्षकाणां सिद्धाऽपितु लोकिकानामपीत्याह । & तथा च लोकेऽनुभवः । शुक्तिका हि रजत- 
वदवभासत इति & । न पुना रजतमिदमिति शेष: । स्यादेतत्‌ अन्यस्यान्यात्मताविञ्जमो लोकसिद्ध: 
एकस्य त्वभिन्नस्य भेदञ्रमो न दृष्ट इति कुतश्चिदास्मनोऽभिन्नानां जीवानां भेदविश्वम इत्यत आह 
& एकश्चन्द्रः सहितीयवदिति & । 

पुनरपि चिदात्मन्यष्यासमाक्षिपति & कथं पुनः प्रत्यगात्मन्यविषयेऽध्यासो विषयतद्वर्माणाम & । 
अयमर्थः--चिदात्मा प्रकाशते न वा ? न चेत्‌ प्रकाशते, कथमस्मिन्तध्यासो विषयतद्धर्माणाम्‌ । न खल्व- 
प्रतिभासमाने पुरोवर्तिनि द्रव्ये रजतस्य वा तद्धर्माणां वा समारोपः सम्भवतीति । प्रतिभासे वा न ताव- 
दयमात्माऽजड़ो घटादिवत्‌ पराधीनप्रकाश इति युक्तम्‌ । न खलु स एव कर्ता च कमं च सवति, विरो- 
घात्‌, परसमवेतक्रियाफलशालि हि कमं, न च ज्ञानक्रिया परसमवायिनीति कथमस्यां कर्म ? न च तदेव 
es RN आजा 


भामती-व्याख्या 

“सर्वथापि त्वन्यस्यान्यधर्मावभासतां न व्यभिचरति” । अन्य वस्तु में अन्यरूपता की कल्पना ही 
अनृतता है, अनृतता का अर्थं अनिवंचनीयता है-यह पहले कहा जा चुका है । सभी दार्शनिकों 
के मत में अन्यत्रान्यधमंकल्पना या अनिर्वंचनीयता अवश्यंभाविनी है, अतः अनिवंचनीयता एक 
स्वंतन्त्र-सिंद्धान्त है [ जिसका लक्षण करते हुए न्यायसुत्रकार कहते हैं-“सर्वंतन्त्राविरुद्ध- 
स्तन्त्रेऽधिक्कृतोऽथंः सवंतन्त्रसिद्धान्तः” ( न्या. सू. १।१।२८) सभी दर्शनों से अविरुद्ध सिद्धान्त 
स्वंतन्त्रसिद्धान्त कहा जाती है ]। अख्यातिवादी घ्राभाकरगणों को विवश होकर पुरोवर्ती द्रव्य 
में प्रवृत्ति और सामानाधिकरण्य-व्यपदेश के आधार पर यह भ्रमरूपता' माननी होगी । 
पुर्व-निरूपित अनृतता केवल परीक्षक विद्वानों तक ही सीमित नहीं, अपितु लोकःप्रसिद्ध भी 
है-- “तथा च लोकेऽनुभवः “शुक्तिका हि रजतवदवभासते इति” । “रजतमिदम्‌'-ऐसा लोक में 
अनुभव नहीं होता, अपितु शुक्तिका रजतवदवभासते'-एऐसा ही अनुभव होता है । 

यह जो शङ्का होती हे कि लोक में अन्य वस्तु में अन्यरूपतात्मक विश्रम तो प्रसिद्ध 
है, किन्तु एक अभिन्न तत्त्व में भेंद-श्रम नहीं देखा जाता, अतः एक चित्तत्व में अभिन्न जीवों 
का भेद-भ्रम क्योंकर होगा ? उस शङ्का को दूर करने के लिए कहा गया है-*एकश्रन्द्रः 
सद्वितीयवदिति”। जैसे एक चन्द्र में द्वित्वादि का भ्रम हो जाता है, वैसे ही एक ब्रह्म में अनेक 
जीवरूपता का भ्रम हो जाता है । 

अध्यास पर पुनः आक्षेप-_चिदात्मा के अध्यास पर पुनः आक्षेप किया जाता है-- 
“कथं पुनः प्रत्यगात्मन्यविषयेऽध्यासो विषयतद्धर्माणाम्‌ ?” आक्षेपवादी का अभिप्राय यह 
है कि चिदात्मा प्रकाशित होता है? या नहीं? यदि वह प्रकाशित नहीं होता, तब उसमें 
विषय और उसके धर्मों का अध्यास कैसे होगा? क्योंकि जो शुक्ति प्रतीयमान नहीं, उसमें 
कभी भी रजत और उसके घर्मो का आरोप नहीं होता । यदि आत्मा प्रकाशित होता है, तब 
जिज्ञासा होती है कि उसका प्रकाशक कौन ? यदि कहा जाय कि आत्मा अजड़ चैतन्यरूप हे, 
अतः घटादि के समान उसका प्रकाश अन्य किसी के द्वारा सम्भव नहीं, अतः आत्मा स्वयं 
अपना प्रकाशक है । तव वही प्रकाशक ( प्रकाश का कर्ता ) और वही प्रकाश्य ( प्रकाश का 
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भामती 

स्वं च परं च, विरोधात्‌ | आत्माभ्तरसमवायाभ्युपगमे तु ज्ञेयस्यात्मनोऽनातमत्वप्रसङ्गः । एवं तस्य तस्ये- 
त्यनवस्थाप्रसङ्गः । 

स्यादेतत्‌ । आत्मा जडोऽपि सर्वार्थज्ञानेषु भासमानोऽपि कतेव न कमं, परसमवेतक्रियाफल- 
झालित्वाभावात्‌, चेत्रवत्‌ । यथा हि चेत्रसमवेतक्रियया चेत्रनगरप्राप्तावुभयसमवेतायामपि क्रियमाणायां 
नगरस्येव कर्मता परसमवेतक्रियाफलश्ञालिस्वात्‌ ) न तु चेत्रस्य क्रियाफलशालिनोऽपि, चेत्रसमवायाद्ग- 
मनक्रियाया इति । तन्न, श्रुतिविरोधात्‌ । श्रूयते हि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इति। उपपद्यते च। 
तथाहि-योऽयमर्थप्रकाशः फलं यस्मिन्नर्थश्व आत्मा च प्रथेते स कि जडः, स्वयम्प्रकाशो वा ? जडश्चे- 
द्विषयात्मानावपि जडाविति कस्मिन्‌ कि प्रकाशेताविश्ञेषात्‌, इति प्राप्तमान्ध्यमशेषस्य जगतः। तथा 
चाभाणक:--' 'अन्धस्येवान्धलग्नस्य विनिपातः पदे पदे? । न च निलीनमेव विज्ञानमर्थात्मानो ज्ञापयति 


भामती - व्याख्या 

कर्म ) हो--ऐसा सम्भव नहीं, क्योंकि कर्मकारक सदेव कर्ता से भिन्न होता है, देवदत्तः ग्रामं 
गच्छति”-यहाँ पर ग्रामरूप कर्मकारक से भिन्न देवदत्त की गमन क्रिया से जो देवदत्त और 
ग्राम का संयोगरूप फल होता है, उस संयोग का आश्रय होने के कारण ग्राम को कमे कहा 
जाता है, किन्तु आत्मा आत्मानं प्रकाशयति'-यहाँ पर प्रकाश क्रिया कर्मरूप आत्मा से 
भिन्त पदार्थ में नहीं रहती, फलतः कतुँत्व और कमंत्व का एक आधार में रहना सर्वथा विरुद्ध 
है, वही आत्मा स्व भी हो और पर भी-यह वयोंकर सम्भव होगा ? यदि आत्मा का प्रकाश 
अन्य किसी आत्मा से माना जाता है, तब प्रकाश्य भूत (ज्ञेय या वेद्य ) आत्मा जड़ और 
अनात्मरूप हो जायगा एवं अन्यान्य प्रकाशक-परम्परा की कल्पना में अनवस्था भी होती है । 
यह जो कहा जाता है कि यद्यपि आत्मा अजड़ और सभी पदार्थो के ज्ञानों में भासमान 
है, तथापि वह कर्ता ही माना जाता है, कमें नहीं, क्योंकि वह पर-समवेत क्रिया से जनित 
फल का आश्रथ नहीं, जैसे-चैत्र । “चैत्रो नगरं गच्छति'--यहाँ चैत्र-समवेत गमनरूप क्रिया 
से जनित जो फल है--चैत्र और नगर का संयोग, उस संयोग के यद्यपि चैत्र और नगर-- 
दोनों आश्रय हैं, तथापि कमंता नगर में ही घटती है, चैत्र में नहीं, वप्रोंकि वह गमन क्रिया 
जिस चैत्र में समवेत ( समवायसम्बन्धेन वृत्ति ) है, वह नगर से भिन्त है, अपने से नहीं, 
अतः परःसमवेत क्रिया-जन्य फल का आश्रय होने से नगर ही कर्म बनता है, चैत्र नहीं, 
क्योंकि वह स्वसमवेत क्रिपा-जन्य फल का ही आश्रय है, पर-समवेत क्रिया-जन्य फल का 
आश्रय नहीं । इसी प्रकार आत्मा भी स्वसमवेत क्रिया-जन्य फल का ही आश्रय है, अतः वह 

चैत्र के समान कर्ता ही होता है, कमें नहीं । 
वह कहना उचित नहीं, क्योंकि श्रुति कहती है कि वह किसी भी प्रकाश से प्रकाशित 
[ प्रकाश क्रिया-जन्य फल का आश्रय ] नहीं--अगृह्यो न हि गृह्येते’ ( बृ. उ. ३ ९॥२६ ), 
“सुत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” ( ते. उ. ३।१।१ ) । युक्ति-युक्त भी यही है, क्योंकि जो यह अर्थ- 
प्रकाशरूप फल है, जिसके होने पर अर्थ ( विषय ) और आत्मा--दोनों भासित होते हैं, वह 
वया जड़ है ? अथवा स्वयंप्रकाश ? यदि जड़ है, तब विषय और आत्मा तो पहले ही जड़ है, 
फिर किससे कोन प्रकाशित होगा ? विषय भी अन्य प्रकाश से प्रकाशनीय होने के कारण 
जड़ और मात्मा भी वैसा ही, दोनों में कोई विशेषता नहीं कि एक से दूसरे का प्रकाश हो 
जाता । परिशेषतः जगत्‌ सर्वथा प्रकाश-शुन्य अन्धकारमय बन कर रह जायगा, जेसी कि 
कहावत प्रसिद्ध है-- अन्धस्येवान्धलग्नस्य विनिपातः पदे पदे ।” अन्धे बैल की पूँछ पकड़ 
कर अन्धे व्यक्ति चल पड़े, स्थान-स्थांन पर गते-पात होना ही था । अर्थं और आत्मा का 
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भामती , 
चक्षुरादिवदिति वाच्यम्‌, ज्ञापनं हि ज्ञानजननं, जनितं च ज्ञानं जड सन्नोक्तट्ूषणमतिवत्तेतेति । एव- 
मुत्तरोत्तराण्यपि ज्ञानानि जडानीत्यनवस्था । तस्मादपराधीनप्रकाशा संविदुपेतव्या । तथापि किमायातं 
विषयात्मनोः स्वभावजडयोः ? एतदायातं यत्तयोः संविदजड़ेति । तत्कि पुत्रः पण्डित इति पितापि पण्डिः 
तोऽस्तु ? स्वभाव पुष संविदः स्वयम्प्रकाशाया यदर्थात्मसम्बन्धितेति चेत्‌ , हन्त पुत्त्रस्यापि पण्डितस्य 
स्वभाव एष यत्‌ पितुसम्बन्धितेति समानम्‌ । सहार्थात्मप्रकाशेन संवित्प्रकाशो न त्वर्थार्मप्रकाशं चिनेति 
तस्याः स्वभाव इति चेत्‌, तरिक संविदो भिन्नौ संविदर्थात्मप्रकाशो । तथा च न स्वयम्प्रकाशा संविन्न 
च संविदर्थात्मप्रकाश इति। अथ संविदर्थात्मप्रकाशौ न संविदो भिद्येते, संविदेव तो । एवं चेत्‌, 
यावदुक्तं भवति संविदात्मा्थौ सहेति. तावदुक्तं भवति संविदर्थात्मप्रकाशो सहेति, तथा च न विव- 
क्षितार्थसिद्धिः। न चातीतानागतार्थंगोचरायाः संविदोऽर्यंसहभावोऽपि । तद्विषयहानोपादानोपेक्षाबुद्धि- 
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प्रकाश स्वयं अप्रकाशित रह कर ही चक्षुरादि के समान यदि अर्थं और आत्मा का प्रकाशक 
माना जाता है, तब भो कथित जगदान्ध्यरूप दोष से पीछा नहीं छूटता, क्योंकि विषय के 
प्रकाशन या ज्ञापन का अर्थ होता है-विषय के ज्ञान को जन्म देना, उक्त प्रकाश से जनित 
ज्ञान भी जड़ ही है, अतः वह भी स्वयं दूसरे का प्रकाश क्योंकर कर सकेगा ? इसी प्रकार 
कह्प्यमान उत्तरोत्तर ज्ञान व्यक्तियाँ भी जड़ हो मानी जाएगी, इस प्रकार परप्रकाशवाद में 
अनवस्था दोष प्रसक्त होता है, अतः स्वयंप्रकाश ज्ञान तत्त्व को ही मानना चाहिए । . | 

विषय और आत्मा के ज्ञान को स्वयंप्रकाश मान लेने से स्वभावतः जड़भूत विषय 
और आत्मा पर उसका क्या प्रभाव पड़ेगा । इस.प्रश्‍त का उत्तर यह है कि स्वयंप्रकाश ज्ञान में 
प्रकाशमानता स्वतः सिद्ध है, ज्ञानगत प्रकाशमानता के बल पर ज्ञान के विषयीभूत विषय और 
आत्मा में भी प्रकाशमानता सिद्ध हो जाती है। यदि कहा जाय कि ज्ञान की प्रकाशमानता 
से ज्ञान के जनकीभूत विषय और आत्मा में प्रकाशमानता तभी सिद्ध हो सकती है, जबकि 
पुत्रगत पाण्डित्य के द्वारा उसके जनकीभूत माता-पिता में पाडित्य सिद्ध होता हो, किन्तु ऐसा 
नियम नहीं, क्योंकि पुत्र में पाण्डित्य होने पर भी उसके माता-पिता में पाडित्य की अवश्यं- 
भाविता नहीं देखो जाती | यदि कहा जाय कि ज्ञान विषय और आत्मा का नियत सम्बन्धी 
है, अतः ज्ञान की प्रकाशमानता से विषय और आत्मा में प्रकाशमानता आ जाती हे । तब 
भी वह आपत्ति बनीं ही रहती है, क्योंकि पुत्र भी माता-पिता का नियत सम्बन्धी है, अतः 
पुत्र के पण्डित होने पर माता-पिता को भी अवश्य पण्डित होना चाहिए । 

यदि पुत्र की अपेक्षा ज्ञान का एक यह वैशिष्टय माना जाता है कि विषय और आत्मो 
की प्रकाशमानता के बिना ज्ञान में प्रकाशमानता नहीं होती, अपितु अर्थात्मःप्रकाश के साथ 
ही ज्ञान का प्रकाश होता है तव जिज्ञासा होती है कि ज्ञान सें [ज्ञान का प्रकाश और 
अर्थात्मां का प्रकाश- थे ] दोनों प्रकाश क्या भिन्न हैं? अथवा अभिन्न ? यदि ज्ञान से ज्ञान 
का प्रकाश भिन्न है, तब ज्ञान को स्वयंप्रकाश नहीं कहा जा सकता, किन्तु घटादि के समान 
भिन्न प्रकाश से प्रकाशित होने के कारण ज्ञान को जड़ ही मानना होगा । अर्थं और आत्मा 
के प्रकाश को ज्ञान से भिन्न मानने पर विषय और आत्मा में ज्ञान की विषयता सिद्ध न 
होकर ज्ञात-जन्य प्रकाश की बिषयता ( ज्ञान-ज्ञाप्यता ) माननी होगी, जिसमें अनवस्था दोष 
दिखाया जा चुका हैं। यदि “ज्ञान का प्रकाश और अर्थात्मा का प्रकाश'--ये दोनों प्रकाश 
ज्ञान से भिन्न नहीं, ज्ञानरूप ही हैं, तब जो कहा गया कि “संविदर्थात्मप्रकाशो सह” उसका 
अथे होता है-संविदात्माथों सह” । तब आत्मगत ज्ञानाश्रयत्वरूप विवक्षित अर्थ की सिद्धि 
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भामती 
जननादर्थसहभाव इति चेन्न, अर्थसंविद इव हानादिबुद्धीनामपि तद्विषयत्वानुपपत्तेः । हानादिजनना- 
द्वानादिबुद्धीनामर्थेविषयः्वम्‌, अर्थविषयहानादिबुद्धिजननाचचार्थंसं विदस्तद्विषयत्वमिति चेत्‌ , तत्‌ कि 
देहस्य प्रयत्नवदात्मसंयोगो देहप्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुरथें इत्यथंप्रकाशो$स्तु ? ज।डचाद्देहात्मसंयोगो नाथंप्रकाश 
इति चेत्‌, नन्वयं स्वयम्प्रकाशो$पि स्वात्मन्येव खद्योतवत्प्रकाशः, अर्थे तु जड इत्युपपादितम्‌ । न च 
प्रकाशस्यात्मानो विषयाः। ते हि विच्चछिन्नदीर्घस्थूलतयाऽनुभूयन्ते । प्रकाशश्चायमान्तरोऽस्थूलोऽनणुर- 
हस्वोऽदीर्घश्चेति प्रकाशते । तस्माच्चन्द्ेऽनुभूयमान इव द्वितीयश्चनद्रमाः स्व्रकाशादन्योऽ्योऽनिवंचनीय 
एवेति युक्तमुतुपश्यामः । न चास्य प्रकाशस्याजानतः स्वलक्षणभेदो$्नुभूयते । न चानिर्वाच्यार्थभेदः 
प्रकाश निर्वाच्यं भेत्तुमर्हति, अतिप्रसङ्गात्‌ । न चार्थानामपि परस्परं भेदः समीचीनत्ञानपद्धतिमध्यास्ते 
इत्युप रिष्टादुपपादयिष्यते । तदयं प्रकाश एव स्वयम्प्रकाश एकः कूटस्थो नित्यो निरंशः प्रत्यगात्मा 
अशक्यनिवंचनीयेभ्यो देहेन्द्रियादिभ्य आत्मानं प्रतीपं निर्वंचनीयमञ्चति जानातीति प्रत्यङ्‌ स चात्मेति 


भामती-व्याख्या 

नहीं होती । अतीत और अनागत घटादि रूप अर्थं के वर्तमानकालीन ज्ञान का अर्थ-सहभाव 
सम्भव भी नहीं । यदि कहा जाय कि जो ज्ञान जिस विषय की हान-बुद्धि, उपादान-बुद्धि या 
उपेक्षा-बुद्धि को जन्म देता है, उस ज्ञान में उस विषय का सहभाव माना जाता है। वर्तमान 
ज्ञान अतीतघटादिविषयक हानादि-बुद्धि का जनक होता है, यही उस ज्ञान में अर्थ-सहभाव 
अनुमित हो जाता है-'अतीतघटविषयक ज्ञानम्‌, अतीतघटसहभूतम्‌, अतीतघटविषयकहानादि- 
बृद्धिजनकत्वात्‌ । तो वैसा नहीं कह सकते, क्योंकि अतीतघटादि के ज्ञान।में जैसे अतीतघटविष- 
यकत्व सिद्ध है, वेसा हानादि-वुद्धि में मतीतघटविषयकत्व सिद्ध नहीं, अतः अतीतघटविषयक- 
हानादिवुद्धिजनकत्वरूप हेतु स्वरूपासिद्धिदोष से युक्त है, उसके द्वारा अर्थ सहभाव का ज्ञान 
में अनुमान नहीं किया जा सकता । 'घटादिविषयक हानादिरूप प्रवृति की जनक होने के 
कारण हानादि-बुद्धि में घटविषयकत्व और घटादिविषयक हानादि-वृद्धि की जनकता होने 
के कारण घटादि के ज्ञान में घटादिविषयकत्व सिद्ध होता है'--ऐसा कहने पर देहगत 
- प्रयत्नवदात्मा के संयोग में अर्थःप्रकाशत्वापत्ति होती है, क्योंकि वह संयोग भी देहरूप अर्थ 
में प्रवृत्त्यादि का जनक होता है । यदि कहा जाय कि जड़ होने के कारण देहात्म-संयोग को 
अर्थविषयक प्रकाश नहीं कह सकते । तब स्वयंप्रकाशरूप अर्थ-ज्ञान में भी अर्थप्रकाशता न 
बनेगी, क्योंकि उसकी प्रकाश्य कोटि में स्वयं ज्ञान ही आता है, विषय नहीं, अतः वह खद्योत 
( जुगनू ) के समान केवल अपने अंश में प्रकाशरूप होने पर भी विषयांश में जड़ ही है--ऐसा 
पहले कहा जा चुका है। घटादि विषय ज्ञान के आत्मा ( स्वरूप) ही है--ऐसा कहना 
अत्यन्त अनुचित है, क्योंकि घटादि विषय विच्छिन्न ( शरीर के बाहर), दीर्घ, स्थूल, अणु 
ओर हस्त के रुप में देखे जाते हैं और उनका ज्ञान शरीर के अन्दर अदीर्घ, अस्थूल, अनणु 
भोर अह्लस्व के रूप में अवभासित होता हे । फलतः एक चन्द्र में प्रतीयमान द्वितीय चन्द्रमा 

के समान स्वयंप्रकाश चित्तत्त्व से भिन्न घटादि प्रपञ्च को अनिर्वचनीय मानना ही उचित है। 
इस स्वयंप्रकाश चित्तत्त का (स्वाभाविक स्वलक्षण ( अवान्तरव्यक्ति-भेद ) अनुभुत 
नहीं होता और घटादि अनिव॑चनीय प्रपञ्च आत्मा के वास्तविक भेद का जनक नहीं हो 
सकता, अन्यथा घटादि उपाधियों के द्वारा गगन का भी वास्तविक भेद हो जायगा । घटादि 
पदार्थों का परस्पर भेद भी समीचीन ज्ञान की कसौटी पर खरा नहीं उतरदा--यह आगे चल 
कर कहा जायगा । परिशेषतः यह घटादि का प्रकाश ही स्वयंप्रकाश, एक कूटस्थ, नित्य और 
निरंश प्रत्यगात्मा है। उसे प्रत्यगात्मा इस लिए कहा जाता है कि वह देह, इत्द्रियादि 
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चिषये विषयान्तरमध्यस्यति, युष्मत्मत्ययापेतस्य च मत्यगामनोऽचिषयत्वं त्रवीषि ? 
re 


भामती 
प्रत्यगात्मा, स चापराधीनप्रकाशत्वादनंशत्वाच्चाविषयस्तस्मिन्नध्यासो विषयधर्माणां, देहेन्द्रयादिधर्माणाम्‌ । 
कथं, किमाक्षेपे । भयुक्तोऽ्यमध्यास इत्याक्षेपः । कस्मादयमयुक्त इत्यत आह & सर्वो हि पुरो$वस्यिते 
विषये विषयान्तरमध्यस्यति & । एतडुक्तं भवति - यतुपराधीनप्रकाशमंशवच्च तत्सामान्यांशग्रहे कारण- 
दोषवशाच्च विशेषाग्रहेऽन्यथा प्रकाशते । प्रत्यगात्मा त्वपराधीनप्रकाशतया न स्वज्ञाने कारणान्यपेक्षते । 
येन तदाश्रयो दूष्येत । न चांशवान्‌, येन कश्चिदस्यांशो गृह्येत कश्चिन्न गृह्येत, नहि तदेव तदानीमेव 
तेनेव गृहीतमगुहीतं च सम्भवतीति न स्वयम्प्रकाशपक्षेऽध्यासः । सदाह्तनेऽप्यप्रकारे पुरोऽवस्थितत्व- 
स्यापरोक्षर्बस्याभावान्नाघ्यासः । नहि शुक्तातरपुरःस्थितायां -रजतमध्यस्यतोदं रजतमिति । तस्माद- 
त्यन्तग्रहे$त्यन्ताग्रहे च नाध्यास इति सिद्धम्‌ । स्यादेतत्‌ -अविषयत्वे हि चिदात्मनो नाध्यासो, विषय 
एव तु चिदात्मा अस्मतप्रत्ययस्य, तत्कथं नाध्यास इत्यत आह ® युष्मःप्रत्ययापेतस्य च प्रत्यगात्मनोऽ- 
विषयत्वं ब्रवीषि & । विषयत्वे हि चिदात्मनोऽन्यो विषयी भवेत्‌ । तथा च यो विषयी स एव चिदात्मा, 
NS 


भामती-व्याख्या 
अनिर्वेचदीय प्रपञ्च से प्रतीप ( विपरीत ) अपने को निवंचनीय जानता है [ प्रत्यगात्मा” इस 
शब्द के 'प्रत्यग्‌! और “आत्मा” दो भाग हैं । उनमें प्रत्यग्‌ प्रतिपुवेक "अञ्चु गतिपुजनयो? 
धातु से निष्पन्न होता है, जिसका अर्थ होता है-प्रतीपम्‌ ( विपरीतम्‌ ) आत्मानमः्चतिः 
जानाति । अर्थात्‌ जो अनात्म प्रपञ्च से अपने को विपरीत अनुभव करता है । वही आत्मतत्त्व 
है, अतः चित्तत्त्व प्रत्यगात्मा कहलाता है ]। वह आत्मा परः-प्रकाश ( अन्य प्रक्राश से 
प्रकाशित होनेवाला ) नहीं एवं निरंश है, अतः किसी अन्य ज्ञान का विषय नहीं । उस आत्मा 
में शरीरादि विषय और उनके कतृंत्वादि धर्मों का अध्यास क्योंकर होगा ? भाष्य में प्रयुक्त 
'कथम्‌' शब्द का घटकीभूत 'किमु' पद आक्षेपार्थंक है, अतः 'कथमध्यासः'- इस वाक्य का 
अर्थ है-'अयुक्तोऽयमध्यासः'। अध्यास अयुक्त क्यो है ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“सर्वो हि्‌ 
पुरो$वस्थिते विषये विषयान्तरमध्यस्यति ।” आशय यह है कि जो शुक्त्यादि पदार्थ परप्रकाश 
और सांश होता है, उसके चमकीले अंश ( अवयव ) का ग्रहण एवं नीलपृष्ठादि भाग का 
अभान होने के कारण वह शुक्त्यादि द्रव्य अन्यथा ( रजतरूपेण ) प्रतीत होता है, किन्तु 
प्रत्यगात्मा स्वयंप्रकाश है, अपने ज्ञान में कारण-कलाप की अपेक्षा ही नहीं करता कि उन 
कारणों के दोषों से दूषित हो जाता । सावयव भी नहीं कि सामान्य अवयवों का ग्रहण और 
विशेष अवयवों का अग्रहण हो जाता । एक अखण्ड वस्तु एक ही समय एक ही पुरुष के द्वारा 
गृहीत भी हो और अगृहीत भी--ऐसा सम्भव नहीं हो सकता । फलतः स्वयंप्रकाशत्व पक्ष में 
अध्यास उपपन्न नहीं होता । यदि आत्मा का कभी भी प्रकाश नहीं माना जाता, तब भी 
पुरोऽवस्थितत्व और अपरोक्षत्व का अभाव होने के कारण अध्यास नहीं बनता, क्योंकि कोई 
भी व्यक्ति जो शुक्ति पुरःस्थित नहीं, उसमें 'इदं रजतम्‌'--इस प्रकार रजत का अध्यास नहीं 
कर सकता । फलतः अत्यन्त गृहीत या अत्यन्त अगृहीत पदार्थ में कभी अध्यास नहीं होता-- 
जाता है। 
FE i हैक यदि चिदात्मा किसी ज्ञान का विषय न होता, तब उसमें किसी 
पदार्ये का अध्यास नहीं हो सकता था, किन्तु जब चिदात्मा 'अहम्‌”--इस प्रतीति का विषय 
हो जाता है, तब उसमें अध्यास क्यों नहीं होगा ? भाष्यकार कहते हैं--“युष्म त्प्रत्ययापेतस्य 
च प्रत्यगात्मनोऽविषयत्वं ब्रवीषि” । चिदात्मा यदि किसी ज्ञान का विषय है, तब वह ज्ञानरूप 
विषयी चिदात्मा से भिन्न ही होगा, अतः वहाँ जो विषयी है, वही चिदात्मा माना जायगा 
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उच्यते--न तावद्यमेकान्तेनाविषयः, अस्मत्प्रत्ययविषयत्वात्‌ , अपरोक्षत्वाच्च प्रत्य- 
SS TEs steal 


भामती 

विषयस्तु ततोऽन्यो युष्मत्परत्ययगोचरोऽभ्युपेथः । तस्मादनात्मत्वप्रसङ्गादनवस्थापरिहाराय युष्मरप्रत्यया- 
पेतस्वम्‌, अत एवाविषयः्वमात्मनो वक्तव्यः तथा च नाध्यास इत्यर्थः। 

परिहरति & उच्यते--न तावदयमेकान्तेनाविषयः & । कुतः ? ¦ ® अस्मत्प्रत्ययविषयत्वात्‌ & । 
अयमर्थः । सत्यं परस्यात्मा स्वयम्प्रकादात्वादविषयोऽनंशश्च, तथाप्यनि्वंचनीयानाद्यविद्यापरिकस्पितबुद्धि- 
मनः सूकष्सस्थूलशरीरेन्द्रियावच्छेदेनानवच्छिन्ञोऽपि वस्तुतोऽवच्छिन्न इवाभिञ्ञोऽपि भिन्त इवाकर्तापि 
कर्तेवासोक्तापि भोषतेवाविषयोऽप्यस्मत््रत्ययविषय इव जीवभावसापञ्लोऽवभासते । नभ इव घटमणि- 
कमल्लिकाद्यवच्छेदभेदेन भिन्नमिवानेकविधधर्मकमिवेति । नहि चिदेकरसस्यात्मनश्चिदशे गृहीतेऽगृहीतं कि- 
चिदस्ति । खल्वानन्दनित्यस्वविभुत्वादयोऽस्थ चिद्रूपाह्ृस्तुतो भिद्यन्ते, येन तद्ग्रहे न। गृह्येरन्‌ । गृहीता 
एव तु कल्पितेन भेदेन न विवेचिता इत्यगृहीता इवाभान्ति । न चात्मनो बुद्धयादिभ्यो भेदस्ताक्तिवकः, 
येन चिदात्मनि गृह्यमाणे सोऽपि गृहीतो भवेत्‌ । बुद्धयादीनामनिर्वाच्यत्वेन त-द्भंदस्याप्यनिर्वंचनीय - 
त्वात्‌ । तस्माच्चिदात्मनः स्वयम्प्रकाशस्येवानवच्छिन्नस्यावच्छिन्नेभ्यो बुद्धयादिभ्यो भेदाग्रहात्‌ तदध्यासेन 
जीवभाव इति । तस्य चानिदमिदमात्मनोऽस्मप्रत्ययविषयत्वमुपपद्यते । तथाहि - कर्त्ता भोक्ता चिदात्माऽ- 


भामती-व्यार्या 
मौर विषय को उससे भिन्न "त्वम्‌? या 'इदम्‌ः--इस प्रतीति का विषय कहना होगा, तब 
आत्मा में अनात्म प्रसक्त होगा, अतः ग्राहक-परम्परा की अनवस्था का भी परिहार 
करने के लिए आत्मा को 'त्वम--इस प्रतीति का अविषय मानना आवश्यक है, फलतः 
आत्मा में अविषयता कहती होगी, अविषयीभूत पदार्थं में अध्यास नहीं हो सकता-यहाँ तक 
आक्षेपवादी ने कहा । 

समाधान- उक्त आक्षेप का परिहार करते हुए भाष्यकार कहते हैं-“उच्यते, न 
तावदथमेकान्तेनाविषयः', नियमतः आत्मा अविषय नहीं, बयोंकि वह अस्मत्प्रत्यय (अहम्‌ - - 
इस प्रतीति ) का विषय हो जाता है। आशय यह है कि यद्यपि प्रत्यगात्मा स्वयंप्रकाश होने 
के कारण अविषय और निरवयव है, तथापि अनिर्वचनीय और अनादि अविद्या के द्वारा 
परिकल्पित बुद्धि और मन आदि से घटित सुक्ष्म शरीर एवं स्थूल शरीररूप उपाधियों के इ।रा 
अवच्छिन्न होकर वस्तुतः अपरिछिन्न, अकर्ता, अभोक्ता और अविषयीभूत आत्मा परिच्छिन्न, 
कर्ता, भोक्ता और अस्मत्प्रत्यथ ( 'अहम!ः--इस प्रतीति ) का विषय मान लिया जाता है। 
ऐसा चिदात्मा जीवभाव को प्राप्त होकर विभिन्न रूपों में वैसे ही अवभासित होता है,, जैसे 
घट, मणिक ( मटका ) और मल्लिकादि ( हाँडी आदि रूप ) उपाधियों से अवच्छिन्न होकर 
एक ही आकाश विभिन्‍न रूप और धर्मवाला प्रतीत होता है। यद्यपि चिदेकरस आत्मा 
का चिदंश गृहीत होने पर कुछ अगृहीत नहीं रहता । आनन्दत्व, नित्यत्व, विभुत्वादि धमं भी 
चिद्रूप आत्मा से वस्तुतः भिन्न नहीं होते कि चिदात्मा का ग्रहण होने पर भी वे अगुहीत रह 
जाते । बुद्धयादि उपाधियों से आत्मा का तात्त्विक भेद नहीं कि चिदात्मा का ग्रहण हो जाते 
पर वह भेद भी गृहीत हो जाता । बुद्धयादिरूप अनिर्वचनीय प्रतियोगियों से निरूपित होने के 
कारण वह आत्मगत भेद भी अनिर्वचनीय ही है, तात्विक नहीं हो सकता। यद्यपि आत्मा 
अपरिच्छिन्न और स्वयंप्रकाश है. तथापि बुद्ध्यादि परिच्छिन्न पदार्थों से भेदाग्रह होने के 
कारण बुद्धयादि का तादासम्याध्यास हो जाता है, बुद्धयादि से तादात्म्यापच्त आत्मा जीवरूप 
होकर 'अहम्‌' - इस प्रतीति का विषय बन जाता है, क्योंकि 'अहं करत्ता', 'अहं भोक्ता' - इस 
प्रकार कर्त्ता-भोक्ता के रूप में आत्मा अहुंकाराकार प्रतीति का विषय होता है । आत्मा वस्तुतः 
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भामती 
हम्प्रत्यये प्रत्यवभासते । न चोदासौनस्य तस्य क्रियाशक्तिर्भोगशक्तिर्वा सम्भवति । यस्य च बुद्धयादेः 
कार्य्येकरणसङ्घातस्य क्रियाभोगशक्ती न तस्य चेतन्यम्‌ । तस्माच्चिदात्मेव कार्य्यकरणसङ्कातेन ग्रथितो 
लब्धक्रियाभोगशक्तिः स्वयम्प्रकाशोऽपि वुद्धघादिविषयविच्छ्रणात्‌ कथंचिदस्मत्प्रस्ययविषयोऽहुद्धा- 
रास्पदं जीव इति च जन्तुरिति च क्षेत्रज्ञ इति चाख्यायते । न खलु जीवश्चिदात्मनो भिद्यते । तथा 
च श्रुतिः “अनेन जीवेनात्मना” इति । तस्माच्चिदात्मनोऽव्यतिरेकाज्जीवः स्वयम्प्रकाशो$प्यहम्प्रत्य- 
मेन करतृंभोक्तृतया व्यवहारथोग्यः क्रियत इत्यहम्प्रत्ययालम्बनमुच्यते । न चाध्यासे सति विषयत्वं 
विषयत्वे चाध्यास इत्यन्योन्याअयत्वमिति साम्प्रतम्‌ । बीजाङकुरवदनादित्वात्‌ पुवंपुर्वाध्यासतद्वासना- 
विषयी कृतस्योत्तरोत्तराध्यास विषयत्वाविरोधादित्युक्तं & नेसगिकोऽयं लोकव्प्रवहारः ® इति भाष्यग्रन्येन । 
तस्मात्‌ सुष्ठूक्तं “न तावदयमेकान्तेनाविषयः' इति। जीवो हि चिदात्मतया स्वयस्भ्रकाशतयाऽविषयोऽ- 
प्यौपाधिकेन रूपेण विषय इति भावः। स्यादेतत्‌ - न वयमपराधीनप्रकाशतयाऽविषयत्वेनाध्यासमपा- 
कुर्मः, किन्तु प्रत्यगारमा न स्वतो नापि परतः प्रथत इत्यविषय इति ब्रूमः । तथा च सर्वथाऽप्रथमाने 
प्रत्यगात्मनि कुतोऽध्यास इत्यत आह & अपरोक्षत्वाच्च प्रत्यगात्मप्रसिद्धेः & । प्रतीच आत्मनः प्रसिद्धिः 
` भामती-व्याख्या 
अकर्ता-अभोक्ता, असङ्ग और उदासीन है, उसमें वास्तविक क्रिया शक्ति और भोग शक्ति 
सम्भव नहीं । जिस बुद्धचादिरूप सूक्ष्मशरीर और कार्य-कारण-संघातात्मक स्थूळ शरीर में क्रिया 
शक्ति और भोगशक्ति वस्तुतः होती है, उसमें चैतन्य नहीं होता, अतः कार्य-कारण-संघातरूप 
शरीर से तादात्म्यापन्न आत्मा में ही क्रिया और भोग शक्ति मानी जाती है । मद्यपि आत्मा 
स्वभावतः स्वयंप्रकाश ( अन्य ज्ञान का अविषय ) है, तथापि विषयीभूत बुद्ध्यादि से 
तादात्म्यापन्त होकर कथंचित्‌ 'अहम्‌*--इस प्रतीति का विषय होकर अहङ्कारास्पद जीव, 
जन्तु, कषेत्रज्ञ-इत्यादि नामों से प्रख्यात होता है । जीव चिदात्मा से वस्तुतः भिन्न नहीं 
होता, जैसा कि श्रूति कहती है- “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि'' 
( छां० ६।२।२ ) [चिदात्मा ने संकल्प किया कि मैं जीव बन कर इस मानव शरीर में प्रविष्ट 
होकर नाम और रूप की अभिव्यक्ति करूँ, अत. जीव चिदात्मरूप ही हुं ]। चिदात्मा से 
अभिन्न होने के कारण जीव स्वयंप्रकाश होने पर भी अहमाकार प्रतीति के द्वारा कर्त्ता-भोक्ता 
के रूप में व्प्रवहार-योग्य बना दिया जाता हे, अतः वह अहङ्काराकार प्रतीति का आलम्बन 
माना जाता हे । 'अध्यास होने पर विषयत्व और विषयत्व होने पर अध्यास होगा--इस 
प्रकार अन्योऽन्याश्रयता हे'--ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि बीज और अंकुर के समान 
दोनों अनादि हैं, पुव॑-पूर्वे अध्यास के द्वारा विषयीकृत आत्मा का उत्तरोत्तर अध्यास होता 
जाता है--इस भाव को प्रकट करने के लिए भाष्यकार ने कहा है--“ओत्सगिकोष्यं लोकव्यव- 
हारः” । इस लिए भाष्यकार ने बहुत ठीक कहा हे कि “न तावदयभेकान्तेनाविषयः'” । अर्थात्‌ 
जीव के दो रूप परिलक्षित होते हैं-( १) स्वाभाविक और ( २) औपाधिक। स्वाभाविक 
स्वयंप्रकाश या अविषय होने पर भी. औपाधिक रूप से विषय हो जाता है [आत्मा अविषय 
ही है या विषय ही है-एऐसा ऐकान्तिकरूप से नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह विषय भी 
है और अविषय भी, स्वाभाविकरूपेण अविषय और आध्प्रासिकरूपेण विषय होता है ] । 
यहाँ आक्षेपवादी कहता है कि आत्मा स्वयंप्रकाश होने से अविषय है, अतः उसमें 
अध्यास नहीं हो सकता-एऐसा हम नहीं कहते, अपितु हमारी शङ्खा यह है कि आत्मा न 
तो स्वतः और न परतः प्रकाशित होता है, अतः सवंथा अप्रसिद्ध और अप्रथमान आत्मा सें _ 
अध्यास क्योंकर होगा ? इस आक्षेप के समाधान में भाष्प्रकार मे कहा है-“अपरोक्षत्वाच्च 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


8० Digitized ऽहम Kosha [ अ. २ पा. १ स्‌. १ 


गात्मप्रसिद्धेः। न चायमस्ति नियमः पुरोऽवस्थित एव विषये विषयान्तरमध्य- 
सितव्यमिति; अपग्रत्यक्षेऽपि ह्याकाशे बालास्तलमलिनताद्यध्यस्यन्ति । एवमविरुद्ध+ 
Mareen ` : . भामती 

प्रथा तस्या अपरोक्षत्वात्‌ । यद्यपि प्रत्यगात्मनि नान्या प्रथास्ति, तथापि भेदोपचारः, यथा पुरुषस्य 
चेतन्यभिति । एतदुक्तं भवति--अवदपं चिदात्माऽपरोच्षोऽभ्युपेतव्यस्तदप्रथायां सर्वंस्याप्रथनेन जग- 
दा््यप्रसङ्गादित्युक्तं, श्रुतिश्रात्र भवति “तमेव भान्तमनुभाति सं तस्य भासा सर्वमिदं विभाति”इति । 
तदेवं परमार्थपरिहारमुक््वाऽभ्युपेत्यापि चिदात्मनः परोक्षतां प्रौढवादितया परिहारान्तरमाह । & न 
चायमस्ति नियमः पुरो$वस्थित एव & अपरोक्ष एव & । विषये विषयान्तरमध्यसितव्यम & । कस्मादयं 
न नियम इत्यत आह & अप्रत्यक्षेपि ह्याकाशे बाळलास्तलमलिनताद्यध्यस्यन्ति & । हियंस्माद्थ । नभो 
हि द्रव्यं सद्‌ रूपस्पशंविरहान्न बाह्यन्दरियप्रत्यक्षम्‌ । नापि मानसं, मनसोऽसहायस्य बाह्येःप्रवृत्तेः । तस्मा- 
दप्रस्यक्षम्‌ । अथ च तत्र बाला अविवेकिनः परदशितदशिनः कदाचिस्पा्थिवच्छायां इयमतामारोष्य, 
कदाचित्तेजसं शुक्लत्वमारोप्य नीलोत्पलपलाशइ्याममिति वा राजहंसमालाधवलमिति वा निर्व्णयन्ति 
तत्रापि पुर्व दष्टस्य तेजसस्य वा तामसस्य वा रूपस्य परत्र नभसि स्मुतिरूपोऽत्रभास इति । एवं तदेव 
तलमध्यस्यन्ति भवाङमुखीभूतमहेरद्रनीलमणिमयमहाकटाहकल्पमित्यर्थः । उपसंहरति & एवम्‌ & । उक्तेन 
प्रकारेण सर्वाक्षेपपरिहारात्‌ ® अविरुद्धः प्रत्यगात्मन्यप्यनात्मनां $ । जुद्धयादीनाम्‌ & अध्यासः &। 

भामती=व्याख्या 

प्रत्यगात्मप्रसिद्धेः” । प्रत्यगात्मा की प्रथा या प्रसिद्धि अवश्य माननी होगी, क्योंकि वह 
अपरोक्ष है । यद्यपि प्रत्यगात्मा की प्रथा प्रत्यगात्मा से भिन्न नहीं, अतः प्रत्यगात्मनः _ 
प्रथाः--ऐसा व्यवहार सम्भव नहीं। तथापि उसी प्रकार यहाँ भेद का उपचार हो जाता है, 

जेसे 'आत्मनः चेतम्यम्‌!--इत्यादि व्यवहारों में होता है। आशय यह है कि आत्मा को अवश्य 

ही अपरोक्षरूप मानना होगा, क्योंकि उसका प्रकाश न होने पर जगदान्ध्य-प्रसङ्ग पहले 

दिखाया जा चुका हे । उसके प्रकाश से ही विश्व प्रकाशित है, श्रुति स्पष्ठ उद्घोष कर रही 

` है कि “तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सर्वमिदं विभाति” (कौ. २।५।१५ ) । इस 

प्रकार पारमाथिक हृष्टि से आक्षेप का परिहार करके चिदात्मा की परोक्षता को स्वीकार 
करते हुए भी प्रौढीवाद का सहारा लेकर उक्त आक्षेप का समाधान किया जाता है--“न 
चायमस्ति नियमः पुरोऽवस्थिति एव विषये विषयान्तरमध्यसितव्यम्‌” । अर्थात्‌ ऐसा कोई 
नियम नहीं कि अपरोक्ष विषय में ही अध्यास होता हो, क्योंकि “अप्रत्यक्षेपि ह्याकाशे 
बालाः तलमलिनतादि अध्यस्यन्ति” । अर्थात्‌ यद्यपि आकाश द्रव्य रूप और स्पर्श गुण से 
रहित होने के कारण, चक्षु और त्वग्रप बाह्य इन्द्रिय के द्वारा प्रत्यक्ष नहीं किया जा सकता । 

मातस प्रत्यक्ष का भी वह विषय नहीं, क्योंकि बाह्य विषय के ग्रहण में मन स्वतन्त्र नहीं, 
अपितु बाह्य इन्द्रिय की सहायता से ही प्रवृत्त होता है, जेसा कि कहा गया है--परतत्त्रं 
बहिमंन:” ( बिधिवि. पृ. ११४)। अतः आकाश प्रत्यक्ष नहीं, फिर भी बालक ( अल्पज्ञ 
मनुष्य ) आकाश में कदाचित्‌ पाथिव छायारूप श्यामता का आरोप करके कहते हैं--यह 
आकाश चीलोत्पल के पत्तों जैसा श्यामल है । एवं कदाचित्‌ तैजस शुक्ल रूप का. अध्यास 
करके व्यवहार करते हैं--यह आकाश राजहंसों के समूह के समान धवल ( श्वेत ) है । 
वहाँ भी पूर्व तामस श्याम और तैजस शुक्ल रूप का आकाशरूप पर द्रव्य में स्मृतिरूप 
अवभास बन जाता है। इसी प्रकार सुदूर ऊपर गगन में तल का आरोप करके लोग कहा 
करते हैं कि यह गगन नीलमणि से निमित औंधा कड़ाहा है। अध्यास-लक्षण का उपसंहार. 
करते हुए कहा है--एवमविरुद्ध: प्रत्यगात्मन्यपि अनात्माध्यास४” । एवम्‌! का अथं है-- 
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प्रत्यगात्मन्यण्यनात्माध्याखः । 

तमेतमेवंलक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते; तद्विवेकेन च चस्तुस्वरूपाः 

भामती "० 

ननु सन्ति च सहस्रमध्यासास्तत्किमर्थमयमेवाध्यास आक्षेपसमाधानाभ्यां ठ्युत्पादितः, नाध्यास- 
मात्रमित्यत आह & तमेतमेवंलक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते & । अविद्या हि सर्वानर्थवीजमिति 
श्रुतिस्मृतीतिहासपुराणादिषु प्रसिद्धम्‌ , तदुच्छेदाय वेदान्ताः प्रवृत्ता इति वक्ष्यति । प्रत्यगात्मन्य- 
नात्माध्यास एव सर्वानयंहेतुनं पुना रजतादिवि्रमा इति स एवाविद्या, ततुस्वरूपं चाविज्ञातं न शक्थ- 
मुच्छेतुमिति तदेव व्युत्पाद्य नाध्यासमात्रम्‌ । अत्र च एवंलछणमित्येवंरूपतयाऽनथंदेतुतोक्ता । यस्मा- 
्प्त्यगात्मन्यश्ञनायादिर हितेऽशनायादयपेतान्तःकरणाद्यहितारोपेण प्रत्यगात्मानमदुःखं दुःखाकरोति, तस्मा- 
दनर्थहेतु: । न चेवं पृथकूजना अपि मन्यन्तेऽच्यासं, येन न व्युत्पाद्येतेत्यत उक्तं & पण्डिता मन्यन्ते & । 

नस्वियमनादिरतिनिरूढनिबिडवासनानुविद्धाऽविद्या न शक्या निरोदधम्‌, उपायाभावादिति यो 
मन्यते तं प्रति तन्निरोधोपायमाह & तद्विवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं & । निविचिकित्सं ज्ञानं 
8 विद्यामाहुः $ । पण्डिताः प्रत्यगात्मनि खल्वत्यन्तविविकते बुद्धवादिभ्यो बुद्धयादिभेदाग्रहनिमित्तो 


बुद्ध धाद्यात्मत्वतद्धर्माघ्यासः । तत्र श्रवणमननादिभियंद्विवेकविज्ञानं तेन विवेकाग्रहे निवरत्तितेऽव्यासाप- 
वाधात्मक वस्तुस्वरूपावधारणं विद्या चिदात्सरूपं स्वरूपे व्यवतिष्ठत इत्यर्थः । 


भामती -व्याख्या 

सभी आक्षेपों का परिहार हो जाने पर प्रत्यगात्मा में बुद्धचादि का अध्यास बन जाता है । 
शङ्का होती है कि सहस्नों अध्यास-प्रकार दिखाए जा सकते थे, तब यह आत्मानात्मांध्यास 
का ही निरूपण क्यों किया ? इस शङ्का को दूर करने के लिए कहा जाता है-"तमेतमेवंलक्षण- 
कमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते” । अविद्या सभी अनर्थो का मूल कारण हैं--ऐसा श्रुति, 
स्मृति, इतिहास और पुराणादि में प्रसिद्ध है। उस अविद्या का उच्छेद करने के लिए ही 
वेदान्त ग्रन्थ प्रवृत्त हुए हैँ-ऐसा कहा जायगा । प्रत्यगात्मा में अनात्माध्यास ही सर्वानर्थ का 
हेतु है, शुक्ति-रजतादि-श्रम नहीं, अतः आत्मानात्माध्यास ही मुख्य अविद्या है । उसके स्वरूप 
का जब तक ज्ञान न हो, तब तक उसका उच्छेद नहीं किया जा सकता, अतः वही विशेषतः 
व्युत्पादनीय है, सभी अध्यास नहीं । भाष्यकार ने 'एवंलक्षणम्‌'- ऐसा कहकर उसकी अनर्थ- 
हेतुता प्रकट की है। क्षुधा-पिपासादि से रहित आत्मा में क्षुंधा-पिपासादि से युक्त 
अन्तःकरणादि अहितकर पदार्थो का अध्यास वस्तुतः दुःख-रहित आत्मा को भी दुःखी बना 
देता है, अतः वह अनर्थं का हेतु है । ऐसे अध्यास का ज्ञान सवंजन-साधारण नहीं कि उसका 
निरूपण अनावश्यक हो जांता-यह दिखाने के लिए कहा गया है--“पण्डिता मन्यन्ते? । 
“गह अविद्या अनादि, अतिनिरूढ ( सुदृढ ), निबिड़ ( घनीभूत ) वासनाओं से युक्त 
होने के कारण कभी समुच्छेदनीय ही नहीं, क्योंकि उसके उच्छेद का कोई उपाय ही दिखाई 
नहीं देता!--ऐसी धारणावाले व्यक्तियों के लिए अविद्या के निरोध का उपाय दिखाते हैं-- 
“तद्विवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं विद्यामाहुः” । पण्डितगण असन्दिग्ध ज्ञान को विद्या कहा 
करते हैं । प्रत्यगात्मा बुद्धयादिः से वस्तुतः अत्यन्त विविक्त ( निलिप्त ) है किन्तु बुद्ध्यादि 
का विवेक-ग्रह्‌ ( भेद-ज्ञान ) न होने के कारण बुद्धयादि के तादात्म्य एवं धर्मों का अध्यास 
आत्मा में हो जाता है। वेदान्त-वेद्य शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वरूप आत्मा : के श्रवण, मनन और. 
निदिध्यासनादि के द्वारा जो विवेक-विज्ञान उत्पन्न होता है, उसके द्वारा विवेकाग्रह की निवृत्ति 
हो जाने पर अध्यास का बाधरूप वस्तु-स्वरूपात्मक अवधारण प्रकट होता है, वही विद्या हैं, 

वह चिदात्मस्वरूप होकर आत्मस्वरूप में व्यवस्थित होती है । 
६ उ 
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चधारणं विद्यामाडुः । तत्रैवं सति यत्र यदध्यासः, तत्कृतेन दोषेण गुणेन वाऽणु- 
मात्रेणापि स न संबध्यते, तमेतमविद्याख्यमात्मानात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य सर्वे 
भामती 
स्यादेतद्‌-_अतिनिरूढनिबिडवासनानुविद्धाऽविद्या विद्ययाऽपबाधिताऽपि स्ववासनावश्ञात्युनरज्धू- 
विष्यति, प्रदत्तंयिष्यति च वासनादिकाय्यं स्वोचितमित्यत आह & तत्रेवं सति $ एवम्भूतवस्तुतत््वा- 
वधारणे सति । ® यत्र यदध्यासस्ततुकृतेत दोषेण गुणेत वाऽणुमात्रेणापि स न सम्बध्यते & । अन्तः- 
करणादिदोषेणाशनायादिना चिदात्मा चिदात्मनो गुणेन चेतस्थानन्दादिनाऽन्तःकरणादि न सम्बध्यते । 
एतदुक्तं भवति--तत््वावधारणाभ्यासस्य हि स्वभाव एव स तादृशो यदनादिमपि निरूढनिबिडबासनमपि 
भिष्याप्रत्ययमपनयति । तस्वपक्षपातो हि स्वभावो धियाम्‌ । यथा हुर्बाह्मा अपि-- 
निरुपद्रवभूतार्थस्वभावस्य विपर्ययैः । 
न बाघोऽयव्नवत््वेऽपि बुद्धेस्तत्‌पक्षपाततः ॥ इति । 
विशेषतस्तु चिदात्मस्वभावस्य तत्वज्ञानस्यात्यन्तान्त रङ्कस्य कुतोऽनिर्वाच्ययाऽविद्यया बाध इति । 
यदुक्तम्‌-- सत्यानृते मिथुनीकृत्य विवेकाग्रहादध्यस्याहमिदं ममेदमिति लोकव्यवहरः' इति, तत्र व्यपदेश- 


` भामती-व्याख्या 

यह जो भय होता है कि अविद्या ऐसी निरूढ और निविड़ वासनाओं से युक्त है कि 
एक बार विद्या के द्वारा अपबाधित होकर भी अपची घुदृढ़ वासनाओं के वल पर पुनः प्रकट 
होकर अपने संस्कारों को अपने अनुरूप मूर्तरूप दे डालेगी । उस भय को दूर करने के लिए 
कहा है--“तत्रैवं सति” । 'एवं’ शब्द का अर्थ है-पूर्वोक्त रीति से वस्तु-तत्त्व का अवधारण 
(निश्चय ) कर लेने पर । “यत्र यदध्यासस्तत्कृतेन दोषेण गुणेन वा अणुमात्रेणापि स न 
सम्बध्यते” । आत्मा में तादात्म्येन अध्यस्त अन्तःकरण के क्षुघा-पिपासादि दोषों से चिदात्मा 
और चिदात्मा के चैतन्य, आनन्दत्वादि गुणों से अन्तःकरण का अणुमात्र भी सम्बन्ध नहीं 
रहता । आशय यह है कि कथित तत््वावधारण का स्वभाव ही ऐसा है कि वह अनादि, निरूढ 
और सघन वासना से युक्त मिथ्या ज्ञान को नष्ट कर देता है, जैसा कि वेदबाह्य बोद्ध विद्वान्‌ 


धर्मकीर्ति ने भी कहा है-- ध 
निरुपद्रवभूतार्थस्वभावस्य विपयंयैः । 


~ 


न बाधोऽयत्नवत्त्वेऽपि वुद्धेस्तत्पक्षपाततः ।। ( प्र. वा. पृ. १४४ ) 
[ वस्तुस्वभाव की रक्षा के लिए कुछ भी यत्त न करने पर भी विपर्यंयों ( मिथ्या ज्ञानों ) 
के द्वारा तत्त्व ज्ञान का बाध कभी नहीं होता, क्योंकि भूता्थ-स्वभाव ( वस्तुतत्त्व का 
स्वभाव ) सदैव उपद्रवो ( सभी प्रकार की बाधाओं ) से रहित होता है । प्राणियों की वुद्धि 
सदैव तत्त्व-पक्षपातिनी होती है । उक्त वातिक की व्याख्या में भाष्यकार कहते हैँ- 

ततः स्वभावो भूतात्मा निरुपद्रव एव च। 

कथमस्य परित्यागः कत्तं शक्यः सचेतसा॥ 

पक्षपातश्च चित्तस्य न दोषेषु प्रवतंते। 

ततः तस्य न दोषाय यत्नः कश्रित्मवतंते ॥ ( प्रज्ञाकर. पृ. १४४ ) ] । 
उसमें भी विशेषता यह है कि हमारा तत्वज्ञान चिदात्मस्वरूप होने से अत्यन्त अन्तरङ्ग है, 
उसका अनिर्वचनीय एवं निस्तत्त्वभूत अविद्या के द्वारा बाध हो भी कंसे सकता है ? 

भाष्यकार ने कहा है--“सत्यानृते मिथुनीकृत्य विवेकाग्रहादध्यस्य 'अहमिदम्‌', 

“ममेदम्‌?¬इति छोकव्यवहारः” । वहाँ व्यवहार चार प्रकार का कहा गया है--“अभिज्ञाभि- 
वदनमुपादानमर्थकिया इति चतुविधः” (पं. वि. प. ६२) । उसमें शब्दात्मक व्यवहार तो 
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अध्यासचिचारंः ] ००हिद्रीसद्चितआउती संचलित मऽ ४३ 
प्रमाणप्रमेयव्यवहारा लौकिका वैदिकाश्च प्रवृत्ताः, सर्वाणि च शास्त्राणि विधिप्रति- 
षेधमोक्षपराणि । 

कथं पुनरयिद्यावद्धिषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि शास्त्राणि चेति? 
उच्यते दे हेन्द्रियादिष्वईंममाभिमानरहितस्य प्रमाठुत्वाचुपपत्तो प्रमाणप्रवृत्त्यजु- 

भामती ` 

लक्षणो व्यवहारः कण्ठोक्तः, इतिशब्दसुचितं लोकव्यवहारमादशंयति & तमेतमविद्याख्यं ® इति । 
निगदव्याख्यातम्‌ । 

आक्षिपति -& कथं पुनरविद्यावद्विषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि & । तत्वरपरिच्छेदो हि 
प्रमा विद्या, तत्साधनानि प्रमाणानि कथमविद्यावद्विषयाणि ? नाविद्यावन्तं प्रमाणान्याश्रयन्ति, ततृकाय्यंस्य 
विद्याया अविद्याविरोधित्वादिति भावः। सन्तु वा प्रत्यक्षादीनि संवृत्याप यथा तथा, शास्त्राणि तु 
पुरुषहितानु्ञासनपराण्यविद्याप्रतिपक्षतया नाविद्यावद्विवयाण  भवितुमहंन्तीत्याहा & शास्त्राणि 
चेति & । 

समाधत्ते & उच्यते-देहेन्द्रियादिष्वहंम्ाभिमानहीनस्य & । तादात्म्यतद्धर्माध्यासहीनस्य । 
& प्रमातुत्वानुपपत्तो सत्यां प्रमाणप्रवृत्यनुपपत्तेः & । अयमर्थः--प्रमातुत्वं हि प्रमां प्रति कतृंत्व॑ तञ्च 
स्वातन्त्र्यं, स्वातन्त्र्यं च प्रमातुरितरकारकाप्रयोज्यस्य समस्तकारकम्रयोक्तुत्वम्‌ । तदनेन प्रमाकरणं 


भामती-व्याख्या 

भाष्यकार ने 'अहमिदं ममेदम्‌'--इस वाक्य से ही प्रदर्शित कर दिया है, शेष व्यवहारों की 
सूचना के लिए कहा है--“इति लोकव्यवहाराः' अर्थात्‌ इत्येवंविधा व्यवहाराः । वहाँ ड्ति' 
पद के द्वारा अभिसूचित लोकव्यवहारों का स्पष्टीकरण करने के लिए भाष्यकार ने कहा है-- 
“तमेतमविद्यास्यम्‌”--यहाँ से लेकर “सर्वाणि शास्त्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराणि”-यहाँ 
तक । भाष्य की पदावली अत्यन्त सरल और स्पष्टाथंक है । 

उक्त स्थापना पर आक्षेप किया गया--“कथं पुनरविद्यावद्रिषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमा- 
णानि” । उसका भाव यह है कि तत्त्व-परिच्छेदरूप प्रमा विद्यारूप है, उस प्रमा के साधनीभूत 
प्रत्यक्षादि प्रमाणो में अविद्यावद्विषयकत्व सम्भव . नहीं, क्योंकि प्रत्यक्षादि प्रमाण अविद्यावान्‌ 
(अज्ञानी) पुरुष की अधिकार-कक्षा में नहीं आते, क्योंकि प्रत्यक्षादि प्रमाणों का कार्य जो प्रमा 
या विद्या है, वह अविद्या की विरोधिनी होती है । प्रत्यक्षादि प्रमाणों को यदि किसी प्रकार 
सांवृतिक ( आविद्यक ) व्यवहार का साधन मान भी लिया जाय, तब भी शास्त्रीय व्यवहार 
में कभी भी आविद्यकत्व की सम्भावना नहीं कर सकते, क्योंकि शास्त्र सदैव पुरुष को उसके 
हित की ही शिक्षा देते हैं, वे अविद्या के सर्वथा प्रबल प्रतिपक्षी होते हैं, अविद्यावान्‌ पुरुष 
उनका अधिकारी क्योंकर होगा ? ऐसी आशङ्का की गई है--“शास्त्राणि च”। उक्त आशङ्का 
का परिहार किया जाता है--“उच्यते” । “देहेन्द्रियादिष्वहंममाभिमानहीनस्य”--इस वाक्य 
का अर्थ है-तादात्म्यतद्धर्माध्यासहीनस्य । प्रमातृत्वाचुपपत्तौ सत्यां प्रमाणग्रवृत्त्यनुपपत्तेश'-- 
ऐसा अन्वय कर लेना चाहिए । आशय यह है कि प्रमातृत्व का अथे है--प्रमा का कतृंत्व, कतृत्व 
का अर्थ है- स्वातन्त्रय । प्रमाता में जो इतर ( कर्मादि) कारकों से अप्रयोज्यत्व ओर 
कर्मादि समस्त कारकों का प्रयोक्‍तृत्व है, वही प्रमाता पुरुष में स्वातन्त्र्य हे [ "स्वतन्त्रः 
कर्ता”? ( पा. सू. १४५४ ) में भाष्यकार ने 'तन्त्र' शब्द प्रधातार्थक मान कर कहा है 
“अर्ति प्राधान्ये वतंते । तद्यथा स्वतन्त्रोऽयं ब्राह्मण इत्युच्यमाने स्वप्रघान इति गम्यते। 
तथ; प्राधान्ये वतंते तन्त्रशब्दः तस्येदं ग्रहणम्‌''। कारक सूत्र में भी कहा है--'कि पुनः 
प्रधानम्‌ ? कर्त्ता । कयं पुनर्ज्ञायते कर्त्ता प्रधानमिति ? यत्सवेषु साधनेषु सन्निहितेषु कर्ता 
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४३ ठा, (पा सत 
पपत्तेः। न हीन्द्रियाण्यनुपादाय प्रत्यक्षादिव्यवहारः संभवति | न चाधिष्ठानमन्तरणे- 
न्द्रियाणां व्यवहारः संभवति । न चानध्यस्तात्मभावेन देहेन कश्चिद्धचाप्रियत । न 
| भामती 
प्रमाणं प्रयोजनीयम्‌ । न च स्वव्यापारमन्तरेण करणं प्रयोक्तुमहुंति । न च कूटस्थनित्यश्चिदारमाऽपरिणामी 
स्वतो व्यापारवान्‌ । तस्माद्‌ व्यापारवद्बुद्धधादितादास्म्याध्यासाद्‌ व्यापाररवत्तया प्रमाणमधिष्ठातुमहतीति 
भवत्यविद्यावत्पुरुषविषयत्वमविद्यावत्पुरुषा्यत्वं प्रमाणानामिति । अथ मा प्रवत्तिषत प्रमाणानि कि 
नश्छिन्नमित्यत आह & नहीर्दरियाण्यनुपादाय प्रत्यक्षादिव्यवहारः सम्भवति &। व्यवह्लियतेऽनेनेति 
व्यवहार; फलं, प्रत्यक्षादीनां प्रमाणानां फलमित्यर्थः । इन्द्रियाणीति, इन्ब्रियलिङ्गादीनीति द्रव्यं, दण्डिनो 
गच्छन्तीतिवत्‌ । एवं हिं प्रत्पक्षादीत्युपपद्यते । व्यवहारक्रियया च व्यबहार््याक्षेपात्समानकतुंकता । 
अनुपादाय यो व्यवहार इति योजना । किमिति पुनः प्रमातोपादत्ते प्रमाणानि ? अथ स्दयमेव कस्माञ्न 
` प्रचततन्ते प्रमाणानि इत्यत आह । & न चाघिष्ठानमन्तरेणेन्द्रियाणां व्यापारः & । प्रमाणानां व्यापारः 
_ ७ सम्भवति & न जातु करणान्यनघिष्टितानि कर्त्रा स्वकार्य्यं व्याग्रियन्ते॥ मा भूत्‌ कुविन्दरहितेभ्यो 
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प्रवर्तयिता भवति” । उद्योतकार ने कहा है--“अनेन कारचक्रप्रयोकतृत्वं कर्त्तुः स्वातन्त्य- 
मित्युक्तम्‌” ]। फलतः प्रमा के कर्ता को भी प्रमा के करण का प्रयोजक या प्रवर्तयिता होना 
चाहिए । कर्ता पुरुष में जब तक अपना व्यापार (क्रिया) नहीं होता, तब तक वह करण 
का प्रवतंक नहीं हो सकता । कूटस्थ नित्य चिदात्मा अपरिणामी और अमूतं द्रव्य है, उसमें 
स्वतः क्रिया नहीं हो सकती, परिशेषतः व्यापार-युक्त सूक्ष्म और स्थूल शरीर रूप उपाधियों 
के तादात्म्याध्यास से चिदात्मा स्वयं व्यापारवान्‌ होकर प्रमा के करणीभूत इन्द्रियादि का 
अधिष्ठाता ( प्रवर्तक ) हो सकता है । यही प्रमाणों (प्रमा के करणों ) की अविद्यावत्पुरुषों 
में विषयता ( भाश्चयता या प्रेयेता ) है । प्रमा के करणीभूत इन्द्रियादि पदार्थो में यदि कोई 
व्यापार या क्रिया नहीं होती, तब क्या क्षति ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“'नहीन्द्रियाण्यतु- 
'पादाय प्रत्यक्षादिव्यवहारः सम्भवति ।” यहाँ “व्यर्वाह्मयतेऽनेन'--इस व्युत्पत्ति के आधार पर 
व्यवहार? शब्द प्रमाणजनित ज्ञानरूप फल का उपस्थापक है। 'इन्द्रिय' पद अजहत्स्वाथं 
लक्षणा के द्वारा इन्द्रिय और लिङ्गादि करणों का वैसे ही बोधक है, जैसे कि 'दण्डिनो 
गच्छन्ति'--यहाँ पर दण्डी पद दण्डी और भदण्डी के समुदाय का गमक होता है। 'इन्द्रिय” 
_ पद की इन्द्रियादि में लक्षणा करने पर ही 'प्रत्यक्षादि”-एऐसे प्रयोग का औचित्य स्थिर 
' होता है । भाष्य में जो कहा गया है--'इन्द्रियाण्यनुपादाय व्यवहार: ।” वहाँ पर ब्यवहाररूप 
` क्रिया के द्वारा व्यवहार क्रिया के कर्ता ( व्यवहारी पुरुष) का आक्षेप करके 'अनुपादाय 
' व्यवहरति!--ऐसे प्रयोग का लाभ किया जाता है । इस प्रकार अनुपादान और व्यवहार-इन 
` दो क्रियाओं में समानकतुंकत्व का भान हो जाता है, जिसकी चर्चा विगत प्र १५ पर की 
“जा चुकी है। 'अनुपादाय व्यवहारो न सम्भवति'--यहाँ प्रतीयमान 'अनुपादान' और 
' 'सम्भवः-इन दो क्रियाओं का कर्त्ता एक नहीं, क्योंकि 'अनुपादान' क्रिया का कर्त्ता प्रमाता 
और सम्भव क्रिया का कर्ता व्यवहार है, तब 'अनुपादाय'-इस पद में 'बत्वा' प्रत्यय और 
` उसको 'ल्यप्‌' का आदेश नहीं हो सकता, अतः वहाँ 'अनुपादाय यो. व्यवहारः, स न 
` सम्भवति”--ऐसी योजना कर लेनी चाहिए । प्रमाता प्रमाणों को प्रवृत्त क्यों करता है? 
प्रमाण स्वयं ज्ञानोत्पादनाथ क्यों प्रवृत्त नहीं हो जाते ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“न चाधिष्ठान- 
* मन्तरेण इन्द्रियाणां व्यापार:” । किसी चेतन अधिष्ठाता की प्रेरणा के बिना इद्धिय स्वयं 
प्रवृत्त नहीं हो सकते, क्योंकि कुविन्द ( तन्तुवाय या जुलाहा ) की प्रेरणा के बिना केवल तुरी 
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अध्यांसविचारः ] ००८न्दीसदितभामिसींर्चलिसर्म ऽ ४५ 


चेतस्मिन्सर्वस्मिन्नसति असङ्घस्यात्मनः प्रमातृत्वसुपपद्यते । न च प्रमातृत्वमन्तरेण 

~ ~ (~ 
प्रमाणप्रवृत्तिरस्ति | तस्मादविद्यावद्विषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि शाखत्राणि च । 
_अमाणपरद्धात्तरास्त। तस्मादाचद्याचांड 


भामती 

वेमादिभ्यः पटोत्पत्तिरिति । अथ देह एवाधिष्ठाता कस्मान्न भवति, कृतमत्रात्माध्यासेनेत्यत आह &न 
चानध्यस्तात्मभावेन देहेन कश्चिद्व्याप्रिते & । सुषुप्तेईपि व्यापारप्रसङ्गादिति भावः । 

स्यादेतद्‌--यथाऽनध्यस्तात्मभावं वेमादिकं कुविन्दो व्यापारयन्‌ पटस्य कर्ता, एवमनध्यस्तात्मभावं 
देहेन्द्रियादि व्यापारयन्‌ भविष्यति तदभिज्ञः प्रमातेत्यत आह & न चेतस्मिन्‌ सवंस्मिन्‌ & । इतरेतरा- 
ध्यासे इतरेतरधर्माध्यासे चासति आत्मनोऽसङ्गस्य सर्वथा सवदा स्वंधमंधमिवियुक्तस्य प्रमातुत्वमुपपद्यते । 
व्यापारवन्तो हि कुविन्दादयो वेमादीनधिष्ठाय व्यापारयन्ति । ˆ अनध्यस्तात्मभावस्य तु देहादिष्वात्मनो 
न व्यापारयोगोऽसङ्गत्वादित्यर्थः । अतश्चाघ्यासा्याणि प्रमाणानीत्याह & न च प्रमातुंत्वमन्तरेण प्रमाण 
प्रवृत्तिरस्ति & । प्रमायां खलु फले स्वतन्त्रः प्रमाता अवति । अन्तःकरणपरिणाममेदश्च प्रमेयप्रवणः क्त्त- 
स्थश्चितृस्वभाव; प्रमा कथं च जडस्यान्तःकरणस्य परिणामश्रिद्रपों भवेत्‌ । यदि चिदात्मा तत्र नाध्य- 
'स्येत ? कथं चिदात्मकत्त'को भवेत्‌ । यद्यन्तःकरणं व्यापारवच्चिदात्मनि नाध्यस्येत्‌ ? तस्मादितरेतरा- 
घ्यासाच्चिदात्मकत्त'स्थं प्रमाफलं सिध्यति | तत्सिद्धी च प्रमातृत्वं, तामेव च प्रमामुररोकृत्य प्रमाणस्य 
प्रवृत्ति; । प्रमातृत्वेन च प्रमोपलक्ष्यते । प्रमायाः फलस्याभावे प्रमाणं न प्रवत्तेत। तथा च प्रमाणमप्रमाणं 
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और वेमादि साधनों से पट की उत्पत्ति कहीं भी नहीं देखी जाती । तुरी-वेमादि कारण-कलाप 
का अधिष्ठाता केवल शरीर क्यों नहीं हो जाता, इसमें आत्मा के तादात्म्याध्यास की क्या 
आवश्यकता ? इस शङ्का का समाधान है-“न चानध्यस्तात्मभावेन देहेन कञ्चिद्‌ व्याप्रियते ।” 
जिस देह में आत्मा का अध्यास न हो, उस देह के द्वारा कुछ भी सञ्चालित नहीं होता, 
अन्यथा सुषुक्षि अवस्था में भी शरीर के द्वारा करण-ग्राम का सञ्चालन होना चाहिए । 'जिन 
ठुरी-वेमादि साधनों में आत्मा का तादात्म्याध्यास नहीं होता, उन साधनों को भी कुविन्द 
सच्चालित कर पटादि कार्यों का जैसे कर्ता बन जाता है, वेसे ही जिन देहादि पदार्थों में 
आत्माध्यास नहीं होटा, उनको सः्चालित करके उनका अभिज्ञ व्यक्ति प्रमाता क्यों नहीं बन 
जाता ? इस शङ्का का समाधान है--“न.चैतस्मिन्‌ सर्वस्मिनु असति” । अर्थात्‌ इस आत्मा के 
तादात्म्याध्यास के बिना सर्वथा असङ्ग एव समस्त धमंघमिभाव से रहित आत्मा में प्रमातृत्व 
नहीं बन सकता, क्योंकि कुविन्दादि स्वयं सक्रिय होकर ही तुरी वेमादि का सञ्चालन कर 
सकते हैं । जिस आत्मा में देहादि का तादात्म्याध्यास नहीं, उसमें किसी प्रकार की भी क्रिया 
सम्भव नहीं, क्योंकि आत्मा असङ्ग है । प्रमाणो के अध्यासापेक्षी होने में यह भी एक कारण 
है कि “न च प्रमातृत्वमन्तरेण प्रमाणप्रवृत्तिरस्ति।” आशय है कि प्रमाप फल के उत्पादन 
में स्वतन्त्र कर्ता को प्रमाता कहा गया है । अन्तःकरण के उस परिणाम-विशेष को प्रमा कहा 
जाता है, जो प्रमेथ-विषयक और कर्त्ता में रहनेवाला चित्स्वभाव है । जड़ोभूत अन्तःकरण का. 
चित्स्वरूप परिणाम तभी सम्भव होगा, जब कि अन्तःकरण में चिदात्मा का तादात्म्याध्यास 
होगा । उक्त प्रमा का कर्त्ता आत्मा तभो होगा, जबकि क्ुंत्वादि धर्मयुक्त अन्तःकरण का. 
आत्मा में तादात्माध्यास होगा, फलतः आत्मा और अन्तःकरणादि का अच्योऽन्याध्यास होने 
' पर -ही. प्रमारूपफल चिदात्मरूप कर्त्ता के आश्रित सिद्ध हो सकेगा, उसकी सिद्धि हो 
` जाने पर कर्ता में प्रमातृत्व बन सकेगा ओर उसी प्रमा को उद्देश्य करके प्रमाणों की प्रवृत्ति 

होती है। भाष्यकार ने जो कहा है--“न च प्रमातुत्वमन्तरेण प्रमाणप्रवृत्तिः”। वहाँ पर 
'प्रमातृत्व' पद की लक्षणा 'प्रमा' में की जाती है, क्योंकि प्रमारूप फल के न होने पर प्रमाण 
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पश्चादिभिश्चाविशेषात्‌ । यथा हि पश्चाद्यः शब्दादिभिः श्रोत्रादीनां संबन्धे सति 
शब्दादिविज्ञाने प्रतिकूले जाते ततो निचतेन्ते, अनुकुले च प्रवतन्ते; यथा दण्डोद्यतकरं 
पुरुषमभिमु सुखपलभ्य मां इन्तुमयमिच्छतीति पलायितुमारभन्ते, हरिततृणपूर्णपाणि- 
भामती 

स्यादित्यथंः । उपसंहरति--& तस्मादविद्यावद्विषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि & । 

स्यादेतद्‌ -भवतु पृथगूजनानामेवम्‌ , आगमोपपत्तिप्रतिपन्नप्रत्यगात्मतत्त्वानां व्युत्पन्नानामपि 
पुंसां प्रमाणप्रमेयऽ्यवहारा दुइयन्त इति कथमविद्यावद्विषयाण्येव प्रमाणानोत्यत आह । ® पश्चादिभिश्चा- 
विशेषादिति छ । विदन्तु नामागमोपपत्तिभ्यां देहेन्द्रियादिभ्यो भिन्तं प्रत्यगास्मानं, प्रमाणप्रमेयञ्यवहारे 
तु प्राणभुन्मात्रघर्माच्चातिवत्तंन्ते । यादृशो हि पशुशकुन्तादीनामविप्रतिपन्नमुग्धभावानां व्यबहारस्तादृशो 
व्युत्पन्नानामपि पुंसा दृद्यते । तेन तत्सामान्यात्तेषामपि व्यवहारसमयेऽविद्यावस्वमनुमेयम्‌ । चशब्दः 
समुच्चये, उक्तशड्कानिवत्तंतसहितपूर्वोक्तोपपत्तिरविद्यावतपुरुषबिषयत्वं प्रमाणानां साधयतोत्यर्थः । एतदेव 
विभजते & यथा हि पश्वादयः इति & । अत्र च ® शब्दादिभिः शोत्रादीनां सम्बन्धे सति & इति 
प्रत्यक्षं प्रमाणं दशितम्‌ । & शब्दादिविज्ञाने & इति तत्फलमुक्तम्‌। & प्रतिकूले & इति चानुमान- 
फलम्‌ । तथाहि-_राब्दादिस्वरूपमुपलभ्य तउजातीयस्य प्रतिकूलतामनुस्मुत्य तज्जातीयतयोपलभ्यमानस्य 


प्रतिकूलतामनुमिमीत इति । उदाहरति-_& यथा दण्डेति & । शेषमतिरोहितार्थम्‌ । स्यादेतद्‌ --भवन्तु 


भामती-व्याख्या 

की प्रवृत्ति क्योंकर होगी ? तब प्रमाण अप्रमाण होकर रह जायगा । अविद्यावद्विषयकत्व का 
“उपसंहार किया जाता है - “तस्मादविद्यावद्विषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि ।” 

साधारण पठित या अपठित व्यक्तियों के प्रत्यक्षादि प्रमाण तो अवश्य ही अविद्यावानु 
पुरुषों में सीमित माने जा सकते हैं, किन्तु जिन मनीषियों ने आगम प्रमाण और आगमातुकूल 
युक्तियो के बल पर आत्मतत्त्व का प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त कर लिया है, ऐसे व्युत्पन्न विद्वानों के 
प्रमाण-प्रमेयादि व्यवहारों में अविद्यावद्विषयकत्व क्योंकर सम्भव होगा? इस शङ्का का 
अपनयन करते हुए भाष्प्रकार कहते हैं--'पश्चादिभिश्चाविशेषात्‌”' । भले ही तत्त्ववेत्ता पुरुष 
उपनिषदादि प्रमाणों और उनकी अनुगुण उपपत्तियों की सहायता से देहेन्द्रियादि-भिन्न 
प्रत्यगात्मा का ज्ञान प्राप्त कर लें, किन्तु प्रभाण-प्रमेयादि व्यवहारों में साधारण प्राणियों की 
मर्यादा का उल्लङ्घन नहीं किया करते, क्योंकि पशु-पक्षी आदि अव्युत्पन्न प्राणियों के व्यवहार 
जेसे देखे जाते हैं, वैसे ही व्युत्पन्न विद्वानों के भी व्यवहार देखे जाते हैं। इस प्रकार व्यवहारों 
की समानता के द्वारा व्युत्पन्न विद्वानों के प्रत्यक्षादि प्रमाणों में भी अविद्यावत्पुरुषविषयकत्व 
का अनुमान किया जा सकता है--'विदुषामपि प्रत्यक्षादिव्यवहारः, अध्यासनिबन्धन:, 


व्यवहारत्वात्‌, पश्वादिव्यवहारवत्‌' । भाष्य में प्रयुक्त 'च' शब्द समुच्चयार्थक है, उसके प्रयोग 
से अध्यासनिबन्धनत्व की सिद्धि में उक्त आशङ्का की निवृत्ति और कथित युक्तियों का समुच्चय 
किया जाता है । भाष्यकार अपने दृष्टान्त का स्पष्टीकरण स्वयं कर रहे हैं-“'यथा पश्वादयः” 
इत्यादि । "शब्दादिभिः श्रोत्रादीनां सम्बन्धे सति’-इस वाक्य के द्वारा प्रत्यक्ष प्रमाण दिखाया 
है । “शब्दादि विज्ञाने-इस वाक्य से प्रत्यक्ष का फल सुचित किया हे । “प्रतिकूले'-एऐसा 
कह कर अनुमान का फल प्रदर्शित किया गया है, क्योंकि शब्दादि को श्रोत्र से सुन एवं उसी 
प्रकार के शब्द की प्रतिकूलता का स्मरण कर 'तज्जातीयत्व' हेतु के द्वारा उपलभ्यमान 
शब्द में प्रतिकूलता ( अनि्-साधनता ) का अनुमान किया जाता है-'अयं शब्द, मदनिष्ट- 
साधनम्‌, शब्दविशेषत्वात्‌, पूर्वोपलब्धशब्दवत्‌'। उदाहरण दिया गया--“यथा दण्ड” 
इत्यादि से । [ हरा-हरा खेत चरती गौ जब देखती है कि खेत का मालिक हाथ में लु लिए 
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अध्यासविचारः ] ०पहिन्दीसशितभामतीसंचलितझ्‌ (०७७० ४७ 


सुपलभ्य तं प्रत्यभिमुखीभवन्ति; एवं पुरुषा अपि व्युत्पन्नचित्ताः क्ररद्टष्टीनाक्रोशतः 
खङ्गोद्यतकरान्बलवत उपलभ्य ततो निवतेन्ते, तद्विवरीतान्प्रति प्रवर्तन्त, अतः 
समानः पश्चादिभिः पुरुषाणां प्रमाणप्रमेयव्यवहारः । पश्वादीनां च प्रसिद्धो$विवेक- 
पुरःसरः प्रत्यक्षादिव्यचहारः | तत्सामान्यद्शनाद्‌ व्युत्पत्तिमतामपि घुरुषाणां प्रत्यक्षा- 
दिव्यवहारस्तत्कालः समान इति निश्चीयते । 

शाखीये तु व्यवहारे यद्यपि घुद्धिपूर्वंकारी नाविदित्वात्मनः परलोकसंव- 


भामती 
प्रत्यचादीन्यविद्यावद्विषयाणि । शास्त्र तु ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेतेत्यादि न देहात्माध्यासेन प्रवत्तितु- 
मर्हति । अत्र खल्वामुष्मिकफलोपभोगयोग्योऽधिकारो प्रतीयते । तथा च पारमष सूत्रम्‌ - “शास्त्रफलं 
प्रयोक्तरि तल्लक्षणत्वात्तस्मात्‌ स्वयं प्रयोगे स्यादिति” । न च देहादि भस्मीभूतं पारळौकिकाय फलाय 
कल्पत इति देहाद्यतिरिक्तं कञ्चिदधिकारिणमाक्षिपति स्त्रं, तदवगमश्च विद्येति कथमविद्यावद्विषयं 
शास्त्रमित्याशडूचाह & शास्त्रीये तु इति & । तुशब्दः प्रत्यक्षादिव्यवहाराद्धिनत्ति शास्त्रीयम्‌ । अघि- 
कारशास्त्र हि स्वर्गकामस्य पुंसः परलोकसम्बन्धं विना न निवंहतीति तावस्सात्रमाक्षिपेत्‌ , न स्वस्या- 
संसारित्वमपि तस्याधिकारेऽनुपयोगात्‌ । प्रस्युतोपनिषदस्य पुरुषस्याकर्तुरभोकतुरधिकारविरोधात्‌ । प्रयोक्ता 
हि कर्मणः कंजनितफलभोगभागी कर्मण्यधिकारी स्वामी भवति । तत्र कथमकर्ता प्रयोक्ता कथं वाऽभोक्ता 
कमंजनितफलभोगभागी ? तसमादनाद्यविद्यालब्धकत्त स्व भोक्तुरवन्राह्मणस्वाद्यभिमानिनं :नरमधिकृत्य विधि- 
निपेधशास्त्रं प्रवर्तते । एवं वेदान्ता अष्यविद्यावत्युरषविषया एव, नहि प्रमात्रादिविभागादुते तदर्थाधि- 
भामती-व्याख्या 

उसकी ओर दौड़ता आ रहा है, तब वह वहाँ से भाग खड़ी होती है और जब अपने मालिक 
को हरा-हरा घास लिये अपनी ओर पुचकार करते आता देखती है, तब गौ अपने मालिक के 
पास आ जाती है । इसी प्रकार हिताहित की वात सोच-समझ कर प्राणिमात्र का व्यवहार 
प्रवृत्त होता है ] । 

यहाँ यह शङ्का अवश्य उठ जाती है कि प्रत्यक्षादि प्रमाणो की प्रवृत्ति अध्यासमूलक 
मानी जा सकती हे, किन्तु “ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत”- इत्यादि शास्त्र देहात्माध्यास- 
मुलक नहीं हो सकते, क्योंकि ज्योतिष्टोमादि कर्मों का अधिकारी वही हो सकता है, जो 
पारलौकिक स्वर्गादि फलों का उपभोग करने योग्य हो, जैसे कि महर्षि जैमिनि कहते हैं- 
“शास्त्रफलं प्रयोक्तरि तल्लक्षणत्वात्‌ स्वयं प्रयोगे स्यात्‌” ( जै. सू. २।७।१८ ) अर्थात्‌ वेद” 
प्रतिपादित स्वर्गादिरूप फल कर्म के प्रयोक्ता ( अनुष्ठान करनेवाले कर्ता ) को ही प्राप्त होता 
हैं, क्योंकि विधिवाक्य-घटक 'स्वगंकाम,' इत्यादि शब्द उसी कर्ता का फलभोक्तृत्वरूप लक्षण 
प्रस्तुत करते हैं। यजमान को अपने स्वयं किए हुए कर्मों का ही फल मिलता है। जन्मान्तर . 
में प्राप्त होनेवाले स्वर्गादि फलों का भोग यजमान का यह शरीर नहीं कर सकता, क्योंकि 
प्राण निकल जाने पर इस शरीर को यहाँ ही भस्म कर दिया जाता है, अतः उक्त शास्त्र 
देहादि से भिन्त किसी अधिकारी का आक्षेप करता है, देहादि से अतिरिक्त आत्मरूप अधि- 
कारी का ज्ञान ही विद्या कहलाता है, अतः शास्त्र को अविद्यावत्पुरुषविषयक क्योकर कहा 
जा सकेगा ? इस आशङ्का का उचित समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है-“शास्त्रीये 
तु व्यवहारे यद्यपि बुद्धिपूर्वकारी नाविदित्वा परलोकसम्बन्धमधिक्रियते ।” 'तु” पद के हारा 
शास्त्रीय व्यवहार में प्रत्यक्षादिःव्यवहारों से विशेषता ध्वनित की है! अधिकार ( फल- 
भोक्तृत्बःप्रतिपादक ) शास्त्र का निर्वाह तब तक नहीं होता, जब तक स्वगंकामनावान्‌ पुरुष 
का परलोक के साथ सम्बन्ध उपपन्न नहीं हो जाता, अतः अधिकार-शास्त्र केवल इतना 
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न्धमंधिक्रियते, तथापि न वेदान्तवेद्यम्‌ , अशनायाद्यतीतम्‌, अपेतत्रह्मक्षत्रादि- 
भेदम्‌ , असंसार्यात्मतत्वमधिकारे5पेक्ष्यत, अजुपयोगादधिकारविरोधाच्य । प्राक. 
च तथाभूतात्मविश्ञानात्म्रवर्तमानं शासत्रमविद्यावद्विषयत्वं नातिवतत । तथा 
भामती 

गमः । ते त्वविद्यावन्तमनुञ्ञासन्तो निमूःष्टनिखिलाविद्यमनुशिषटं स्वरूपे व्यवस्थापयन्तीत्येतावानेषां 
विशेषः । तस्मादविद्यावत्पुरुषविषयाण्येव झास्त्राणीति सिद्धम्‌ ॥ 

स्यादेतद्‌ यद्यपि बिरोधानुपयोगाभ्यामौपनिषदः पुरुषोऽधिकारे नापेच्यते, तथाप्युपनिषद्धघोष्व- 
' गम्यमानः शक्नोत्यधिकारं निरोद्धम्‌ । तथा च परस्परापहतार्थंत्वेन कृत्स्त एव वेदः प्रामाप्यमपज- 
ह्यादित्यत आह & प्राक्‌ च तथाभूतात्म इति ७ । सत्यमौपनिषदपुरुषाधिगमोऽधिकारविरोधी, तस्मात्तु 
पुरस्तात्‌ कर्मविधयः स्वोचितं व्यवहारं निवंत्त॑यन्तो ` नानुपजातेन ब्रह्मज्ञानेन शक्या निरोद्धम्‌। नच 
परस्परापहतिः, विद्याविद्यावत्पुरुषभेदेन, व्यवस्थोपपत्तः । यथा “न हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानीति” साध्यांश- 
निषेधेऽपि “इ्येनेनाभिचरन्‌ यजेतेति” शास्त्रं प्रवत्तंमानं न स्यादित्यनेन न विरुध्यते, तत्‌ कस्य हेतोः ? 


भामती -व्याख्या 

ही आक्षेप कर सकता है कि हमारे फल का भोक्ता परलोकसम्वन्ध के योग्य है उससे अधिक 
भोक्ता में असंसारित्वादि का आक्षेप नहीं कर सकता, क्‍योंकि असंसारित्वादि का प्रतिपादन 
अधिकार में उपयोगी नहीं, प्रत्युत उपनिषद्‌-गम्य असंसारित्व ( अकतृंत्व-अभोक्तृत्व ) फल- 
भोक्तत्वरूप अधिकार के विरुद्ध है, क्योंकि प्रयोक्ता ( कमं का प्रयोग करनेवाला कर्त्ता) 
ही कमं-जनित फल का भोक्ता बन कर कर्म का अधिकारी ( स्वामी ) माना जाता है। वहाँ 
अकर्त्ता पुरुष कर्म का अनुष्ठाता एवं अभोक्ता पुरुष कर्म-जनित फल के भोग का भागी कंसे 
बनेगा ? फलतः अनादि अविद्या से प्रयुक्त कतृंत्व-भोक्तृत्व के अधिकारी पुरुष को उद्देश्य 
करके ही विधि-निषेध शास्त्र प्रवृत्त होत हैं। इसी प्रकार वेदान्त शास्त्र भी अविद्यावत्पुरुष 
को ही विषय करके प्रवृत्त होता है, क्योंकि प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयादि-विभाग के विना वेदान्त 
शास्त्र के अर्थ का ज्ञानं ही नहीं हो सकता । वेदान्त वाक्य तो अविद्यावान्‌ पुरुष को अपने 
पावन उपदेशों के द्वारा सकल आध्यासिक परिच्छेदों से निकाल कर अपने शुद्ध, बुद्ध, 
मुक्त स्वरूप में व्यवस्थापित कर देते हैं--इतना वेदान्त-शास्त्र का विधि-निषेधात्मक धर्म- 
शास्त्र से अन्तर अवश्य है। इस प्रकार यह एकान्ततः सिद्ध हो जाता है कि सभी शास्त्र 
अविद्यावान्‌ पुरुष को विषय करते हैं । 

यद्यपि कथित अनुपयोग और विरोध होने के कारण भौपनिषद ( अकर्त्ता-अभोक्ता ) 
पुरुष कर्माधिकार में अपेक्षित नहीं, तथापि उपनिषत्‌. प्रमाण से अवगम्यमान पुरुष कर्माधि- 
. कार का निरोध या बाध तो कर सकता है । इस प्रकार परस्पर-बाधित अर्थ का प्रतिपादक 
वेद अपनी प्रमाणता खो बँठेगा । इस आक्षेप का परिहार किया गया--“प्राक्‌ तथाभुतात्म- 
विज्ञानात्‌ प्रवतंमानं शास्त्रमविद्यावद्विषयत्वं नातिवतंते” । यह सत्थ है कि औपनिषद पुरुष 
का ज्ञान कर्माधिकार का विरोधी है, किन्तु उस ज्ञान की प्राप्ति से पूर्वे क्म-विधायक वाक्य 
अपने अनुकूल व्यवहार का सम्पादन करते हुए अनुत्पन्न ब्रह्मज्ञान के द्वारा बाधितार्थक नहीं 
हो सकते? कर्म-काण्ड और ज्ञान-काण्ड का परस्पर कोई विरोध भी नहीं, क्योंकि कमं-काण्ड 
का अधिकारी अज्ञानवानु और ज्ञान-काण्ड का अधिकारी ज्चानवान्‌ पुरुष होता है-इस प्रकार 
अधिकारी के भेद से उक्त काण्डों की व्यवस्था हो जाती है। जैसे कि “न हिस्यात्‌ सर्वा- 
भूतानि” ( कूमपु० अ. १६ ) । यह शास्त्र साध्यरूप हिसा का निषेध करता है और “श्येनेना- 
भिचरनु यजेत” { षड्वि. ब्रा. १।८ ) यह शास्त्र हिंसा ( शत्रु-वध ) का विधान करता हैः 
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हि-ब्राह्मणो यजेत” इत्यादीनि शास्त्राण्यात्मनि वर्णाश्रमचयो ऽवस्थादिचिशेषाध्यास- 


भामती 
पुरुषभेदादिति । अवजितक्रोधारातयः पुरुषा निषेघेऽधिक्रियन्ते, क्रोधारातिवद्ीकृतास्तु ध्येनाविशास्त्र 
इति । अविद्यावत्पुरुषविषयत्वं नातिवर्तत इति यदुक्तं तदेव स्फोरयति & तथाहि इति & । वर्णा- 
व्यास; राजा राजधूयेन यजेतेत्यादिः” । आश्रमाष्यास:---“गृहस्थः सदुक्षों भार्य्यां विन्देदित्यादिः” । 
वयोऽध्यासः--“कृष्णकेशोऽनीनादघीतेत्यादिः ? । अवस्याध्यासः--अप्रतिसमाघेयव्याघीनां जलादिप्रवेक्षेन 
प्राणत्याग इति । आदिग्रहणं महापातकोपपातकसङ्क्रोकरणापात्रीकरणमलिनीकरणाद्यच्यासोपसंग्र- 
भामती-व्याख्या 
फिर भी इन दोनों शास्त्रों का कोई विरोध नहीं, क्योंकि अधिकारी पुरुष के भेद से उनकी 
व्यवस्था बन जाती हे । अर्थात्‌ क्रोधरूप शत्रु पर विजय प्राप्त कर लेनेवाले पुरुष “न 
हिंस्यात”--इस निषेध शास्त्र के अधिकारी एवं क्रोधरूप शत्रु के वशंवर्ती पुरुष 'श्येनेनाभि- 
चरन्‌'-इत्यादि विधि शास्त्रों के अधिकारी माने जाते हैं। यह जो कहा गया कि “शास्त्रमं- 
विद्यावत्पुरुषविषयत्वं नातिवर्तते” । उसी का विशदीकरण किया जाता हे—“तथा. हि” 
इत्यादि से । वर्णाध्थास का उदाहरण है--“राजा राजसूयेन स्वाराज्यकामो यजेत” ( आप. 
श्री. सू. १८।८।१।४ ) । यहाँ राजा का अर्थ क्षत्रिय है, अतः क्षत्रिय वर्ण का अभिमानी पुरुष 
राजसूय कमं का अधिकारी है । आश्रमाध्यास भी कहीं अपेक्षित है, जैसे--“गृहस्थः सदृशीं 
भार्या विन्देत्‌?” ( गौतम स्मृ. ४ ) । यहाँ गृहस्थ आश्रम का अध्यास होना चाहिए । “जातपुत्रः 
कुषणकेशोऽग्नीनादधीत'--इत्यादि शास्त्रों के द्वारा विहित अग्तयाधान कमं में लगभग तीस 
वर्ष की अवस्था का अभिमान अनिवार्य है । “अप्रतिसमाधेयव्याधीनां जलादिप्रवेशेन 
प्राणत्याग:”--इत्यादि वाक्यों में असाध्य रोग से पीडित अवस्था की अपेक्षा है । आदि पद के 
हारा (१) महापातक, ( २) उपपातक, ( ३) संकरीकरण, ( ४ ) अपात्रीकरण, (५) मलि- 
नीकरणादि का अध्यास गृहीत होता है [ ( १) ब्रह्महत्यादि को महापातक कहा गया है-- 
“ब्रह्महत्या सुरापानं स्तेयं गुर्वङ्गनागमः । 
(त महाति पातकान्याहुः संसर्गश्चापि तैः सह ॥” ( मनु. १११४) 
उपपातक इस प्रकार गिनाए गए हैं-- 
गोवधोऽयाज्यसंयाज्यपारदार्यात्मविक्रयाः । 
गुरुमातृपितृत्यागः स्वाध्यायाग्न्योः सुतस्य च ॥ 
परिवित्तिताऽनुजेऽनुढे परिवेदनमेव च। 
तयोर्दानं च कन्यायास्तयोरेव च याजनम्‌ ॥ 
कन्याया दूषणं चैव वार्धुष्यं व्रतलोपनम्‌ । 
तडागारांमदाराणामपत्यस्य च विक्रय: ॥ 
ब्रात्यता बान्धवत्यागो भृत्याध्यापनमेव च। 
भृत्या चाध्ययनादानमपण्यानां च विक्रयः ॥ 
सर्वाकरेष्वधीकारो महायन्त्रप्रवतेनम्‌ । 
हिंसौषधीनां स्त्र्याजीवोऽभिचारो मूलकम च ॥ 
बन्धनार्थंमशुष्काणां द्रुमाणामवपातनम्‌ । 
` आत्मार्थे च क्रियारम्भो निन्दितान्नादनं तथा ॥ 
अनाहिताग्निता स्तेयमृणानार्मक्रिया। री 
असच्छास्त्राधिगमनं कौशीलव्यस्य च क्रिया ॥ 
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५० 
माथित्य प्रवतन्ते । अध्यासो नाम अर्तास्मस्तद्बुद्धिरित्यवो चाम । तघचथा-पुच्रभा्यो- 


दिषु विकलेषु सकलेषु वा अहमेव विकलः सकलो वेति बाह्मवमाचात्मन्यध्यस्यति; 
REE Se TTT 
भामती 


हाथम्‌ । 
तदेवमात्मानात्मनोः परस्पराध्यासमाक्षेपसमाधानाभ्यामुपपा्य प्रमाणप्रसेयव्यवहारप्रवर्तनेन च 
तं स्मारयति & अध्यासो नामातस्मिः 


हढीकृत्य तस्यान्थहेतुतामुदाहेरणप्रपञ्चेन प्रतिपादयितुं तत्स्वरूपमुव 
स्तद्बुद्धिरित्यवोचाम & । 'स्मतिरूपः परत्र पुर्वं दृष्टावभासः' इत्यस्य संक्षेपाभिधानमेतत्‌ । , तत्राहमिति 
धर्माध्यासमेव समकारं साक्षादशेवा- 


घमितादारम्याध्यासमात्रं ममेत्यनुत्पादितधर्माध्यासं नानथंहेतुरिति 
नथंसंसारकारणमुदाहरणप्रपज्ेनाह ® तद्यथा, पत्त्रार्य्यादिषु इति 8 । देहतादात्म्यमास्मन्यध्यस्य देहधम 
ुत्रकलत्रादस्वाम्यं च कुशत्वादिवदारोप्याहाहमेव विकलः सकल इति । स्वस्य खलु साकल्येन स्वाम्य- 
साकल्यात्‌ स्वामीश्वरः सकलः सम्पूर्णो भवति । तथा स्वस्थ वेकल्येन स्वाम्यवेकल्यात्‌ स्वामीशवरो 
विकलोऽसम्पुर्णो भवत्नीति । वाह्यधर्मा ये वेकल्यादयः स्वाम्यप्रणालिकया सञ्चारिताः शरीरे तानात्मन्यध्य- 
भामती-व्याख्या 
धाच्यकुप्यपशुस्तेयं मद्यपस्त्रीनिषेवणम्‌ । । 
त्रीशद्रविद्क्षत्रवधो नास्तिवयं चोपपातकम्‌ ॥ ( मनु. ११।५९-६६ ) 
गर्दभ-वधादि को सङ्कुरीकरण कहा गया है-- 
खराश्चोष्ट्रमृगेभानामजाविकवधस्तथा । 
संकरीकरणं ज्ञेयं मीनाहिमहिषस्य च ॥ ( मनु. ११।६८ ) 
अपात्र से दानादि-ग्रहण अपात्रीकरण कहा गया है-- 
निन्दितेभ्यो धनादानं वाणिज्यं शूद्रसेवनम्‌ । 
आपात्रीकरणं ज्ञेयमसत्यस्य च भाषणम्‌ ॥ ( मनु० ११।६९ ) 
मनुस्मृति में मलिनीकरण पातक भी गिनाए हैं-- | 
कुमिकीटवयोहत्या मद्यानुगतभोजनम्‌ । 
फलेध:कुसुमस्तेयमधैय॑ च मलावहम्‌ ॥ ( मनु० ११।७० )]॥ 
इस प्रकार आत्मानात्मपदार्थो के अन्योऽन्याध्यास का आक्षेपसमाधानपूर्वक उपपादन 
_ किया गया, प्रमाण-प्रमेय-व्यवहार की उसमें प्रवर्तकता दिखाकर अध्यास का हृढीकरण 
दिखाया गया, अब विविध उदाहरणों के माध्यम से अध्यास की कथित अनर्थं-हेतुता का चित्रण 
करने के लिए अध्यास के पूर्वोक्त स्वरूप का स्मरण दिलाया जाता है-- अध्यासो नाम 
अतस्मिस्तदुबुद्धिरित्यवोचाम” । यह “स्मृतिरूपः परत्र पूवेदृष्टावभास:”--इस विशद लक्षण 
का संक्षिप्ताभिधान मात्र है । अध्यास के दो अंश दिखाए गए--( १) अहद्धूराध्यास और 
(२ ) ममकाराध्यास । इन्हीं को क्रमशः धम्यँध्यास और धर्माध्यास भी कहा जाता हे । 
इनमें धर्माव्यास साक्षात्‌ अनर्थं का हेतु है-पह अनेक उदाहरणों के द्वारा सिद्ध किया जाता 
है--“पुत्रभार्यादिषु” । आत्मा में देह का तादात्म्याध्यास करके देह के धमंभूत पुत्रभार्यादि 
के स्वामित्व एवं कृशत्वादि का आरोप करके मनुष्य कहता है-"'अहमेव विकल; सकलः” 
इत्यादि । अर्थात्‌ पुत्रादिरूप स्वकीय जनों की सकलता ( सम्पन्नता ) से उसका स्वामित्व 
सकल हो जाने के कारण स्वामी अपने को सकल ( सम्पन्न) मानता है । उसी प्रकार पुत्रादि 
स्वकीय परिजनों की विकलता ( विपन्नता ) से अपने को विकल मानता है--इस प्रकार 
पुत्रादि बाह्य पदार्थों के धर्मं स्वामित्व-परम्परा से आत्मा में सञ्चारित और अध्यस्त होते 
दिखाए गए । ये वैकल्य और साकल्यादि धम देह के अपने नहीं, अपितु पुत्रादि उपाधियों के 


(७-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


अध्यासविचारः ] .?9/“०/हन्ीसहितनीभतीसवेलितिर्भ ५१ 


तथा देहधर्मान-स्थूलो<हं, छो हं, गोरोऽहं तिष्ठामि, गच्छामि, लङ्वयामि चेति । 
तथेन्द्रियधर्मान्‌ -'सूकः, काणः, कलीबः, चधिरः, अन्धो5हमिति । तथाउन्तःकरण-. 
घर्मान--कामसंकरपविचिकित्साध्यवसायादीन । एवमहंप्रत्ययिनमशेषस्वप्रचारसा- 
क्षिणि. प्रत्यगात्मन्यध्यस्य, तं च प्रत्यगात्मानं सर्वेसाक्षिणं तद्विपरयंयेणान्तः्करणादि- 


भामती 

स्पतीत्यर्थ: । यदा च परोपाध्यपेक्षे देहधर्मे स्वाम्ये इयं गतिस्तदा केव कथाध्नोपाधिकेषु वेहघर्मेषु 
कृशत्वादिष्वित्याशयवानाह & तथा देहधर्मान्‌ इति ७। देहादेरप्पन्तरज्भाणामिन्द्रियाणामध्यस्तात्म- 
भावानां धर्मान्सूकत्वादींस्ततोऽप्यन्तरङ्गस्यान्तःकरणस्याध्यस्तात्मभावस्य धर्मान्‌ कामसङ्धूल्पादीन्‌ आत्म- 
न्यध्यस्यतीति योजना । 

तदनेन प्रपञ्चेन घर्माध्यासमुक्त्वा तस्य मूलं घर्म्यध्यासमाह & एवमहस्प्रत्ययिनम्‌ & । 
अहम्प्रत्ययो वृत्ति्यस्मिन्नर्तःकरणादो सोऽयमहम्प्रत्यरी तं ® स्वप्रचारसक्षिणि & अन्तःकरणप्रचारः 
साक्षिणि, चेतन्योदासीनताभ्यां, ® प्रत्यगात्मन्यध्यस्य & तदनेन कतुंत्वभोकतृत्वे उपपादिते । चेतन्यमुप- 
पादयति & तं च प्रत्यगात्मानं सवंसाक्षिणं तद्विपय्यंयेण & अन्तःकरणादिविपय्यंयेण, अन्तःकरणाद्यचेतनं 
तस्य विपर्य्ययः चेतन्यं तेन, इत्थंभूतलक्षणे तृतीया । & अन्तःफ रणादिष्वध्यस्यति $ । तदनेनान्तः- 
करणाद्यवच्छिन्नः प्रत्यगात्मा इदमनिदंरूपश्चेतनः कर्ता भोक्ता कार्यंकारणाविद्याद्वयाधारोऽहङ्धा रास्पद 


भामती-व्याख्या 

द्वारा सः्चारित औपाधिक धमं हैं, उनकी जव ऐसी गति है, तब देहगत अनौपाधिक कुशत्वादि 
का आरोप आत्मा में क्यों न होगा ? इसी भाव की अभिवप्रक्ति करने के लिए कहा हे 
“तथा देहधर्माच्‌” । देह की अपेक्षा इन्द्रियां अन्तरङ्ग हैं, जिन वागादि इन्द्रियों में आत्म- 
रूपता अध्यस्त है, उनके मूकत्वादि धर्मों एवं उनसे भी अन्तरङ्ग अन्तःकरण के सद्धुल्पादि 

धमो का आत्मा में अध्यास हो जाता है--इस प्रकार भाष्यार्थ की योजना कर लेनी चाहिए । 
विस्तारपूर्वक धर्माध्यास की चर्चा करने के पश्चात्‌ घर्माध्यास के मुल कारण घम्यंध्यास 
का भाष्यकार वर्णन कर रहे हैं-"एवमहंप्रत्ययिनमशेषस्वप्रचारसाक्षिणि प्रत्यगात्मा 
मध्यस्य” । अहम्‌", 'अहम्‌'--इस प्रकार का प्रत्यय ( वृत्ति ) जिसमें होता हे, उस अन्तःकरण 
को 'भहंप्रत्ययी? कहते है । उस ( अन्तःकरण ) का तादात्म्याध्यास उस प्रत्यगात्मा में किया 
जाता है, जो अन्तःकरण की वृत्तियों का स्वगत चेतच्य ( ज्ञान ) और तटस्थता के कारण 
साक्षी है [ लोक में भी साक्षी वही पुरुष कहा जाता है, जो किसी वाद का ज्ञान तो रखता 
है, किन्तु उस वाद में सक्रिय भाग नहीं लेता, तटस्थ रहता है ]। इस प्रकार अन्तःकरण से 
तादात्म्यापन्न होकर प्रत्यगात्मा अपने को कर्ता-भोक्ता मानने लगता है”-यह दिखाया गया। 
अन्तःकरण में चेतन्यारोप दिखाया जादा है--“तं च प्रत्यगात्मानं सर्वसाक्षिणम्‌” । “तद्विपर्यं- 
येण” का अर्थ है-अन्तःकरणगत अचैतन्य ( जाडच ) के विपरीत जो चैतन्य है, उस चैतन्य 
से उपलक्षित आत्मा का अन्तःकरण में अध्यास होता है । 'तहिपर्ययेण'--यहाँ तृतीया विभक्ति 
“इत्थंभूतलक्षणे” ( पा. सू. २।२।२१ ) इस सूत्र के द्वारा विहित हुई है [ जो कि ज्ञापकाथक 
होती है, जैसे किसी व्यक्ति के शिर पर जटाएँ देख कर समझ लिया जाता है कि यह तपस्वी 
है। वहाँ जटाभिः तापसः' ऐसा प्रयोग होता है, वेसे ही "तद्विपर्ययेण प्रत्यगात्मा अध्यस्तो 
भवतिः-यहाँ पर 'जाडचविपरीतेन चेतन्यरूपेण*- ऐसा अथे फलित होता है] । “अन्तःकरणा दिषु 
अध्यस्यति” ऐसा कह कर भाष्यकार ने स्पष्ट कर दिया है कि अन्तःकरणादि से अवच्छिन्न 
प्रत्यगात्मा “इदम्‌ और 'अनिदम्‌-इस प्रकार विरुद्ध्ूपापन्न ( चिदचिद्रूप ) होकर चेतन, 
कर्ता-भोक्ता, कार्याविद्या और कारणाविद्या'-इन दो प्रकार की 'भविद्याओं का आधारभुत, _ 
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ष्ट 
च्वध्यस्यति । पवमयमतादिरिनन्तो नेसर्गिकोध्यासो मिथ्याप्रत्ययरूपः bd 
कतुत्वप्रचतंकः सर्वलोकप्रत्यक्षः । अस्यानर्थहेतोः प्रहाणाय, आस्मैकत्वविद्याप्रतिपत्त 
रका? भामती | 

संसारी सर्वानरथसम्भारभाजनं जीवात्मा इत्तरेतराध्यासोपादानस्तदुपादानश्राध्यात् इत्यनादित्वाह्ीजाडूकुर- 
वन्नेतरेतराधयत्वमित्युक्त॑ भवति । प्रमाणप्रमेयव्यवहारवृढीकृतमपि शिष्यहिताय स्वरूपासिधानपुर्वेक 
सवंलोकप्रत्यक्षतयाऽध्यासं सुदृढीकरोति । ७ एवमयमनादिरनन्तः & तत्वज्ञानमन्तरेणाशक्यसमुच्छदः | 
अनाद्यनन्तस्वे हेतुरुक्तः ® नेसगिकः ® इति । ® मिथ्याप्रत्ययरूपः & मिथ्याप्रत्ययानां रूपमनिर्वंचनीयतवं 
तद्यस्य स तथोक्तः, अनिर्वचनीय इत्यर्थः । प्रकृतमुपसंहरति ® अस्यानर्थहेतोः प्राणाय । विरोधि- 
प्रत्ययं बिना कुतोऽस्य प्रहाणमित्यत उक्तम्‌ % आत्मेकत्वविद्याप्रतिपत्तये 8 । प्रतिपत्तिः प्राप्तिः तस्य 
न तु जपमान्नाय, नापि क्रमंसु प्रवृत्तये, आत्मेकत्व॑ विगलितनिखिलप्रपञ्चत्वमानन्दरूपस्य सतस्तत्प्रतिर्पातत 
निर्विचिकित्सां भावयन्तो वेदान्ताः सभूलघातमध्यासमुपध्नन्ति । एतदुक्तं भवति-अस्मत््रत्ययस्यास्म- 
विषयस्य समीचीनत्वे सति ब्रह्मणो ज्ञातत्वान्निष्प्रयोजनत्वाच्च न जिज्ञासा स्थात्‌। तदभावे च न 
ब्रह्मज्ञानाय वेदान्ता; पठ्येरन्‌ । अपि त्वविवक्षितार्था जपमात्रे उपयुज्येरन्‌ । नहि तदोपनिषदात्मप्रत्ययः 
प्रमाणतामइनुते । न चासावप्रमाणमभ्यस्तोऽपि वास्तवं कतृंत्व भोक्तुर्वाद्यात्मनोऽपनेतुमहंति । आरोपितं 


भामती-व्याख्या 

अहुङ्कारास्पद, संसारी समस्त अनथं-प्रपश्च का पात्र, जीवात्मा अच्योन्याव्यास पर आधृत 
और उत्तरोत्तर अध्यास का प्रयोजक होता है [ अर्थात्‌ अध्यास-प्रयुवत अहविषयता और 
अहंविषयतापन्न चिदात्मा में प्रपञ्चाध्यास होता है ] । फलतः पूर्वोवत अध्यासों की अन्योऽ- 
न्याश्रयता प्रत्याख्यात हो जाती है। यद्यपि प्रमाण-प्रमेयादि व्यवहारो के द्वारा अध्यास की 
दृढता का चित्रण किया जा चुका है, तथापि अबोध शिष्यों को भली प्रकार समझाने के लिए 
अध्यास का स्वरूप दिखा कर उसे दृढता प्रदान की जा रही है-“'एवमनादिरनन्तो नैसगि- 
कोऽध्यासः” । यहाँ अनन्त का अर्थं है कि तत्त्व-ज्ञान के बिना उस (अध्यास) का अन्त 
( उच्छेद ) नहीं किया जा सकता । अध्यास की अनादिता और अनन्तता का कारण बताया 
जाता है--'नैसागकः”। “मिथ्याप्रत्ययरूपः'--का तात्पर्यं है कि मिथ्या ज्ञानों के रूप 
( अनिवंचनोयत्व ) से युक्त अध्यास अनिवंचनीय है । प्रकृत प्रसङ्ग का उपसंहार किया जाता 

है-- अस्पानथंहेतोः प्रहाणाय? । 
विरोधी ज्ञान के बिना इस ( मिथ्या प्रत्यय ) का प्रहाण नहीं हो सकता, भतः विरोधी 
ज्ञान ओर उसके साधनों का प्रदर्शन किया जाता है--“आत्मंकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्वे वेदान्ता 
आरभ्यन्ते” | प्रतिपत्ति का अर्थ प्राप्ति है, उसके लिए ही वेदान्त शास्त्र प्रवृत्त हुआ है, 
केवल जप या कर्म-प्रपच्च में प्रवृत्ति के लिए नहीं, “आत्मैकत्व” से आत्मगत निखिल-प्रप- 
श्चाभावरूपता विवक्षित है, आत्मा स्वतः आनन्दरूप है, किन्तु पूर्वोक्त अध्पास के कारण उसकी 
आनन्दरूपता जो अप्राप्तजैसी हो गई है, उसकी प्राप्ति ( असन्दिग्ध निश्चय ) कराते हुए 
वेदान्त-वाक्य अध्यास का समूल घात कर डालते हैं। सारांश यह है कि यदि .आत्मविषयक 
अप्रत्यय समीचीन (प्रमारूप) होता, तब अहङ्कारास्पद्वेन ब्रह्म ज्ञात ही है, अतः निष्प्रयोजन 
होने के कारण ब्रह्म की जिज्ञासा नहीं हो सकती थी, जिज्ञासा के अभाव में ब्रह्म का ज्ञान 
कराने के लिए वेदान्त वाक्यों की प्रवृत्ति ही नहीं होती या वे अविवक्षितार्थेक होकर जपमात्र 
के उपयोगी रह्‌ जाते, क्योंकि पहले ही ब्रह्म का निश्चय रहने पर ओपनिषद ब्रह्म का ज्ञान 
ज्ञातार्थ-ज्ञापक होने के. कारण अप्रमाण ही हो जाता। अप्रमाणभूत ज्ञान का कितना भी 
अभ्यास किया जाय, वह आत्मा के वास्तविक कतंत्व-भोवतृत्वादि धर्मों का अपनयन नहीं कर 

८ 
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सचे वेदान्ता आरभ्यन्ते । यथा चायमर्थः सचंषां वेदान्तानां तथा वयमस्याँ शारीर- 
कमीमांखायां प्रद्‌शेयिष्यामः । 


भामती 
हि रूपं तत्वज्ञानेतापोद्यते, न तु वास्तवमतत्तवज्ञानेन । नहि रज्ज्वा रञ्जुस्वं सहस्रमपि सपंधाराप्रत्यया 
अपवदितुं समुत्सहन्ते । मिथ्याज्ञानप्रसञ्रितं च स्वरूपं शक्यं तर्वज्ञानेनापवदितुम्‌ । मिथ्यात्तानसंस्कारश्च 
सुदुढोऽपि तत्वज्ञानसंस्कारेणादरने रन्तय्यंदीघंकालतच्वज्ञानाभ्या जन्मनेति । 
स्यादेतत्‌ -प्राणाद्युपासना अपि वेदान्तेषु बहुलमुपलभ्यन्ते, तत्कथं सर्वषां देदान्तानामात्मेकरत्व- 
प्रतिपादनम्थं इत्यत आह & यथा चायमर्थः सर्वेषां वेदान्तानां तथा वथमस्यां शारीरकमीमासायाँ 


प्रदर्शयिष्यामः & । हारीरमेब शरीरकं तत्र निवासी शारीरको जीवात्मा तस्य स्वंपदाभिघेवस्य तत्पदा- 
भिधेवपरमात्मझ्पतामीमांसा या सा तथोक्ता । 


TT श्वामती-व्याख्या 

सकता । यह नेसागक नियम है कि अध्यस्त पदार्थ का ही तत्त्व-ज्ञान से बाध होता है, वास्त- 
विक पदार्थं की मिथ्या ज्ञान के द्वारा कभी भी निवृत्ति नहीं होती, जैसे कि रज्जुगत वास्त- 
विक रञ्जुत्व धर्म को “अय॑ स्पंः', “इयं जलधारा'--इत्यादि सहस्रो प्रकार के मिथ्या ज्ञान कभी 
भी निवृत्त नहीं कर सकते । मिथ्या ज्ञान के द्वारा आरोपित रूप का ही बाध तत्त्व-ज्ञान कर 
सकता हे । मिथ्या ज्ञान से जनित सुदृढ संस्कार भी उस तत्त्व-ज्ञान के द्वारा जनित संस्कारों 
से विनष्ट हो जाते हैं, जिस तत्त्व का दीर्घकाल तक निरन्तर श्रद्धापूर्वक अभ्यास किया गया 
है। | विजातीय वृत्तियों या संस्कारों के झंझावात को शान्त करने का एकमात्र उपाय 
है-सुहृढ़ निरोधाभ्यास, अभ्पास सुहृढ़ कैसे होता है ? इसका मार्ग योग-सूत्र ने दिखाया है-- 
“स तु दीघंकालनेरन्तर्यसत्कारसेवितो हृढ़भूमि” ( यो. सू. २।१४ ) । श्रद्धापूर्वक निरन्तर दीघं 
समय तक आसेवित अभ्यास सुहृढ़ होकर पुर्णंतया अर्थक्रियाकारों माना जाता है ] । भाष्य- 
कार ने.जो कहा है-"आत्मैकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्वे वेदान्ता आरभ्यन्ते” । वहाँ यह शङ्का 
होती है कि वेदान्त या उपनिषद्‌ ग्रन्थों में “यो ह वे ज्येष्ठ च श्रेष्ठं च वेद ज्येष्ठश्च ह वै 
श्रेष्ठश्च भवति ध्राणो वाव ज्येष्ठश्च श्रेष्ठश्च” ( छां° उ० ५।१।१ ) इत्यादि प्रसङ्गं में प्राणादि 
. उपासनाओं का भी प्रतिपादन किया गया है, तब सभी वेदान्त-वाकयों में केवल आत्मँकत्व- 
प्रतिपादकत्व क्योंकर घटेगा ? इस शङ्का के समाघानाथं कहां है-- यथा चायमर्थः सर्वेषां 

दान्तानां तथा वयमस्थां शारीरकमीमांसायां प्रदरशंग्रिष्यामः” । 'शारीरक' शब्द की 
शरीरमेव शरीरकम्‌, तत्र भवः शारीरकम्‌-एऐसी व्युत्पत्ति के आधार "शारीरकः शब्द का 
अर्थ है~शरीराभिमानी चेतन जीव । यह जीव “तत्त्वमसि” ( छां. ६।८।७) इस महावाक्य 
के घटकीभूत “त्वम्‌? पद का वाच्यार्थ है। उसमें तत्पदाभिधेय परमात्मरूपता की मीमांसा 
( विचारशास्त्र ) [ यहाँ यह विचारणीय हो जाता है कि इस वेदान्त-दर्शन को जीव-मीमांसा 
कहा जाय ? या ब्रह्म-मीमांसा ? जीव-मीमांसारूप मानने पर “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. स 
१।१।१ ) इस सूत्र में 'ब्रह्म' शब्द का जीवभावापन्न ब्रह्म अर्थं करना होगा और जिज्ञासा का 
आकार रखना होगा-कोऽयं जीवः ? उसके अनुसार द्वितीय सूत्र में जिज्ञास्यभूत जीव का 
लक्षण करना चाहिए था, ब्रह्म का नहीं । कर्ता-भोक्ता जीव में संशयादि न होने के कारण 
जिज्ञास्यता भी नहीं बनती, अतः इस शास्त्र को ब्रह्ममीमांसा ही कहना चाहिए, हाँ, वस्तु- 
स्थिति को ध्यान में रखकर “जीव-मीमांसा' शब्द के द्वारा इस शास्त्र का अभिधान किया 
जा सकता है, अतः 'शारीरक' शब्द का अर्थ कुछ विद्वानों ने शरीरे भवः शारीरो जीवः, तं 
शारीरं कायति ब्रह्मरूपं गायति'--इस व्युत्पत्ति के माध्यम से “उह ब्रह्मास्मि इत्यादि 
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पर किराको 007, भमत 

एतावातत्रारथसंक्षेप:--यद्यपि च स्वाध्यायाध्ययनविधिना स्वाध्यायपदवाच्यस्य वेदराशेः फलवद- 
र्थावबोधपरतामापादयता कर्मविधिनिषेघानामिव वेदान्तानासपि स्वाध्यायशब्दवाच्यानां फलवदर्थावबोध- 
परत्वमापादितम । यद्यपि चाविशिष्टस्तु वाक्यार्थं इति न्यायान्मन्त्राणामिव वेदान्तानामर्थपरत्वमौत्सगिक , 
यद्यपि च वेदान्तेभ्यश्चैतन्यानन्दघनः कतृंत्वभोक्तुत्वरहितो निष्प्रपञ्च एकः प्रत्यगात्साऽवगम्यते, तथापि 
कतृंत्वभोक्तुस्वदुःोकमोहमयमात्मानमवगाहमानेनाह्प्त्ययेन सन्देहबाधविरहिणा विरुध्यमाना वेदान्ताः 
स्वार्थात्प्रच्युता उपचरितार्था वा जपमात्रोपयोगिनो वेत्यविवक्षितस्वार्थाः । तथा च तदर्थविचारात्मिका 
चतुलंक्षणी शारीरकमीमांसा नारब्घव्या। न च सवंजनीनाहमनुभवसिद्ध आत्मा सन्दिग्धो वा सप्रयोजनो 
बा येन जिज्ञास्यः सन्‌ विचारं प्रयुञ्जीतेति पुवः पक्षः । 

सिद्धान्तस्तु भवेदेतदेवं यद्यहस्प्रत्ययः प्रमाणं, तस्य तुक्तेन क्रमेण श्रुत्यादिबाधकत्वानुपपत्तः । 
्चुत्यादिभिश्च समस्ततीर्थकरेश्च प्रमाण्यानभ्युपगमादध्यासत्वम्‌ । एवं वेदान्ता नाविवक्षितार्थाः, नाप्युप- 
' भामती-व्याख्या 
वेदान्त वाक्यों को शारीरक और इस वेदान्त-दर्शन को शारीरक-मीमांसा या वेदान्त-विचार 
कहा है । इन्हीं सब समस्याओं को ध्यान में रखकर श्री वाचस्पति मिश्र इस अधिकरण-ग्रच्थ 
में प्रथम अधिकरण की रचना करते हुए सभी प्रकार के सन्देहों का परिमार्जन करते हैं । 
प्रत्येके अधिकरण के पाँच अवयव होते हैं-- 

बिषयो विशयश्रव पूर्वपक्षस्तथोत्तरः। 
प्रयोजनं संगतिश्च शास्त्रेऽधिकरणं विदुः ॥ ]। 
- इसके अनुसार यहाँ अङ्ग हैं- 

( १) चिषय-अज्ञात ब्रह्म 

(२) संशय-वेदान्तमीमांसा शास्त्र आरम्भणीय है? अथवा नहीं ? 

(३) पूर्वपक्ष-यद्यपि ' स्वाध्यायोऽध्येतव्यः” (शत. ब्रा. १५।५।७।२) इस स्वाध्याय- 
अध्ययय-विधि के द्वारा 'स्वाध्प्राय' ( स्वकीय शाखारूप वेद ) का सप्रयोजन अर्थ के प्रतिपादन 
में तात्पर्यं स्थिर किया गया है, अतः शाखागत कर्मवषयक विधि-निषेध वाक्यों के समान 
वेदान्त वाक्यों में भी फछवदर्थ-बोधकता निश्चित है । एवं “अविशिष्टस्तु वाक्यार्थः” । जे. सू. 
१।२।३२ ) इस सूत्र के भाष्य में कहा है--“अविशिष्टस्तु लोके प्रयुज्यमानानां वेदे च पदाना- 
मथः । स यर्थव लोके विवक्षितः तथेव वेदे भवितुमहंति ।” अतः संहिता भाग के समान ही 
वेदान्त-वाक्यों में विवक्षिताथंत्व स्वाभाविक है । वेदान्त-वाकयों के द्वारा सच्चिदानन्दरूप- 
कतृंत्व-भोक्तृत्व से रहित, निष्प्रपञ्च, एक प्रत्यगात्मतत्व अवगत होता है । 

तथापि कतृंत्व, भोवतृत्व, दुःख, शोकादि से युक्त आत्मा को विषय करने वाले संदेह और 
बाध से रहित अहमनुभव के द्वारा विरुद्ध पड़ जाने के कारण वेदान्त-वाकय अपने वाच्यार्थ से 
हट कर गोणार्थेक या जपमात्र में उपयोगी माने जाते हैं। फलतः वेदान्तार्थ-विचारात्मक 
चार अध्यायों वाला यह शारीरक-मीमांसा शास्त्र आरम्भणीय नहीं है। सवेजन-प्रसिद्ध 
अनुभव के द्वारा प्रमाणित कर्ता भोक्ता आत्मा न सन्दिग्ध है और न उसके ज्ञान का कोई 
विशेष प्रयोजन, अतः वह न तो जिज्ञास्य है और न किसी प्रकार के विचार का प्रवर्तक । 

(४) उत्तर पक्ष--यह सब कुछ कहना तभी सत्य हो सकता था, जबकि अहमनुभव 
प्रमाणभूत होता । जब कि पुर्वोक्त रीति से उक्त अनुभव में श्रृत्यादि की बाधकता सम्भव 
नहीं। अहमनुभव की प्रामाणिकता न तो श्रुत्यादि वाक्यों से संवादित है और न किसी 
तेथिक ( दार्शनिक ) के द्वारा अनुमोदित, पारिशेष्यात्‌ उसे अध्यासात्मक ही मानना पड़ता 
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( १ जिज्ञासाधिकरणम्‌ | खू० £ ) 
वेदान्तमीमांसाशारत्रस्य व्याचिर्यासितस्येदमादिमं सूत्रम्‌ 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ॥ १॥ 


भामती 
चरितार्थाः, किन्तुक्तलक्षणा: । प्रत्यगात्मेव तेषां मुख्योऽर्थः । तस्य च वक्ष्यमाणेन क्रमेण सन्दिग्धत्वात्प्रयो- 
जनवत्वाच्च युक्ता जिज्ञासा, इत्याशयवान्‌ सूत्रकारः तज्जिज्ञासामसूत्रयत्‌ -- 

& अथातो ब्रह्मजिज्ञासा इति &। जिज्ञासया सन्देहप्रयोजने सूचयति । तत्र साक्षादिच्छा- 
व्याप्यत्वाद्‌ ब्रह्मज्ञानं कण्ठोक्तं प्रयोजनम्‌ । न च कमंज्ञानात्‌ पराचीनमनुष्ठानमिव न्रह्मज्ञानात्‌ पराचीनं 
किञ्चिदस्ति येनेतदवान्तरप्रयोजनं भवेत्‌ । किन्तु ब्रह्ममीमांसास्यतकेंतिकतंव्यतानुज्ञातविषयेवेंदान्तराहित॑ 
निविचिकित्सं ब्रह्मज्ञानमेव समस्तदुःखोपञ्ञमरूपमानन्देकरसं परमं प्रयोजनम्‌ । तमर्थमधिकृत्य हि 
घ्रे्ावन्तः प्रवर्तन्तेतराम्‌ । तच्च प्राक्तमप्यनाद्यविद्यावञ्चादप्राप्तमिवेति प्रेप्सितं भवति । यथा स्वग्रीचागत- 
सपि ग्रेवेयकं कुतश्चिद्‌ भ्रमान्नास्तीति मन्यमानः परेण प्रतिपादितमप्राप्तमिव प्राप्तोति । जिज्ञासा तु 
संशयस्य कार्य्यमिति स्वकारणं संशयं सूचयति। संशयश्च मीमांसारम्भं प्रयोजयति । तथा च शास्त्रे 
प्रक्षावख्वृत्तिहेतुसंशयप्रयोजनसूचनाद्‌ युक्तमस्य सूत्रस्य शास्त्रादित्वमित्याह भगवान्‌ भाष्यकारः & वेदान्तः 
सीमांसाशास्त्रस्य व्याचिख्यासितस्य अस्माभिः इदमादिमं सुत्रम्‌ & ) पुजितविचारवचनौ मीमांसाशन्दः । 


भामती-व्याख्या 
है । वेदान्त-वाक्यों का जब कोई विरोधी नहीं, तब वे न तो अविवक्षितार्थंक हो सकते हैँ 
और न गोणाद्यथेक, किन्तु शुद्ध, बुद्ध मुक्तरूप आत्मतत्त्व के प्रतिपादक हैं। प्रत्यगात्मा 
ही उनका मुख्य अर्थ है, वह वक्ष्यमाण क्रम से सन्दिन्ध भी है और सप्रयोजन भी, अतः 
उसकी जिज्ञासा समुचित है- इस आशय से सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा को सूत्रित किया है-- 


“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” । जिज्ञासा के माध्यम से अधिकरण के सन्देह और प्रयोजनरूप दो 
अवयव सूचित किए गए हैं। 


(५) प्रयोजन--ब्रह्म-जिज्ञासा का अर्थं ब्रह्म-ज्ञान की इच्छा है, इच्छा का साक्षात्‌ 
विषय होने के कारण ब्रह्म-ज्ञान मुख्य प्रयोजन है । कमेपरक वाक्यों से कर्म का ज्ञान और 
ज्ञान से कर्म का अनुष्ठान किया जाता है, तब स्वर्गादिरूप मुख्य प्रयोजन सद्ध होता है, 
अतः वहाँ कर्म-ज्ञान जैसे अवान्तर प्रयोजन माना जाता है, वैसे यहाँ ब्रह्म-ज्ञान को मुख्य 
प्रयोजन न मानकर अवान्तर प्रयोजन नहीं माना जा सकता, क्योंकि कर्म-ज्ञान के पश्चात्‌ 
जैसे क्म का अनुष्ठान अपेक्षित होता है, वसे यहाँ ब्रह्म-ज्ञान के पश्चात्‌ कुछ कत्तव्य शेष 
नहीं रहता, क्योंकि ब्रह्म-विचारात्मक तकंरूप इतिकत्तंव्यता ( सहायक व्यापार ) के द्वारा 
जिनके अर्था का परिपोषण किया गया, ऐसे वेदान्त-वाक्यो से समुत्पादित असन्दिग्ध ब्रह्म-ज्ञान 
ही समस्त दुःखों का उपशामक और परमानन्दैकरसात्मक परम प्रयोजन माना जाता है। 
उसकी लालसा से ही विवेकिगण वेदान्त-विचार में प्रवृत्त होते हैं। यद्यपि वह तत्त्व-ज्ञान 
ब्रह्मरूप होने के कारण सदैव प्राप्त हे, तथापि अनादि अविद्या के कारण वह अप्राप्त-जेसा 
होकर वेसे ही प्रेप्सित ( प्राप्त करने की इच्छा का विषय ) हो जाता है, जेसे कि अपने गले 
में विद्यमान हार किसी भ्रम के कारण विस्मृत एवं खो गया-सा हो जाता है और किसी 
व्यक्ति के द्वारा स्मरण दिलाने पर प्राप्त-सा हो जाता है । जिज्ञासा संशय से जनित होती है, 
अतः वह अपने कारणीभूत संशय को सचित करती है और संशय मीमांसा के आरम्भ का | 
प्रयोजक हो जाता है । इस प्रकार विचारशील व्यक्ति की शास्त्र से प्रवृत्ति के, हेतुभूत संशय 
और प्रयोजन को सूचित करके के कारण “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा-इस वाक्य को भगवान 
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५६ ०७॥००० ७५ चह्मापूजशाडू भा osha 
१: परिगृह्मत, नाषि पः, त्रह्मजिज्ञासाया अनधि- 
तत्र अथशब्द आनन्तर्याथः परिगृह्यत, नाधिकाराथ/, नहा 
भामती 


परमपुरुषाथंहेतुभूतसुक्षमतमाथंनिर्णयफलता विचारस्य पुजितता । तस्या मोमांसायाः शास्त्रम्‌, सा ह्यनेन 


शिष्यते शिष्येभ्यों यथाब्प्रतिपाद्यत इति । सूत्रं च बहुथसुचानाद्‌ भवति । यथाहुः 
“लघूनि सूचितार्थानि स्वल्पाक्षरपदानि च । 

सर्वतः सारभूतानि सूत्राण्याहुमंनीषिणः॥ इति । ह 
तदेवं सूत्रतात्पय्यं व्याख्याय तस्य प्रथमपदमयेति व्याचष्टे ® तत्राथशब्द आनन्तर्य्याथ; 
परिगृह्यते 8 । तेषु सुत्रपदेषु मध्ये योऽयमथराब्दः स आनन्तर्य्यार्थं इति योजना । नन्वधिकारार्थोऽप्यथ- 
शब्दों दृद्यते, यया --'अथेष ज्योतिः? इति वेदे, यथा वा लोके 'अथ शब्दानुशासनम्‌, अथ योगानुशा- 
सनम्‌? इति, तत्किमत्राधिकाराथो न गृह्यत इत्यत आह & नाधिकाराथं: & । कुतः ? & ब्रह्मजिज्ञाताया 
अनघिकाय्यंस्वात्‌ ® । जिज्ञासा तावदिह सुत्रे ब्रह्मणश्च तत्तरज्ञानाच्च शब्दतः प्रधानं प्रतीयते। नच 
यथा दण्डी प्रेषानन्वाहेत्यत्राप्रधानमपि दण्डशब्दार्थो विवक्ष्यते, एवमिहापि ब्रह्मतञ्ज्ञाते इति युक्तम्‌ , 


भामती~व्याख्या 
भाष्यकार शास्त्र का आदिम ( प्रथम ) सूत्र कहते हैँ-'वेदान्तमीमांसाशास्त्रस्य व्याचि- 
ख्यासितस्य इदमादिमं सूत्रम्‌” । 
यहाँ 'मीमांसा' शब्द पुजित विचार का वाचक है। प्रकृत विचार में जो मोक्षरूप परम 
पुरुषार्थं के हेतुभूत सूक्ष्मतम अर्थं की निर्णायकता है, वही विचारगत पूजितता है। उस 
मोमांसात्मक तकं की इस ( वेदान्त दर्शन ) शास्त्र के द्वारा अधिकारी शिष्यों को शिक्षा दी 
जाती है । सुत्रवावय अपने विषय की पुष्कलछप में संक्षिप्त सुचमामात्र देते हैं, इसी में उनका 
गौरव माना जाता है, क्योंकि सुत्र का लक्षण किया गया है-- 
लघूनि सुचितार्थानि स्वत्पाक्षरपदानि च । 
सवंतः सारभूतानि सूनत्राण्याहुर्मनीषिणः॥ ( पराशरोप. अ. १८) 
[स्वल्पकाय उस पदावलि को मनीषिगणों ने सूत्र कहा हैं, जिसमें सारभूत प्रतिपाद्य वस्तु 
के सम्यक्‌ प्रतिपादन की पुणं क्षमता हो ] । 
इस प्रकार प्रथम सूत्र का तात्पर्यं बताकर सूत्रःघटक प्रथम 'अथ' पद की व्याख्या 
करते हँ-“तत्राथशब्द आनन्तर्थार्थः परिगृह्यते”। तत्र ( इस सूत्र के सभी पदों के मध्य में ) 
जो यह 'अथ' शब्द प्रयुक्त हुआ है, वह आनन्तर्याथंक है। शङ्का होती है कि 'अथ' शब्द 
अधिकार ( आरम्भ ) अर्थ में भी प्रयुक्त होता है, जैसे वेद में “अथेव ज्योतिः” (ता. ब्रा. 
१९।५।१ ) अथवा लोक में जेसे--अथ शब्दानुशासनम्‌” ( म. भाष्य पृ. ५) “अथ योगानुः 
शासनम्‌” ( यो. सु. ११ ) । अतः यहाँ भी उस ( आरम्भ ) अर्थ में 'अथ' शब्द का प्रयोग 
क्यों न मान लिया जाय ? इस शङ्का का निराकरण करते हैं-“नाधिकारार्थ:”, क्योंकि 
ब्रह्म-जिज्ञासा'-- यहाँ शब्दतः इच्छा “ब्रह्म और उसके ज्ञान! इन दोनों से प्रधान है, उसका 
विषय ज्ञान है और ज्ञान का विषय है--ब्रह्म । [ इच्छा का आरम्भ करना चाहिए'--ऐसी 
आज्ञा कर देने मात्र से इच्छा की उत्पत्ति नहीं होती, अपितु विषयगत इष्टसाधनता या सौन्दर्य 
का क ही इच्छा का जनक माना जाता है, उसके बिता ] इच्छा अधिकाय॑ या समुत्पाद्य 
होती । यदि कहा जाय कि इच्छा यदि आरम्भणीय नहीं, तब उसके विषयीभूत ज्ञान 
र ब्रह्म को ब्रह्मजिज्ञासा? पद का अर्थं वैसे ही माना जा सकता है, जेसे “दण्डी प्रैषान्‌ अन्वाह” 
[ दण्ड के सहारे खड़ा होकर आज्ञा वचनों का उच्चारण करे ] यहाँ पर अप्रधानभूत दण्ड? 
शब्दार्थ की विवक्षा होती है, अतः प्रकत में ब्रह्म या ब्रहम-ज्ञानरूप अमुख्याथ में अधिका राथ 
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अथशब्दार्थचिचारः ] ००/००हिन्दी सहित भमसीर्खलिर्तम्‌” | ५७ 


भामती 
्रह्ममीमांसाशास्त्प्रवुत्यङ्गसंशयप्रयोजनसूचनार्थंत्वेन जिज्ञासाया एव विवचितत्वात्‌ । तदविवक्षायां तु 
तदसूचनेन काकदन्तपरीक्ञायामिव ब्रह्ममीमांसायां न प्रेक्षावन्तः प्रवर्तेरन्‌ । न हि तदानों ब्रह्म बा तज्ज्ञानं 
वा$मिघेयप्रयोजने भवितुमहंतः । अनध्यस्ताइम्प्रत्ययविरोधेन वेदान्तानामेवंविधे$्ये प्रामाण्यानुपपत्तेः। 
कमंपरवृतत्युपयोगितयोपचरितार्थानां वा जपोपयोगिनां वा हुमित्येवमादीनासविवत्षितार्थानामपि स्वाध्याया- 
व्ययनविध्यधीनग्रहुणत्वस्य सम्भवात्‌ । तस्मात्सन्देहप्रयोजनसूचनी जिज्ञासा इह पदतो वाक्यतश्र प्रधानं 
विवक्षितव्या । न च तस्या अधिकाय्यंत्वम्‌, अप्रस्तुयमानत्वात्‌, येन तत्समभिव्याहतोऽय्ाब्दोऽधिकारा्थंः 
स्यात्‌ । जिज्ञासाविशेषणं तु ्रह्मज्ञानमधिकाय्यं भवेत्‌ । न च तदप्यथशग्देन सम्बध्यते, प्राधान्या- 
भावात्‌ । न च जिज्ञापा मीमांसा येन योगानुशासनवदधिक्रियेत । नान्तत्वं निपात्य माङ्‌ मान इत्यस्माद्वा 
मान पुजायामित्यस्माद्वा धातोर्मानुबधेत्यादिना$निच्छार्थे सनि व्युत्पादितस्य मीमांसाशन्दस्य पुजितविचार- 


भामती-व्याख्या 
का अन्वय क्यों न कर दिया जाय? तो ऐसी शङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि ब्रह्मविचारात्मक 
शास्त्र में प्रवृत्ति के अङ्गभुत संशय और प्रयोजन के सूचनार्थ जिज्ञासा ही विवक्षित है, उसकी 
विवक्षा न करने पर संशय और प्रयोजन का लाभ न होगा और उसके न होने के कारण जैसे 
निरथंक और निष्प्रयोजन काक-दन्त-परीक्षा शास्त्र में कोई विचारशील प्रवृत्त नहीं होता, वैसे 
ही इस ब्रह्ममीमांसा में भी कोई प्रवृत्त न होगा, क्योंकि जिज्ञासा के बिना ब्रह्म में सन्दिग्धत्व 
और ब्रह्म-ज्ञान में सप्रयोजनरूपता का लाभ नहीं होता । ब्रह्म भौर ज्ञान स्वरूप सत्‌ प्रवतंक 
नहीं होते, अपितु सन्दिग्ध और सप्रयोजन के रूप में ही प्रवतंक होते हैं । संशय का विषयीभूत 
सद्वितीय ब्रह्म ही है, उसमें वेदान्त-वाक्यों का तातपर्यं मांना नहीं जा सकता, क्योंकि 'अहम- 
द्वितीयः, अहँ ब्रह्मास्मि --इत्यादि अनध्यस्त अहमाकार ( अखण्डाकार ) वृत्ति उसकी 
विरोधिनी है । वेदान्त-वाक्य यदि अविवक्षितार्थंक या जपमात्र के उपयोगी मान लिए जाते 
हैं, तब “स्वाध्यायोऽध्येतव्य।”-इस स्वाध्याय विधि के द्वारा उनके सविधि अध्ययन का 
विधान क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि कमं की प्रवृत्ति में अनुपयोगी अविवक्षि- 
तार्थेक, या जपमात्र में उपयोगी 'हुम्‌'--इत्यादि शब्दों का भी स्वाध्यायाध्ययन-विधि के द्वारा 
ग्रहण माना जाता है । फलतः प्रकृत में संशय और प्रयोजन की सूचिका जिज्ञासा ही पद और 
वाक्य की मर्यादा के अनुसार विवक्षित है। [ 'शमदमादिसाधनसम्पत्त्यचन्तरं ब्रह्मजिज्ञासा 
भवति'--इस प्रकार के विवक्षित वाक्य में जैसे 'जिज्ञासा' प्रधान है, वैसे ही 'ब्रह्म-जिज्ञासा- 
इस पद में भी ब्रह्म की अपेक्षा जिज्ञासा प्रधान है ]। यह जिज्ञासा अधिकाये ( आरम्भणीय ) 
नहीं, वयोंकि इस वेदान्त-इर्शंन के द्वितीयादि सूत्रों में कहीं भी इसका प्रतिपादन नहीं, किया 
गया है। यदि किसी भी सूत्र में जिज्ञासा का आरम्भ या प्रतिपादन किया गया होता, तब 
'जिज्ञासा? पद के समीप में पठित 'अथ' शब्द को आरम्भाथंक माना जा सकता था । जिज्ञासा 
का विशेषणीभूत ब्रह्म-ज्ञान अवश्य आरम्भणीय है, किन्तु 'अथ' शब्द के साथ उसका अन्वय 
नहीं हो सकता, क्योंकि पद के प्रधानभूत अर्थो का ही परस्पर अन्वय होता है, ब्रह्मज्ञान” 
प्रधान नहीं, अपितु जिज्ञासा का विशेषण है । जिज्ञासा का यहाँ मीमांसा अथे भी नहीं कर 
सकते कि “अथ योगानुशासनं” के समान उसका आरम्भ सम्भव हो जाता, क्योंकि 'जिज्ञासा' 
पद में सन्‌? प्रत्यय इच्छाथंक है, किन्तु “मीमांसा' पद में सन्‌! प्रत्यय इच्छाथंक नहीं, अपितु 
स्वार्थमात्र का समपंक है--“माङ्‌ माने’ अथवा “मान पुजायां”-इस : घातु से “मान्बधदानु- 
शानुभ्यो दीर्घश्चाभ्यासस्य'' ( पा. सू. ३।१।६) इस सूत्र के द्वारा “माङ? धातु में ङ्‌ के 
स्थान पर “नु का निपातनतः आदेश और अभ्यास के विकारभूत इकार को दीर्घे करके 
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कार्यत्वात्‌ । मङ्गलस्य च वाक्यार्थे समन्वयाभावात्‌ । अर्थौन्तरप्रयुक्त एच ह्यथराव्दः 
भामती कू 
वचनत्वात्‌ । ज्ञानेच्छावाचकत्वाज्जिज्ञासापदस्य, प्र्वात्तका हि मीमांसायां जिज्ञासा स्यात्‌ । न च प्रवत्य- 
प्रवत्तंकयोरेक्यम्‌ , एकत्वे तःद्वावानुपपत्ते: । न च स्वार्थपरत्वस्योपपत्तौ सत्यामन्याथंपरत्वकट्पना युक्ता$- 
तिप्रसङ्गात्‌ । तस्मात्‌ सुष्ठक्त जिज्ञासाया अनधिकाय्यंत्वादिति । कक 
अथ मङ्गलार्थोऽथशब्दः कस्मान्न भवति ? तथा च मज़लहेतुत्वात्‌ प्रत्यहं ब्रह्मजिज्ञासा _कत्तव्येति 
सुत्रार्थ: सम्पद्यत इत्याह ® मङ्गलस्य च वाक्यार्थे समन्वयाभावात्‌ & । पदार्थ एव हि वादयार्थे ससन्वी- 
यते, स च वाच्यो वा लचयो वा । न चेह मङ्गलमथशब्दस्य वाच्यं वा लक्ष्यं वा, किन्तु मृदङ्गशङ्कघ्वनि- 
वदथशब्दश्षवणमात्रकार्यम्‌। न च कारंज्ञाप्ययोर्वाक्यार्थे समस्वयः शब्दव्यवहारे इष्ट इत्यथः ॥ 
तत्किमिदानीं मङ्गलार्थोऽथशब्दस्तेषु तेषु न प्रयोक्तव्यः | तथा च-- 
“ऑंकारश्चाथशञब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा । 
कण्ठं भित्त्वा विनिर्यातौ तस्मान्मा ङ्गलिकावुभो ॥” 
इति स्मृतिव्याकोप इत्यत आह '%भर्थान्तरप्रयुक्त एव ह्यथशब्दः श्रुव्या सङ्गलप्रयोजनो भवति & । 
अर्थान्तरेषु आनन्तर्यादिषु प्रयुक्तोऽयशब्दः श्रुत्या श्रवणमात्रेण वेणुवीणाध्वनिवद्‌ मङ्गलं कुवन्‌ मङ्गलप्रयो- 


भामती-व्याख्या 
“मीमांसा' शब्द बनाया गया है, जिसका रूढ अर्थ 'पूजित विचार! है। 'मान्वध'--इस सूत्र 
के द्वारा “सन्‌? प्रत्यय इच्छा में नहीं किया गया, क्योंकि इस सूत्र के उत्तरवर्ती “धातोः कर्मणः 
समानकतृंकादिच्छायां वा” ( पा. सू. ३।१।७ ) इस सूत्र के द्वारा इच्छा में सन्‌! का विधान 
करना यह सिद्ध करता है कि इस सुत्र के पूर्ववर्ती 'मान्बघ'-इस सूत्र से विहित सन्‌ इच्छार्थेक 
नहीं और 'जिज्ञासा' में सनु इच्छार्थंक है- ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा? । इस प्रकार जिज्ञासा प्रवर्तक 
और मीमांसा ( विचार ) प्रवर्त्य है। प्रवर्तक और प्रवरत्य-दोनों अभिन्न नहीं हो सकते, 
अन्यथा उनमें प्रवत्येप्रवतंकभाव ही नहीं बन सकेगा । “मीमांसा” शब्द में जब स्वार्थपरक 
“सन्‌? प्रत्यय की उपपत्ति हो सकती है, तब अन्य अथं में “सन्‌ का तात्पर्यं मानना युक्ति-युक्त 
नहीं, अन्यथा स्वार्थपरक प्रत्यय का विधान ही व्यर्थं हो जायगा । अतः भाष्यकार ने जो कहा 
है-'जिज्ञासाया अनधिकायंत्वात्‌” वह बहुत सोच-समझ कर कहा है । 

सुत्रोपा्त “अथ? शब्द का मंगल अथे क्यों न मान लिया जाय ? “मंगल की साधिका 
होने के कारण ब्रह्मा-जिज्ञासा प्रतिदिन करनी चाहिए'--ऐसा सूत्र का अथ किया जा सकता 
है । इस शङ्का का-समाधान करते हुए कहा गया है-“मङ्गलस्य च वाक्यार्थे समन्वयाभा- 
वातु ।” वाक्य-घटक पद के अथ का ही वाक्यार्थं में अन्वय हुआ करता है, वह अथे “पद! 
का वाच्य होता है या लक्ष्य। मंगलरूप अथे न तो 'अथ' पद का वाच्य है और न लक्ष्य, 
किन्तु जसे मृदङ्ग ओर शङ्घादि की ध्वनि श्रवणमात्र से मंगलार्थक मानी जाती है, वैसे 
ही 'अथ' शब्द के श्रवणमात्र का कार्य मंगल होता है। पद के वाच्य या लक्ष्यभूत अर्थं का 
ही वाक्यार्थे में अन्वय होता है, पद के कार्य या ज्ञाप्य अर्थ का नहीं यह शाब्दिक मर्यादा 
है। यदि कहा जाय कि इस प्रकार तो कहीं भी मङ्गल के लिए 'अथ” शब्द का प्रयोग ही न 
हो सकेगा, किन्तु स्मृतिकारों ने अथ' शब्द का मङ्गलार्थक प्रयोग माना है- | 

“ओकारश्राथशब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा। 
कण्ठं भित्त्वा विनिर्यातौ तस्मान्माङ्गलकावुभौ ॥ 

[ ण परिहार किया जाता Sma एव ह्यथशब्दः 
3 अर्थात्‌ आनन्तर्यादि अर्थो का बोध कराने के लिए भी प्रयुक्त 
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श्रत्या मङ्गलप्रयोजनो भवति । पूरवप्रकृतापेक्षायाश्व फलत आनन्तयोब्यतिरेकात्‌ । 
भामती ८ 
जनो सवति, अन्यार्थमानीयमानोदकुम्भद्शनवत्‌ । तेन न स्मृतिव्याकोपः । न चेहानन्तर्यार्थस्य सतो न 
श्रवणमात्रेण मङ्गलार्थतेत्यथं: । स्यादेतत्‌--पुवंध्रकृतापेक्षोऽयशब्दो भविष्यति बिनेवानन्तर्यायंत्वम्‌ । 
तद्यथेमम्ेवाथश्द प्रकृत्य विमृश्यते, किमयमथशन्द आनसार्येऽयाधिकारे इति ? अत्र विमरशंवाक्ये5्यशबंदः 
पुवंप्रकृतमथशब्दमपेचय प्रथमपक्षोपन्यासपुर्वकं पक्षान्तरोपन्यासे। न चास्यानन्तयं मर्थः, पुरं प्रकृतस्य 
प्रथमपक्षोपच्यासेन व्यवायात्‌ । न च पुर्वप्रक्ृतानपेक्षा, तदनपेक्षस्य तद्विषयस्वाभावेनासमानविषयतया 
विकल्पानुपपत्ते;, न हि जातु भवति कि नित्य आत्मा, अथानित्या बुद्धिरिति ? तस्मादानन्तयं विना 
पु्ंप्रकृतापेक्ष इहाथशब्दः कस्मान्न भवतीत्यत आह &पुवंप्रकृतापेक्षायाश्व फलत आनन्तर्याब्यतिरेकात्‌ 8 । 
अस्यायसर्थ:--न वयमानन्तर्याथंतां व्यसनितया रोचयामहे, किन्तु ब्रह्मजिज्ञासाहेतुभूतपुवंप्रकृतसिद्धये । सा 
च पु्ंप्रकृतार्थापक्षत्वेऽप्ययश्ञब्दस्य सिध्यतीति व्यर्थ आनन्तर्यार्थरवावधारणाग्रहोऽस्माकमिति । तदिदमुक्तं, 


भामती-व्याख्या 

'अथ' शब्द श्रवणमात्र से वीणादि की ध्वनि के समान ही मङ्गलरूप प्रयोजन का वसे ही 
साधक हो जाता है, जैसे कि कोई कन्या अपने माता-पिता की प्यास बुझाने के लिए जल से 
भरा घट ला रही हे, यद्यपि वह घट मङ्गलरूप प्रयोजन की सिद्धि के लिए नहीं लाया गया, 
तथापि उसके दर्शन मात्र से द्रष्ठा पुरुष का मंगल सिद्ध हो जाता है, अतः 'अथ' शब्द का 
आनन्तर्यं अथं मानने पर भी किसी प्रकार का उक्त स्मृति-वाक्य से विरोध नहीं होता, 
क्योंकि आनन्तर्यं अर्थं में प्रयुक्त 'अथ' शब्द के श्रवणमात्र से मङ्गल नहीं होता--ऐसा नहीं, 
अपितु मङ्गल होता ही है। 

शङ्का होती है कि भनन्तर्यं और मङ्गल--इन दो अर्थो को छोड़ कर पूर्व प्रकृत 
पदार्थ के परामर्शं ( उपस्थापकत्व ) में भी 'अथ' शब्द का प्रयोग देखा जाता है, जैसे कि 
इसी “अथ? शब्द को लेकर यह सन्देह होता है कि 'किमयमथशब्द आनन्तर्ये, अथ अधिकारे ?? 
इस सन्देहु-वाक्य में अथ' शब्द के लिए एक कोटि का उपन्यास करने के पश्चात्‌ कोटयन्तर 
की उपस्थिति कराने के लिए पूर्व प्रकृत 'अथ' शब्द का उपस्थापन 'अथ' पद के 
प्रयोग से किया गया है। यह “अथ? पद आनन्तर्यार्थक नहीं, क्योंकि पूर्वं प्रकृत 'अथ' 
शब्द और इस 'अथ' पद का आनन्तर्यं ( अब्परवहितोच्चारण ) नहीं, अपितु “आनन्तर्ये 
इस प्रकार प्रथम कोटि का उपन्यास कर देने से पूवं प्रकृत 'अथ” शब्द अनन्तर ( अव्यवहित ) 
न रह कर व्यवहित हो जाता हे । फलतः पूवंप्रकृतापेक्षी 'अथ” शब्द को आनन्तर्यार्थक नहीं 
माना जा सकता । यह 'अथ' पद पूर्वंप्रकृतापक्षी भी नहीं-ऐसा कहना सम्भव नहीं, अन्यथा 
उक्त वाकय से संशय का लाभ न हो सकेगा, क्योंकि एंक ही धर्मी में विरुद्ध दो कोटियो के 
आरोपण का नाम'संशय होता है। यदि उक्त 'अथ' पद पुर्वंप्रकृत का उपस्थापक न होकर 


अर्थान्तर का बोधक है, तब उक्त वाक्य का 'किमथशब्द आनन्तर्ये, अथवा अन्यशब्दः 
अधिकारे? ? यह वाक्य संशय का वैसे ही बोधक नहीं माना जाता, जैसे कि 2 नित्य आत्मा, 
अथ अनित्या बुद्धि? । फलतः सूत्र में भी 'अथ' शब्द का प्रयोग. आनन्तर्याथ में न मात कर 
पूव प्रकृत-परामर्शी क्यों न मान लिया जाय ? इस शङ्का का समाधान है--“पूवेप्रकृतापेक्षा- 
याश्च फलतः आनन्तर्याव्यतिरेकात्‌ ।” इस भाष्य का तात्पर्यं यह है कि हम यहाँ 'अथ' शब्द 
का प्रयोग जिस-किसी भी पदार्थ के आनन्तर्यं अथं में नहीं करते, अपितु पूर्वप्रकृत की अपेक्षा 
से ही ब्रह्म-जिज्ञासां के लिए नियमतः पूर्व अपेक्षित कारण पदार्थ की सिद्धि करने के लिए 
“अथ? शब्द का प्रयोग मानते हैं। यह प्रयोजन तो 'अथ' पद के पूर्वप्रकृतापेक्षी मानने पर 
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सति चानन्तयार्थत्वे यथा धमंजिज्ञासा पूर्त्तं वेदाध्ययनं नियमेनापेक्षत, एवं ब्रह्म- 
जिज्ञासापि यत्पूर्ववृत्त॑ नियमेनापेक्षत, तद्वक्तव्यम्‌ । स्वाध्यायानन्तय तु समानम्‌ । 
: भामती 
फलत इति । परमार्थतस्तु कल्पान्तरोपन्यासे पुवंप्रकृतापेक्षा, न चेह कल्पान्तरोपन्यास इति पारिशेष्या- 
दानन्तर्यार्थ एवेति युक्तम्‌ । भवत्वानन्तर्यार्थः किमेवं सतीत्यत आह & सति चानभ्तर्य्याथंत्वे इति &। 
न तावद्यस्य कस्यचिदत्रानन्तर्यमिति वक्तव्यं, तस्याभिधानमन्तरेणापि प्राप्तत्वाद्‌ , अवश्यं हि पुरुषः 


किश्चित्‌ कृत्वा किञ्चित्‌ करोति । न चातन्तयं मात्रस्य दृष्टमदृष्टं वा प्रयोजनं पश्यामः। तस्मात्तस्यात्रा- _ 


ननतय वक्तव्यं यद्विना ब्रह्मजिज्ञासा न भवति, यस्मिन्‌ सति तु भवन्ती भवत्येच। तदिदमुक्तम्‌ 
छ यत्पुवंवृत्तं नियमेनापक्षते इति ७ । 

. स्यादेतद्‌ -धमंजिज्ञासाया इव ब्रह्मजिज्ञासाया अपि योग्यस्वात्‌ स्वाध्यायानन्तयं, धमंवद्‌ 
ब्रह्मणोऽप्याम्नायेकप्रमाणगम्यत्वात्‌ । तस्य चागुहीतस्य स्वविषपे जिज्ञासाजननात्‌ , ग्रहणस्य च स्वाघ्या- 
योऽध्येतव्य इत्यध्ययनेनेच नियतत्वात्‌ । तस्माद्‌ वेदाध्ययनानन्तर्यमेव ब्रह्मजिज्ञासाया अप्यथशददार्थं 
इत्यत आह & स्वाध्यायानन्तरयं तु समानं घमंत्नह्म जिज्ञासयोः $ । अत्र च स्वाध्यायेन विषयेण तह्विषय- 


छि भामती-व्याख्या 
भी सिद्ध हो जाता है, अत: आनन्तर्यार्थकत्व का आग्रह हमारा नहीं, क्योंकि फलतः इन दोनों 
पक्षों में कोई अन्तर नहीं, विशेषता यहाँ इतनी अवश्य है कि पूर्व॑प्रकृतापेक्षी 'अथ' शब्द का 
प्रयोग पक्षान्तर ( कोट्यन्तर ) के उपन्यास में होता है, यहाँ पर तो कोई कोट्यन्तर का 
उपस्थापन नहीं किया जा रहा, अतः पारिशेष्यात्‌ आनन्तर्यार्थ में 'अथ' शब्द का प्रयोग 
मानना चाहिए। 'अथ' शब्द का आनन्तर्य में प्रयोग मानने पर क्या लाभ? इस प्रश्‍न का 
उत्तर है--“सति चानन्तर्याथेत्वे” । आशय यह है कि जैसे “अथातो धमंजिज्ञासा”--यहाँ 
“अथ शब्द पुवप्रक्ृतापेक्षा-सहगत आनन्तर्यार्थक माना गया है, जैसा कि भाष्यकार शबरस्वामी 
कहते हें--“तत्र लोकेञ्यमथशब्दी वृत्तादनन्तरस्य प्रक्रिपार्थ हट, तत्तु वेदाध्ययनम्‌, तस्मिन्‌ 
हि सति साश्चकल्पते” (जं. सु. १।१।१ ) । अर्थात्‌ 'धर्म-जिज्ञासा' सूत्र का घटकी भूत 'अथ' 
शब्द आनन्तर्याथेक होने पर भी जिस-किसी क्रिया के आनन्तर्य को स्वीकार नहीं करता 
अपितु वरक्त वेदाध्ययन के आनन्तर्य का अभिधान करता है, वैसे ही “अथातो ब्रह्म 
जिज्ञासा” यहाँ पर भी 'अथ' शब्द के द्वारा उसी पदार्थ के आनन्तर्य की विवक्षा होती है 
Fe a सम्भव न होकर उस पदार्थं के अनुष्ठानान्तर ही उक्त 
प आओ सक--इस आशय का स्पष्टीकरण किया जाता है--“यत्‌॒पूव॑तत्तं 
हु शङ्का होती है कि स्वाध्याय ( वेद-शाखा ) का अध्ययन कर लेने पर अध्येता परुष 
में जसे यह योग्यता आ जाती है कि वह धमं-जिज्ञांसा ( धर्म-विचार ) कर सके वस ही 
नी | ब्रह्म-विचार ) की क्षमता भी उसमें आ जाती है, क्योंकि धर्म और ब्रह्म के 
ला ही वेदिक वाक्य होते ह जिनका वह अध्ययन ( ग्रहण) “स्वाध्यायोऽ- 
व्य: --इस विधि के बल पर ही करः चुका हैं, अतः “अथातो धर्मजिज्ञासा” (जै 

१।१।१ ) इस सूत्र में 'अथ' शब्द का स्वाध्यायानन्तर्यं अर्थं होता है, वैसे ही “ त 
ब्रह्मजिज्ञासा” (ब्र. स. १।१। त्र में भी 'अथ! be pt 
sR दा न ५“ ) ० सुत्र में भी 'अथ' शब्द का स्वाध्यायानन्तर्य॑ ही अर्थ 
] ङ्गा का किय - प 

समानम्‌” । इस भाष्य में स्वाध्याय' कि ed या पता क 
स्वाध्याय ( वेद ) विषय और अध्ययन विषयी हे, विषय-वाचक र न विष व सा 
वषयी में लक्षणा 
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अथशब्दाथेविचार; ] ००४“हिष्दीसहितममितीसंचेजितम! ० ६१ 
नन्विह कर्माचबोधानन्तर्य विशेषः । न, धर्मजिज्ञासायाः प्रागप्यधीतवेदान्तस्यथ ब्रह्म 
ः भामती | 
मध्ययनं लक्षयति । तथा चाथातो घर्मजिज्ञासेत्यनेनेव गतमिति नेदं सुत्रमारब्धव्यम्‌ । घर्मशब्दस्य 
वेदार्थमात्रोपलक्षणतया घमंवद्‌ ब्रह्मणोऽपि वेदार्थत्वाविशेषेण वेदाध्ययनान्तर्योपदेशसाम्यादित्यर्थ; । 
चोदयति ® नन्विह कर्मावबोधानन्तयं' विशेषो घमंजिज्ञासातो ग्रह्मजिज्ञासायाः 8 । अस्यार्थः 
“विविदिषन्ति यज्ञेन' इति तृतीयाश्रुत्या यज्ञादीनामङ्गृत्वेन ब्रह्मज्ञाने विनियोगात्‌ , ज्ञानस्यंच कमंतयेच्छां 
प्रति प्राधान्यात्‌, प्रधानसम्बस्धाच्चाप्रधानातां पदार्थान्तराणाम्‌ । तत्रापि च न वाक्याथंज्ञानोत्पत्तावङ्गभावो 
यज्ञादीनां, वाक्याथंज्ञानस्य चाक्यादेबोत्पत्तेः । न च वाक्यं सहकारितया कर्माण्यपेक्षत इति युक्तम्‌ , 
अङृतकर्मणामपि विदितपदतदर्थसङ्गतोनां समधिगतशाब्दस्यायतस्वानां गुणप्रघानभूतपुर्वापरपदार्याकाङ्‌च्षा- 
सन्षिधियोग्यतानुसन्धानवतामप्रत्यूहं वाक्या थं्रत्ययोत्पत्तेः । अनुत्पत्तौ वा विधिनिषेधवाक्याथंप्रत्ययाभावेन 
तदर्थानुष्ठानपरिव्जनाभावप्रसङ्गः । तद्बोधतस्तु तदर्थानुष्ठानपरिवर्जने परस्पराश्रयः-तस्मिन्‌ सति 
mmm NAIR क ची 


भामती-व्याख्या 

प्रायः हुआ ही करती है, जेसे “धूमेन वह्लिरनुंमीयते' का अर्थ होता है--'ध्रमविषयकज्ञानेन 
वह्मिरनुमीयते' । फलत: ब्रह्मजिज्ञासा में स्वाध्यायाध्ययन का आनन्तर्यं तो “अथातो धर्मः 
जिज्ञासा” ( जँ. सु. १।१।१ ) .इस सूत्र से ही अवगत हो जाता है, उसके लिए “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. १।१।१) इस सूत्र की कोई आवश्यकता नहीं रह जाती । “अथातो 
धर्म-जिज्ञासा”--इस सूत्र में 'धमं' शब्द समस्त वेदार्थं का बोधक है, जैसा कि शालिकनाथ 
मिश्च कहते हैं-“धर्मशब्दश्र वेदार्थमात्रपरः” ( बृहतीपश्चिका पृ. २०) । धमं’ और 
ब्रह्म--दोनों समानरूप से वेदार्थ हैं, अतः इन दोनों में वेदाध्ययनानन्तयं 'अथातो धम 
जिज्ञासा'--इसी से प्राप्त है । 

पूर्वेपक्ष- यद्यपि वेदाध्ययन का आनन्तर्यं धर्म और ब्रह्म-इन दोनों में समान है, 
तथापि धमंजिज्ञासा की अपेक्षा ब्रह्म-जिज्ञासा में अपेक्षित कर्म-ज्ञान का आनन्तर्य॑ अधिक 
हे । आशय यह है कि “विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसानाशकेत” ( बृह. उ. ४।४।२२ ) इस 
वेद-वाकय के 'यज्ञेन' इत्यादि पदों में प्रयुक्त तृतीया विभक्तिरूप श्रुति ब्रह्मज्ञान में ही 
यज्चादि कर्मो का अङ्गत्वेन विनियोग करती है, इच्छा में नहीं, क्योंकि यद्यपि विविदिषा 
पद वेदन (ज्ञान) और ज्ञानक्मक इच्छा- इन दोनों का बोधक है, तथापि साध्यां 
( कर्मार्थ ) अभीप्सित होने के कारण इच्छा की अपेक्षा भी प्रधान ही माना जाता है, प्रधान 
पदार्थं के साथ ही करणादि रूप अङ्गपदार्थो का अन्वय होता है। ज्ञान भी परोक्ष और 
अपरोक्ष-दो प्रकार का होता है, यज्ञादि अङ्गों का विनियोग वाक्यार्थविषयक परोक्ष ज्ञान 
में नहीं होता, क्योंकि वह ज्ञान तो यज्ञादि कर्मों की अपेक्षा नहीं करता, केवल वाक्य के 
श्रवणमात्र से उत्पन्न हो जाता है। “वाक्य अपनी सहायता के लिए कमे की अपेक्षा करता 
है?--ऐसा कहना भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि जिन व्यक्तियों ने किसी प्रकार के यज्ञादि कर्म 
का अनुष्ठान नहीं किया, जिन्हें केवळ पदों और पदार्थों की संगति का ज्ञान है, शाब्दबोधो- 
पयोगी युक्तियों का तात्त्विक ज्ञान है, गुणप्रधानभूत पूर्वापर-प्रयुक्त पदों में आकांक्षा, योग्यता 
और सन्निधिरूप शाब्द सामग्री का भली-भांति स्मरण है, ऐसे व्यक्तियों को वाक्यार्थ का 
बोघ उत्पन्न हो जाता है। कर्मानुष्ठान के बिना यदि वाक्य-श्रवण से वाक्याथं-बोध नहीं 
होता, तब विहित कर्मो के प्रवतंक और निषिद्ध कर्मा के निवतंक वाक्यों से बोध न होने 
के कारण विहित कर्मों का अनुष्ठान और निषिद्ध कर्मो का परित्याग कँसे होगा? यदि 
कर्मानुष्ठान से वाक्याथं-बोध और वाक्यार्थ-बोध से कर्मानुष्ठान माना जाता है, तब विस्पष्ट 
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अअ 
भामती 


श्च तदृबोध इति। न च वेदान्तवाबयानामेव स्वाथंप्रत्यायने कमपिक्षा, न 


बर्जनं तत 2 १ 
भी साम्प्रतम्‌, विशेषद्देतोरभावात्‌ । ननु तस्वमसीतिवाक्यात्‌ त्वंपदार्थस्य कत्तृ भोक्तुरूपस्य 
जीवात्मनो नित्यशुद्बुद्धोदासीनस्वभावेन ततूपदार्थेन परसात्सनक्यमशक्य द्रागित्येव प्रतिपत्तुम्‌, आपा- 
ततोऽश द्धसर्वर्योग्यताविरहनिश्चयात्‌ । यज्ञतपोदानतन्‌कृताम्तमंलास्तु विशुद्धसत्त्वाः श्रद्दुधाना य 
गमपुरःसरं तादात्म्यमबगमिष्यन्तीति चेत्‌ , तत्किमिदानीं प्रमाणकारणं योग्यतावधारणमप्रमाणात्कमंणो 
बक्तुमध्यवसितोऽसि ? प्रत्यक्षाद्यतिरिक्त वा कर्मापि प्रमाणम्‌ ? वेदान्ताविरुद्धतन्मुलन्यायबलेन तु योग्य’ 
तावधारणे छृतं कर्मभिः ? तस्मात्‌ तत्त्वमसोत्यादे: श्रुतमयेन ज्ञानेन जीवात्मनः परमास्मभावं गुहीरवा 
तन्मूलया चोपपत्त्या व्यवस्थाप्य तदुपासनायां भावनापराभिधानायां दीर्घेकालनरन्तय्यंवत्यां ब्रह्म साच्षा- 


त्कारफलायां यज्ञादीनामुपयोगः । यथाहुः--स तु दीघंकालादरनेरन्तय्यंसत्कारा$$सेवितो वृढ़भूमिः”' 
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रूप में अन्योऽन्याश्रयता दोष प्रसक्त होता है । केवल वेदान्त-वाबयों को ही कर्मानुष्ठान की 
अपेक्षा है, अन्य ( कर्मादिपरक ) वाबयों को नहीं'-एऐसा कहना भी उचित नहीं, क्योंकि जब 
सभी वैदिक वाक्यों में स्वाथ-समपंण की प्रणाली में कोई अन्तर नहीं, तब कतिपय वाक्यों 


को ही कर्मानुष्ठान की अपेक्षा क्‍यों ? | क हि 
इसका उत्तर यह है कि “तत्त्वमसि” (छां. ६०।७) इत्यादि वाक्यों के द्वारा त्वं-पदार्थ- 


रूप कतृंत्वभोवतृत्वादि धर्मों से युक्त जीवात्मा का नित्य, शुद्ध, बुद्ध, उदासीनस्वरूप तत्पदा्थं- 
भुत परमात्मा के साथ अभेद-बोध सहसा किसी भी श्रोता पुरुष को नहीं होता, क्योंकि 'जीव में 
परमात्मरूपता की योग्यता ही नहीं-इस प्रकार के योग्यताभाव का निश्चय सहजतः सभी 
पुरुषों को होता है । किन्तु यज्ञ, तप और दानादि शुभ कर्मा के अनुष्ठान से जिनके अन्तःकरण 
का मळ-विक्षेपादि दोष क्षीण हो जाता है, ऐसे विशुद्ध अन्तःकरणवाले श्रद्धालु पुरुषों को 
जीव में ब्रह्मभाव की योग्यता का निश्चय एवं उसके अनन्तर अभेद-बोध हो जाता है, इस 
प्रकार वेदान्त-वाक्यों को अपने अर्थं का बोध कराने में यज्ञादि कर्मों की अपेक्षा स्पष्ट हो 
जाती है। [श्री मण्डन मिश्र भी कहते है-“एवं च रागादिनिवन्धननेसगिकप्रवृत्तिभेद- 
विछयद्वारेण दृष्टेनैव कर्मविधय आत्मज्ञानाधिकारोपयोगिनः। तथा हि शान्तस्य दान्तस्य 
समाहितस्य चात्मनि दर्शंनमुद्दिश्यते शबयं च”, ( ब्र. सि. पृ. २७) ]। 

सिद्धान्त-जीव और ब्रह्म के अभेद में योग्यतावधारण की कारणता जो यज्ञादि में 
बताई गई, वहाँ जिज्ञासा होती है कि कर्मों को अप्रमाणभूत मानकर कारण माना गया है? 
अथवा प्रमाणरूप मानकर ? प्रथम कल्प संगत नहीं, क्योंकि उक्त योग्यता का अवधारण 
( निश्चय या प्रमा ज्ञान ) किसी प्रमा के करणीभ्रूत प्रमाण का काम है, अप्रमाणभत कर्मों 
का नहीं । “प्रमाणकारणं योग्यतावधारणम्‌”' का अर्थ है-प्रमाणकारणकं (प्रमाणं कारणं यस्य, 
तत्‌ ) योग्यतावधारणम्‌ । द्वितीय कल्प भी उचित नहीं, क्योंकि प्रत्यक्षादि परिगणित प्रमाणों 
में यज्ञादि कमे की गणना किसी ने नहीं की, अत: कर्म को एक पृथक्‌ प्रमाण मानना होगा । 
यदि वेदान्त के अविरुद्ध ( उपक्रमादि ) युक्तियों के बल पर उक्त योग्यता का अवधारणं 
किया जाता है, तब कर्मो की क्या आवश्यकता ? अत: 'तत्त्वमसि? इत्यादि शब्दों को सुनकर 
प्राप्त श्रुतमय ( शाब्दवोधात्मक परोक्ष ) ज्ञान के द्वारा जीव में ब्रह्मभाव की परोक्ष प्रतीति 
होती है । वेदान्तानुकूल उपक्रमादि युक्तियो के द्वारा उक्त अभेद -व्यवस्थापित होता हे । इस 
प्रकार श्रवण और मनन के पश्चात्‌ अभेदविषयिणी निदिध्यासनरूप भावना की लोकोत्तर लता 
में ब्रह्म साक्षात्कारात्मक फल की निष्पत्ति करने के लिए यज्ञादि कर्मानुष्ठान के माध्यम से 
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इति | ब्रह्मचय्यंतपःअ्द्धायज्ञादयश्च सत्क्रारः। अत एव श्रुति: “तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत ` 
ब्राह्मणः" इति । विज्ञाय तर्कोपकरणेन शाब्देन प्रज्ञां आवनां कुर्वतित्यथंः । अत्र च यज्ञादीनां श्रेयः 
परिपन्यिकल्मषनिबहंणह्वारेणोपयोग इति केचित्‌ । पुरुषसंस्कारद्वारेणेत्यन्ये । यज्ञादिसंस्कृतो हि पुरुष 
आदरनरस्तय्यंदीर्घकालेरासेबमानो ब्रह्मभावनामनाद्यविद्यावासनां समूलकाषं कषति । ततोऽस्य प्रत्यगात्मा 
सुप्रसन्नः केवलो विशदीभवति। अत एव स्मृतिः--“महायज्ञेश्च यज्ञेश्च ब्राह्मीयं क्रियते तनुः' । 
“यस्येतेऽष्टाचत्वारिश्ञत्संस्काराः' इति च ॥ 

अपरे तु ऋणत्रयापाकरणेन ब्रह्मज्ञानोपयोगं कर्मणामाहुः । अस्ति हि स्मृतिः "ऋणानि त्रीण्यपा- 
कृत्य मनो मोक्षे निवेशयेत्‌’ इति । 

अन्ये तु "तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषम्ति यज्ञेन’ इत्यादिश्ुतिभ्यस्तत्तत्फलाय चोदि- 
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दीघकालीन अभ्यास अपेक्षित है, जैसा कि महषि पतञ्जलि कहते हैं--'स तु दीघंकालनैरन्त- 
यसत्कारासेवितो हृढभूमिः” ( यो० सू० ११४ ) । ब्रह्मचर्यं, तप, श्रद्धा और यज्ञादि कर्मों 
का अनुष्ठान करना ही अभेद-भावना का सत्कार है । इस वोधक्रम की व्यवस्था स्वयं श्रुति 
कर रही है-“तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत ब्राह्मण? ( बृह० उ० ४४२१ ) । अर्थात्‌ 
युक्ति-सहङृत श्रुतिरूप शब्द के द्वारा विज्ञाय [ उक्त अभेद का ( परोक्ष ) ज्ञान प्राप्त कर ] 
भावनारूप प्रज्ञा में संलग्न हो जाय। इस भावना में यज्ञादि का उपयोग कुछ लोग कल्याण 
के विरोधी कल्मष ( अन्तःकरणगत कालुष्य ) के निबहंण ( नाश ) में मानते हैं [ श्री मण्डन- 
मिश्च ने भी कहा है--“अन्ये तु मन्यन्ते अनवाहकामः कामोपहतमना न परमाइँतदर्शनयोग्यः । 
कर्मभिस्तु कृतकर्मनिबहणः सहस्रसंवत्सरपर्यन्तः प्राजापत्यात्‌ पदात्‌ परमाद्वेतमात्मानं 
प्रतिपद्यते? ( ब्र सि० पृ० २७) ] । 

कुछ लोग यज्ञादि कर्मों का उपयोग अधिकारी पुरुष को संस्कृत करने में मानते हैं, 
क्योंकि यज्ञादि कर्मों के अनुष्ठान से संस्कृत होकर अधिकारी व्यक्ति ब्रह्मभावना का श्रद्धपूर्वेक 
निरन्तर दीघं समय तक अभ्यास करके अनादि अविद्या के भेदविषयक सुहृढ़ संस्कारों को 
समूळ नष्ट कर डालता है, उसके अनन्तर ही उसका प्रत्यगात्मा सुप्रसन्न केवलीभूत ज्योति 
के रूप में जगमगा उठता है [ श्री मण्डनमिश्र ने ( ब्र० सिं० पु० २८ में ) कहा है-“अन्ये तु 
पुरुषसंस्कारतयात्मज्ञानाधिकारसंस्पर्शं कर्मणां वर्णयन्ति-'महायज्ञेश्र यज्ञेश्र ब्राह्मीयं क्रियते . 
तनुः? (मनु० २।२८), 'यस्यैते चत्वारिशत्‌ संस्कारा अशंवात्मगुणाः' ( गौ० ध० सु० ५।२२) ] । 

अन्य आचार्य ( देव-ऋण, पितृऋण और ऋषि-ऋण--ईन ) तीन ऋणों के उद्धार 
में कर्मानुष्ठान का उपयोग मानते हैं, जैसा कि स्मृतिकारों ने कहा है-- 

ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेत्‌ । 
अनपाकृत्य मोक्षं तु सेवमानो त्रजत्यधः॥। ( मनु० ६।३५ ) 

[ “जायमानो वै ब्राह्मण स्त्रिभिऋ णवा जायते ब्रह्मचर्येणषिभ्यो यज्ञेत देवेभ्यः प्रजया पितृभ्य/! 
(त° सं० ६।३।१०।५) यह श्रुति कहती है कि ब्राह्मण जन्म ही से तीन ऋणों का भाजन होता 
है, उनमें यज्ञादि ब्रह्मचयं से ऋषि-त्ऋहण, यज्ञादि कर्मो के अनुष्ठान से देव-ऋण तथा सन्तानो- 
त्पत्ति से पितृऋण का उद्धार होता हे । अतः उक्त तीन ऋणों को चुका कर ही ब्राह्मण 
को मोक्ष-मार्ग पर आरूढ होना चाहिए। [ श्री मण्डनमिश्र कहते हैं कि “अन्येषां दर्शेतमु-- 
प॒थवकार्या एव सन्तः कर्मविधय आत्मज्ञानाधिकारमवतारयस्ति पुरुषम्‌, अनपाकुतणंत्रयस्य 
तत्रानधिकाराद--“ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेदिति” ] । 
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तानामपि कर्णां संयोगपृथक्‍तवेत ब्रह्मभावनां प्रत्यज्ञभावमाचक्षते, कत्वथस्येव खादिरत्वस्य वोर्य्याथं- 
ताम्‌, एकस्य तुभयाथंत्वे संयोगपृथक्त्वमिति न्यायात्‌ । अत एव पारमाषं सुत्रम्‌--'सवपिक्षा च यज्ञादि- 
श्रतेरशववत्‌' इति । यज्ञतपोदानादि सर्व तदपेक्षा ब्रह्मभावनेत्यथंः । तस्माद्यदि श्र॒त्यादयः प्रमाणं यदि 
वा पारमाषं सूत्रं सर्वथा यज्ञादिकमंसमुच्चिता घ्रह्मोपासना विशेषणत्रयवत्यनाद्यविद्यातद्वासनासमुच्छेद - 
क्रमेण ब्रह्मसाक्षात्काराय मोक्षापरनाम्ने कल्पत इति तदथं कर्माण्यनुष्ठेयानि। न चेतानि वृष्ठादृष्टसाम- 
वायिकारादुपकारहेतुभूतोप देशिकाति देशिकक्रमपय्यंन्ता ङ्ग प्रामसहितपरस्परविभिन्नकमंस्वरूपतदधिकारिभे- 
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दूसरे आचायंगण “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन” ( ब्रृहु० उ० 
४४२२ ) इस श्रुति के बल पर संयोगपृथक्त्वन्याय के अनुसार यज्ञादि कर्मो का विधान 
ब्रह्मजिज्ञासा में वेसे ही मानते हैं, जसे कमं के अङ्गभूत खादिरत्व का “खादिरं वीर्यकामस्य 
युप कुर्वीत”--इस श्रुति के द्वारा वीर्य-कामना में विनियोग माना जाता है। [ श्रीमण्डन 
मिश्र भी कहते हैं-“अन्ये' तु संयोगपृथक्त्वेन सरवेक्मणामेवात्मज्ञानाधिकारातुप्रवेशमाहुः 
“विविदिषन्ति यज्ञेन” इति श्रुतेः” ( ब्र० सि० पृ० २७ ) ]। संयोग-पृथवत्व का स्वरूप बताते 
हुए महषि जैमिनि कहते हैं-“एकस्य तुभयत्वे संयोग-पृथवत्वम्‌” ( जँ० सू० ४।२।५ ) 
[ भाष्यकार ने उसका स्पष्टीकरण उदाहरणों के द्वारा किया है कि “अग्निहोत्रे श्रूयते-“दध्ना 
जुहोति” ( आप० श्रौ० सु० ६२५.) इति। पुनश्च “दध्ेन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌” ( तै» ब्रा० 
२।३।५।६ ) इति । तथाऽनीषोमीये पशावाम्नायते-“खादिरे बध्नाति” इति । पुनश्च खादिरं 
- वीर्यकामस्य यूपं कुर्यात्‌? इति । तत्र एकस्योभयत्वे नित्यत्वे नैमित्तिकत्वे च संयोगपृथकत्वं 
कारणम्‌-एकः संयोगो दघ्ना जुहोतीति, एको दध्नेन्द्रियकामस्येति” (शावर० पु० १२५०) । 
यहाँ संयोग का अर्थं वाक्य” है। एक ही क्रिया का दो प्रधान फलों के साथ भी अन्वय 
साध्य-साघनभाव ) माना जा सकता है, यदि उनके बोधक वाक्य पृथक्‌-पृथक्‌ हैं | । प्रकृत 
में भी “यजेत स्वर्गकामः”-ऐसे वाक्यों के द्वारा यागादि में स्वर्गादि की साधनता और 
“विविदिषस्ति यज्ञेन” इस वाक्य के द्वारा यागादि कमों में आत्मज्ञान की साधनता अवबोधित 
होती है। अत एव हमारे ब्रह्मसुत्रकार ने भी कहा है--“सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्वुतेरश्ववत्‌” 


( ब्र” सु० ३।४।२६ )। यहाँ यज्ञ, तप और दानादि क्रियाओं का 'सर्व” पद से ग्रहण 


किग्रा गया है, उनकी अपेक्षा है जिस ब्रह्मभावना में, वह ब्रह्मभावना सर्वापेक्षा है। 
इस प्रकार चाहे 'यज्ञेन'--यहां तृतीया विभक्त्यादि श्रुतियों को विनियोजक प्रमाण माना 
जाय, चाहे परम ऋषि के “सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्वुतेः--इस सूत्र को अङ्गाङ्गिभाव के प्रति- 
पादन में प्रमाण माना जाय, सर्वथा यह सिद्ध होकर रह जाता है कि यज्ञादि कर्मों से 
समुच्चित, ( आदर नेरन्तये और दीर्घधकाल--इन ) तीन विशेषणों से युक्त ब्रह्मभावना 
अनादि अविद्या तथा तज्जन्य संस्कारों का समुच्छेंद क रती हुई मोक्षसंज्ञक ब्रह्मसाक्षात्कार को 
प्राप्त कराने में पूर्णतया सक्षम होती है, अतः उस (ब्रह्मज्ञान ) के लिए कर्मो का अनुष्ठान 


करना चाहिए कर्मों का अनुष्ठान तब तक नहीं किया जा सकता, जब तक कि दृष्ट (धान 


की भुसी उतारना आदि ), अदृष्ट ( प्रोक्षण और प्रयाजादि कर्मों से जनित पुण्यादि ) 
सामवायिक ( अवघातादि सन्निपत्योपकारक अङ्गभुत कमं), आरादुपकार के हेतुभूत 
( द्रव्यादि से दूरस्थ परमापुर्व के उपकारक प्रयाजादि अङ्ग कर्म ), औपदेशिक ( विक्कतिभुत 
रमो में प्रत्यक्षतः पठित शरमय बहिरादि ). आतिदेशिक ( 'प्रकृतिवद्रिकृतिः कत्तंव्याः-इस 
अतिदेश वाक्य के द्वारा अवगमित अङ्ग ), क्रमपर्यन्त ( क्रम-प्राप्त ) अङ्गो से युक्त परस्पर 
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| भामती 
दपरिज्ञानं विना दाक्याच्यनुष्ठातुम्‌ । न च धर्ममीमांसापरिशीलन विना तत्परिज्ञानम्‌ । तस्मात्‌ साधुक्तं, 
'कर्मावबोधानन्तय्य॑ विशेषः? इति । कर्मावबोधेन हि कर्मानुष्टानसाहित्यं भवति ब्रह्मोपासनाया इत्यर्थः । 
तदेतन्निराकरोति & न & । कुतः ? &कर्मावबोधात्‌ प्रागप्यधीतवेदान्तस्य व्रह्म जिज्ञासोपपत्तेः ।. 
इदमत्राकूतम्‌ --ब्रह्मोपातनया भावनापरामिधानया कर्माण्यपेक्ष्यन्त इत्युक्तं, तत्र नूमः-क्व पुन-. 
रस्याः कमपिक्षा ? कि कार्ये, यथाऽऽनेयादीनां परमापूर्वे चरमभाविफलानुकूरे जनयितव्ये समिदाद्यपेक्षा ? 
स्वरूपे वा, यथा तेषामेव द्विरवत्तपुरोडाशादिद्रध्याग्निदेवताद्यपेक्षा ? न तावत्‌ कार्य्ये, तस्य विकल्पा-. 
सहत्वात्‌ । तथा हि--ब्रह्मोपासनाया ब्रह्मस्वरूपसाक्षात्कारः कारय्यंमभ्युपेयः, स चोत्पाद्यो वा स्यातू, यया 
संयवनस्य पिण्डः । विकार्यो वा, यथाऽवघातस्य व्रीहयः । संस्कार्य्यो वा, यथा प्रोक्षणस्योलूललादयः । 
प्राप्यो वा, यथा दोहनस्य पयः। न तावदुत्पाद्यः, न खलु घटादिसाक्षात्कार इव जडस्वभावेभ्यो घेटा-. 
दिभ्यो भिन्न इद्धियाद्याधेयो ब्रह्मसाक्षात्कारो भावनाधेयः सम्भवति नह्मणोऽपरा धीनप्रकाञ्तय्ा . 
——————— 


भामती -्पाख्या ; 
भिन्नस्वरूपवाले कर्म एवं उनके अधिकारी ( फल-भोक्ता ) पुरुषों के भेद का यथावत्‌ ज्ञान _ 
नहीं होता, और धर्म-मीमांसा शास्त्र का परिशीलन किए बिना कथित कमं-भेंद का ज्ञान नहीं. 
हो सकता । फलतः जो यह कहा गया कि “कर्मावबोधानन्तय विशेषः”, वह अत्यन्त उचित 
है अर्थात्‌ कमं-ज्ञान का आनन्तर्थ ब्रह्म-जिज्ञासा में अत्यावश्यक है। पहले जो कहा गया कि 
दामा पा ब्रह्मभावना में विवक्षित है, वह कमें-ज्ञान. के द्वारा ही सम्पन्न होः 
सकता है । | 


उत्तर-पक्ष--कथित पूर्वपक्ष का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हे- “न, 
कर्मावबोधातु प्रागप्यधीतवेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्ते: ।” सिद्धान्ती का अभिप्राय यह है.कि.. 
जो यह कहा. गया है कि ब्रह्म को उपासना ( भावना ) कर्मानुष्ठान की अपेक्षा करती है, वहाँ. 
जिज्ञासा होती है कि ब्रह्मोपासना को कर्मानुष्ठान की अपेक्षा किस अंश में है ?. (१) क्या 
्रह्मोपासना को अपने काभ ब्रह्मज्ञान की सिद्धि करने के लिए कर्मानुष्ठान की वैसे ही 
अपेक्षा है, जेसे कि दशंपुणमास-घटक आग्नेयादि छः प्रधान कर्मों को अपने कार्यभुत परमापूर्वे 
से अन्तिम ( स्वर्गादिूप ) फल की निष्पत्ति करने के लिए 'समिघ्‌, तनुनपात, इडा, बहिः 
और स्वाहाकार'-इन नामों से प्रख्यात पाँच प्रयाज कर्मों की अपेक्षा होती है? (२ ) अथवा 
जसे आग्नेयादि कर्मों को हो अपने स्वरूप का लाभ करने के लिए हिरवत्त (दो बार काटे. 
गये ) पुरोडाश के दो टुकड़ों और अग्न्यादिरूप देवता की अपेक्षा होती है, वैसे ही ब्रह्मभावना 
को अपने स्वरूप की सम्पत्ति करने के लिए कर्मानुष्ठान की अपेक्षा होती है? ' माका 

प्रथम कल्प के अनुसार ब्रह्मोपासना को अपने कार्ये का लाभ_ करने के लिए 
कर्मानुष्ठान की अपेक्षा नहीं मानी जा सकती, क्योंकि तब तो ब्रह्म-साक्षात्कार को ब्रह्मः 
भावना का कार्ये मानना होगा । सभी कार्य चार प्रकार के होते हैं-( १) उत्पाद्य, . 
(२) विकार्य, ( ३ ) संस्कार्यं और ( ४) प्राप्य । आटा सानने से जो पिण्ड ( बाटी ) बनता; 
है, वह उत्पाद्य कायं है । धानों के छिलके उतार देने से जो चावल बनाए जाते हैं, वे विकार्य, 
भूत काये हैं। “हीत्‌ प्रोक्षति”-इत्यादि विधि के द्वारा विहित प्रोक्षण कर्म से संस्कृत ब्रह्मादि; 
को संस्कार्यं तथा गौ को दुहने से प्राप्त दूध को प्राप्य कार्थं कहा जाता है। इनमें. ब्रहम» _ 
साक्षात्कार को उत्पाद्यरूप कार्य नहीं माना जा सकता, क्योंकि जैसे जडस्वरूप घटादि पदार्थों ` 
का साक्षात्कार घटादि से भिन्न इर्द्रियःसाध्य माना जाता है, वैसे ब्रह्म-साक्षात्कार को 
भावना-साध्य नहीं माना जा सकता, अपितु स्वयंप्रकाशात्मक ब्रह्म का साक्षात्कार ब्रह्मरूपः 
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भामती ; 

तत्साक्षात्कारस्य तत्स्वाभाव्येन नित्यतयोत्पाद्यत्वानुपपत्तेः । ततो भिन्नस्य वा भावनाधेयस्य साक्षात्कारस्य 
प्रतिभासप्रत्ययवत्संशयाक्रान्ततया प्रामाण्यायोगात्‌ । तद्विषयस्य तत्सामग्रीकस्येव बहुलं व्यभिचारोपलब्धे: । 
न खल्वनमातविबुद्धं वाह्नं भावयतः शीतातुरस्य शिशिरभरमन्धरतरकायकाण्डस्य स्फुरज्ज्वालाजटिला- 
नलसाक्षात्कारः प्रमाणान्तरेण संवाद्यते, विसंवादस्य बहुलमुपलम्भात्‌ । तस्मात्‌ प्रामाणिकसाक्षात्कार- 
लंकुणकार्य्यभावापन्नोपासनाया उत्पाद्ये कमपिक्षा । न च कूटस्थनित्यस्य सर्वव्यापिनो ब्रह्मण उपासनातो 
चिकारसंस्कारम्राप्तयः सम्भवन्ति। स्यादेतत्‌-मा भूद्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार उत्पाद्यादिरूप उपासनायाः, 
संस्काय्य॑स्व्वनिवंचनीयानाध्यविद्याहयापिघानापनयनेन भविष्यति, प्रतिसीरापिहिता नत्तंकीव प्रतिसीरा- 
पनयद्वारा रङ्गव्यापृतेन । तत्र च कमंणामुपयोगः। । एतावांस्तु विशेष:--प्रतिसीरापनये पारिषदातां 
तत्तकौविषयसाक्षात्कारो भवति । इह तु अविद्यापिधानापनयमात्रमेव नापरमुत्पाद्यमस्ति । ब्रह्मसाक्षा- 


रकारस्य ब्रह्मस्वभावस्य नित्यत्वेनानुत्पायत्वात्‌ । 
भत्रोच्यते--का पुनरियं ब्रह्मोपासना ? कि शाब्दज्ञानमात्रसन्ततिराहो निर्विचिकित्सशाब्दज्चान- 


भामती-व्याख्या 

होने से नित्य है । नित्य पदार्थं की कभी भी उत्पत्ति नहीं होती, अतः उसे उत्पाद्य कयोंकर 
कहा जा सकेगा ? ब्रह्मात्मक साक्षात्कार से भिन्न भावना-साध्य साक्षात्कार तो वैसा ही 
संशयाक्रान्त होता है, जसा कि प्रतिभास ( अनवधारणात्मक ) ज्ञान, अतः उसे प्रमाण ही 
नहीं माना जा सकता, क्योंकि भावनाविषयविषयक और भावनारूप सामग्री से जनित ज्ञान 
प्राय! अपने विषय से व्यभिचरित ही पाए जते हैं, जैसे कि हिमाच्छादित पर्वत-कन्दरा में 
भयङ्कर शीत से कापता हुआ कोई व्यक्ति कभी अपनी अनुमित अग्नि की भावना ( निरन्तर 
चिन्तना ) करता-करता मूछित-सी अवस्था में जो अग्नि की विकराल ज्वाला का साक्षात्कार 
कर लेता हैं, वह प्रमाणभुत कदापि नहीं हो सकता, क्योंकि वह अन्य किसी भी प्रमाण से 
संवादित नहीं, प्रत्युत उसका प्रायः विसंवादन ( बाध ) ही उपलब्ध होता है। फलतः भावना 
के द्वारा कोई प्रमाणरूप साक्षात्कारात्मक कार्य उत्पन्न नहीं किया जा सकता कि भावना 
को अपने कार्य में कर्मानुछान की अपेक्षा मानी जा सके । 

इसी प्रकार कूटस्थ, नित्य, सवंत्र सर्वदा प्राप्त ब्रह्मतत्त्व का भावना ( उपासना) के 
द्वारा कोई विकार, संस्कार या अप्राप्त-प्रापण भी नहीं किया जा सकता कि ब्रह्मरूप 
साक्षात्कार को विका, संस्कार्य या प्राप्य कहा जा सकता । 

शङ्का --्रह्मात्मक साक्षात्कार भले ही उत्पाद्य या विकार्य न हो, किन्तु संस्कार्यं हो 
सकता है । जैसे रङ्ग-मश्च पर किसी परदे के पीछे बैठी नतंकी रङ्ग-व्यापृत नट के द्वारा 
परदा हटाए जाने पर दर्शकों को दिखने लग जाती है, वैसे ही अनादि अनिर्वचनीय द्विविध 
अविद्या का. आवरण हटते ही चिति शक्ति जाज्वल्यमान हो जाती है, फलतः आवरण-निवतंन- 
रूप संस्कार 4 सस्कृत ब्रह्मतत्त्व को संस्कार्यं मानना सर्वथा न्याय-संगत है। आवरण 
की निवृत्ति में कर्मानुष्ठान की अपेक्षा होती है। दृष्टान्त से दार्छान्त में इतना अन्तर हे कि 
रङ्गस्थल पर पहले प्रतिसीर (परदे ) के उठने पर रङ्गस्थ पुरुषों के द्वारा नतकी का 
4004 इ है, किन्तु प्रकृत में ब्रह्म के अविद्यारूप आवरण की निवृत्ति मात्र होती 
Fle नाश ही उत्पादय होता है, ब्रहम-साक्षात्कार नित्य ब्रह्मरूप होने से 

समाधान--यह ब्रह्मोपासना क्या वस्तु है? क्या सामान्य शान्द ज्ञान की अविरल 


धारा है ? अथवा असंशयात्मक शाब्द 
धारा है ? अथवा तमक शाब्द-बोध की धारा ? यदि सामान्य शाब्द ज्ञान की सन्तति 
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आनस्तर्यार्थविचार! ] ०००हि खील हित मनी संजिता. ६७ 


भामती | 

सन्ततिः ? यदि जञाब्दज्ञानमात्रसम्ततिः, किमियमभ्यस्यमानाप्यविद्यां समुच्छेत्तुमहंति ? तत्त्वविनिश्रय- 
स्तदभ्यासो वा सवासनं विपर्य्यासमुन्मूलयेत्‌, न संशयाभ्यासः, साप्रान्यमात्रदर्ञनास्यासो बा। ` नहि 
स्थाणुर्वा पुरषो वेति वाऽऽरोहपरिणाहवबदृद्रव्यमिति वा शतशोऽपि ज्ञानमभ्यस्यमानं पुरुष एवेति निश्र- 
याय पर्य्याप्तमृते विशेषदशनात्‌ । ननूक्तं थुतमयेन ज्ञानेन जीवात्मनः परमात्मभावं गृहीत्वा युक्तिप्रयेन 
च व्यवस्थाप्यत इति । तस्मा्निविचिकित्सशाब्दज्ञानसन्ततिरुपोपासना कर्ससहकारिण्यविद्याद्वयोच्छेब- 
हेतुः । न चासाबनुत्पादितन्रह्मानुभवा तदुच्छेदाय पर्य्याप्ता । साक्षात्काररूपो हि निपर्य्यासः साक्षात्‌- 
काररूपेणेव तत्त्वज्ञानेनोच्छिद्यते, न तु परोच्ञावभासेन । दिङ्‌मोहालातचक्रचलदूवुढमरुमरी चिसलिळादि> 
विञ्रमेष्वपरोक्षावभासिषु अपरोक्षावभासिभ्निरेव दिगादितत्त्वप्रत्ययेनिवृत्तिदशंनात्‌ । नो खल्वाप्ततचन- - 
` लिङ्गादिनिश्चितदिगादितच्तानां दिङमोहादयो निवत्तन्ते । तस्मात्‌ त्वम्पदार्थस्य तस्पदार्थत्बेन साक्षात्कार 
एषितव्यः । एतावता हि त्वंपदार्थस्य ढुःखिशोकित्वादिसाक्षात्का र निवृत्तिर्नान्यया । 


न चेष साक्षात्कारो मीमांसासहितस्यापि शब्दस्य प्रमाणस्य फलम्‌ अपि तु प्रत्यज्षस्य, तस्यव 
तत्फलत्वनियमात्‌ । अन्यथा कुरजबीजादपि वटाङ्कुरोस्पत्तिप्रसङ्गात्‌ । तस्मान्निविचिकिस्सवाक्यार्थभाव- 
नापरिपाकसहितमन्तःकरणं स्वंपदार्थस्यापरोक्षस्य तत्तदुपाध्याकार निषेधेन तत्पदार्थंतामनुभावयतीति 
युक्तम्‌ । न चायमनुभवो ब्रह्मस्वभावो येन न जन्येत, अपि त्वन्तःकरणस्येव वृत्तिभेदो ब्रह्मविषयः । न 
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है, तब यह बार-बार अभ्यस्यमान होकर भी अविद्या की समुच्छेदिका कयोंकर होगी ? 
तत्त्वज्ञान का निश्चय अथवा उसका अभ्यास ही संस्कार-सहित बिपयंय ( अविद्या ) का 
उच्छेद कर सकता है । संशयात्मक ज्ञान का अभ्यास या वस्तुगत सामान्यांशमात्र के दर्शेन 
का अभ्यास अध्यास का विनाश नहीं कर सकता, क्योंकि “स्थाणुर्वा पुरुषो वा ?' इस प्रकार 
का संशय अथवा “कोई लम्बी-चौड़ी यह वस्तु है इस प्रकार का सामान्य-ज्ञान शतश 
अभ्यस्यमान होकर भी “पुरुष एव'-इस प्रकार के निश्चय का जनक नहीं होता, हाँ पुरुषत्व 
व्याप्य कर-चरणादिरूप विशेष का दर्शन ही 'पुरुषोःयम्‌ः--ऐसा निश्चय करा सकता है। 

शङ्का-यह कहा जा चुका है कि “तत्त्वमसि”--इत्यादि वाक्यों से जनित शाब्द 
के द्वारा जीव में ब्रह्मरूपता का ग्रहण होता है और मननरूप यौक्तिक ज्ञान के द्वारा कथित 
ब्रह्मभाव का हृढीकरण, उसके पश्चात्‌ निदिध्यासनात्मक संशय-रहित शाब्द ज्ञान की सन्तति . 
ही कर्मानुष्ठान से सहकृत होकर द्विविध अविद्या के उच्छेद का कारण मानी जातो है । कथित 
सन्ततिख्प ब्रह्मभावना तब तक अविद्या का उच्छेद नहीं कर सकती, जब तक ब्रह्मः 
साक्षात्कार को उत्पन्न न करे, क्योंकि साक्षात्काररूप विपर्यय साक्षात्कारखूप तत्त्वःनिश्चय 
के द्वारा ही उच्छेदनीय होता है, परोक्ष ज्ञान के द्वारा नहीं । दिग्श्रम, आलात-चक्र, वृक्षों की 
गतिशीलता, मरुमरीचिगत जळरूपतादि अपरोक्ष भ्रमो की मपरोक्षात्म दिगादि तत्त्व- 
निश्चय के द्वारा ही निवृत्ति देखी जाती है, आप्त-वचन ओर लिङ्गादि से उत्पादित दिगादि 
के तत्त्व-ज्ञान के द्वारा नहीं । 

यहाँ त्वम्पदार्थं ( जीव ) का ब्रह्मरूपेण साक्षात्कार विवक्षित है । उस साक्षात्कार के 
द्वारा ही त्वम्पदार्थरूप जीवगत दुःसशोकादिमत््त का साक्षात्कार निवृत्त होगा, अन्यथा 
नहीं ॥ यह जीव की ब्रह्मरूपता का साक्षात्कार मीमांसा-सहित शब्द प्रमाण का फल 
नहीं, अपितु प्रत्यक्ष प्रमाण का ही साक्षात्कार फल होता है, अन्यथा कुटज के बीज 
से भी वटाइकुर की उत्पत्ति होने लग जायगी । फलतः संशय-रहित शाब्दःभावना से 
युक्त अन्तःकरणरूप प्रत्यक्ष प्रमाण अपराक्षात्मक जीव में अन्नह्मरूपता का निषेध करके 
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चैतावता ब्रह्मणो नापराधीनप्रकादता । नहि शाब्दज्ञानप्रकाइयं ब्रह्म स्वयंप्रकाशं न भवति । सर्वोपाधि- 
रहितं हि स्वयंज्योतिरिति गीयते, न तुपहितमपि । यथाह स्म भगवान्‌ भाष्यकार: ७ नायमेकान्तेना- 
विषयः इति.& । न चान्तःकरणवृत्तावप्यस्य साक्षात्कारे सर्वोपा धिविनिर्मोक: । तस्यव तढुपाधेविनदय- 
दवस्थस्य स्वपरोपाधिविरोधिनो विद्यमानत्वात्‌ । अन्यथा चेतन्यच्छायार्पात्त विन्ाऽन्तःकरणवृत्तेः स्वय- 
मचेतनायाः स्वप्रकाशत्वानुपपत्तौ साक्षात्कारत्वायोगात्‌ । न चानुमितभावितवह्निसाक्षात्कारवत्प्रतिभास- 
्वनास्याप्रामाण्यं, तत्र वल्विस्वलष्षणस्य परोक्षत्वात्‌ , इह तु ब्रह्मरूपस्योपाधिकलुषितस्थ जीवस्य प्रागप्य- 
परोचत्वात्‌ । नहि शुद्धबुद्धत्वादयो वस्तुतस्ततो$तिरिच्यन्ते । जीव एव तु तत्तदुपाधिरहितः शुद्धबुद्धा 
दिस्वभावो ब्रह्मेति गीयते। न च तत्तदुपाधिविरहो$पि ततोऽतिरिच्यते। तस्माद्यया गान्धर्वशास्त्राथ- 
ज्ञानाभ्यासाहितसंस्कारसचिवश्रोत्रेन्द्रिेण षड्जादिस्वरग्राममुच्छनाभेदमध्यक्षमनुभवति, एवं वेदान्ताथं- 
ज्ञानाभ्यासाहितसंस्कारो जीवस्य ब्रह्मभावमन्तःकरणेनेति । 

हन. अन्तःकरणवृत्तो ब्रह्मसाच्षात्कारे जनयितव्येऽस्ति तदुपासनायाः कमपिक्षेति चेत्‌, न, तस्याः 
कर्मानुष्ठानेन सहभावाभावेन तत्सहकारिस्वानुपपत्ते । न खलु तच्वमसीत्यादेर्वाक्यात्तिविचिकित्सं शुद्ध- 
ञस्‍७ईञैइउउ:ऋफफ५चसफोफसफफफसससमखकमसहममसमसम।कसरफमामममममफररममफमफरफरर 


भामती-ग्याख्या 
ब्रह्मरूपता का आविर्भाव करा सकता है। यह जीव में ब्रह्मरूपता का अनुभव अह्म- 
स्वभाव नहीं कि उत्पन्न न किया जा सके । उक्त अनुभव अन्तःकरण की एक विशेष ब्रह्म- 
विषंयिणी वृत्ति है । इतने मात्र से ब्रह्म में अस्वप्रकाशता प्रसक्त नहीं होती, क्योंकि शाब्द ज्ञान 
से प्रकाशित ब्रह्म स्वयंप्रकाश नहीं रहता--ऐसी बात नहीं । समस्त उपाधियों से रहित 
ब्रह्म हीं स्वयंप्रकाश माना जाता है, उपाधि-युक्त नहीं, जैसा भगवान्‌ भाष्यकार ने कहा है-- 
“नायमेकान्तेनाविषयः” । अर्थात्‌ यह ब्रह्माभिन्न जीव सवंथा अविषय ही होता है--ऐसा नहीं, 
अपितु अहमाकार वृत्ति का विषय माना जाता है । अन्तःकरण की अखण्डाकार वृत्ति में 
ब्रह्म का साक्षांत्कार होने पर ब्रह्म समस्त उपाधियों से निर्मुक्त नहीं होता, क्योंकि अन्ततो- 
गत्वा वह अखण्डाकार वृत्ति हौ एक उपाधि होती है, भले ही वह वृत्ति नाशोन्मुख एवं 
स्वात्मक और परात्मक उपाधियों की विरोधिनी होता है । यदि उक्त वृत्त को चिदात्मा की 
उपाधि न माना जाय, तब चेंतन्य-तादात्म्यापत्ति के बिना अन्तःकरण की जड़रूप वृत्ति में 
प्रकाशकत्व हीं न बनेगा। यह जो कहा गया कि अनुमित और भावित अग्नि के साक्षात्कार 
के समान ही उक्त ब्रह्म-साक्षात्कार भी एक अप्रमाणात्मक प्रतिभास ज्ञानमात्र है, वह उचित 
नहीं, क्योंकि अनुमिति-स्थल पर अग्नि का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं, अपितु परोक्ष ही होता है, किन्तु 
जीव कतुंत्वादि उपाधियों से कलुषित होने पर भी वस्तुतः ब्रह्मरूपेण अपरोक्ष होता है । 
शुद्धत्व, बुद्धत्वादि धम चेतन्य तत्त्व से वस्तुतः भिन्न नहीं होते, जीव ही सभी उपाधियों से 
रहित होकर शुद्ध-बुद्धादिरूप ब्रह्म होता है । उपाधियों का अभाव भी चैतन्य से भिन्न नहीं 
होता, अत: जेसे गन्धवे-शास्त्र से जनित ज्ञान के अभ्यास द्वारा आहित संस्कारों से युक्त श्रोत्र 
इन्द्रिय (१) निषाद, (२) ऋषभ, (३) गान्धार, (४) षड्ज, (५) मध्यम, . (६) घैवत और 
(७) पचचम-इन सात स्वरों के भेद-प्रभेदःसमुह और उसकी मूच्छंना ( उतार-चढ़ाव ) का 
प्रत्यक्ष अनुभव कर लेता है। वैसे ही वेदान्त-वाकयाथं ज्ञान के अभ्यास से जनित संस्कार वाला 
अन्तःकरण जीव में ब्रह्मभाव का साक्षात्कार कर लेता है। उक्त अन्तःकरण की वृत्तिरूप 
साक्षात्कार के उत्पादन में कर्मानुष्ठान की अपेक्षा होती है । । 
. समाधान उक्त ब्रह्म भावना में कर्मानुष्ठान का सहभाव सम्भव न होने के 
कारण कम-सहकारित्व उपपन्न नहीं हो सकता, क्योंकि “तत्त्वमसि”--इत्यादि वाबयों को 
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बुद्धोदासीनस्वभावमकतत'तादयुपेतमपेतब्राह्मणत्वादिजाति देहाद्यतिरिक्तमेकमात्मानं प्रतिपद्यमानः कर्मस्व- 
धिकारमवबोदुमहंति । अनहुंश्च कथं कर्ता वाऽघिकृतो वा? यद्युच्येत निञ्चितेऽपि तत्त्वे विपर्य्यासः 
निबन्धनो व्यवहारोऽनुवत्तंमानो दृश्यते, यथा गुडस्य माधुर्यविनिश्चयेऽपि पित्तोपहतेन्द्रियाणां तिक्तावभा- 
सानुवृत्तिः, आस्वाद्य थूत्कृत्य त्यागात्‌ । तस्मादविद्यासंस्कारानुवृत्या कर्मानुष्ठानं, तेन च विद्यासह 
कारिणा तत्समुच्छेद उपपत्स्यते । न च क्र्माविद्यात्मक कथमावद्यामुच्छिनत्ति, कमणो वा तढुच्छेदकस्य 
कुत उच्छेद इति वाच्यम्‌, सजातीयस्वपरविरोधिनां भावानां बहुलमुपलब्धेः । यथा पयः पयो$न्तरं 
जरयति, स्वयं च जीय्यंति । यथा विषं विषान्तरं शमयति, स्वयं च शाम्यति । यथा वा कतकरजों 
रजोऽन्तराविले पाथसि प्रक्षिप्तं रजोऽन्तराणि भिन्दत्‌ स्वयसांप भिद्यमानसनाविछं पाथः करोति । एवं 
कर्माविद्यात्मकमपि अविद्यान्तराणि अपगमयत्‌ स्वयमध्यपगच्छतीति ॥ 

अत्रोच्यते-सत्यं सदेव सोम्येदमित्युपक्र मात्तत््वमसीत्यन्तात्‌ शब्दाद्‌ ब्रह्ममीमांसोपकरणादसकृद- 
भ्यस्ताद्‌ नि्विचिकित्सेऽनाद्यविद्योपादानदेहाद्यतिरिक्तप्रत्यगास्मतत्वावबोधे जातेऽपि अविद्यासंस्कारानु- 
वृत्तावनुवत्तन्ते सांसारिकाः प्रत्ययास्तद्दयवहाराश्व, तथापि तानप्ययं व्यवहारप्रत्ययान्‌ मिथ्येति मन्य- ` 
RRs Se अप तिन र 
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सुन कर जो पुरुष अपने को असन्दिग्धरूप से शुद्ध, बुद्ध और उदासीन, कर्त्व, भोक्तृत्वादि 
धर्मो से रहित, देहादि से भिन्न जान लेता है, वह पुरुष कर्मानुष्ठान का अधिकारी अपने को 
कभी नहीं मान सकता । जिसका कर्म में अधिकार नहीं, वह कभी कर्मो का कर्त्ता-भोक्ता 
नहीं हो सकता । 
शाङ्का-यदि कहा जाय कि जीव में ब्रह्मरूपता का निश्चय हो जाने पर भी अध्यास- 
प्रयुक्त व्यवहार की अनुवृत्ति वैसे ही देखी जातो है, जैसे गुड़ में माधुर्य का निश्चय हो जाने 
पर भी पित्तरोग से दुषित इन्द्रियवाले व्यक्ति को गुड़गत ।तक्तता को अनुवृत्ति हातो है, 
क्योंकि वह गुड़ का स्वाद लेता हुआ उसको थूक देता हे । अतः अविद्या-संस्कारों की अनुवृत्ति 
से कर्मानुष्ठान सम्भव हो जाता हे, इस प्रकार कर्म-सहकृत विद्या के द्वारा अविद्या का उच्छेद 
हो जाता है । कमं स्वयं अविद्यात्मक है, वह अविद्या का उच्छेद क्योंकर कर सकेगा ? अविद्या 
का जो कमं उच्छेदक है, उस कमं का उच्छेद किससे होगा? तो वैसा नहीं कह सकते, . 
क्योंकि ऐसे बहुत-से पदार्थ देखे जाते हैं, जो स्व और पर-दोनों के निवतंक होते हैं, जैसे 
दुग्धपान प्रथमतः पीत दूध को पचाता हुआ स्वयं पच जाता है। या एक विष को उतारने 
के लिए दिया गया अन्य विष पहले के विष को शान्त करता हुआ स्वयं भी शान्त हो जाता 
है । अथवा कतक नामक फल का चूर्ण पानी में डालने पर अन्य धूलि-कणों को नीचे बिठाता 
.हुआ स्वयं भी बैठ जाता है । इसी प्रकार कर्म स्वयं अविद्यारूप हाने पर भी अविद्या का नाश 
करता हुआ स्वयं अपना भी नाश कर डालता है [आचार्य मण्डन मिश्र भी कहते हैँ-“यथा 
रजःसम्पर्ककलुषितमुदकं द्रव्यविशेषचूरणरजः प्रक्षिप्त रजोऽ्तराणि संहरत्‌ स्वयमपि संहिय- 
माण स्वच्छां स्वरूपावस्थामुपनयति; एवमेव श्रवणादिभिर्भेददशैने प्रविलीयभाने विशेषाभावात्‌ 
तद्गते च भेद, स्वच्छे परिशुद्धे स्वरूपे जीवोऽवतिष्ठते । यथा पथः पयो जरयति स्वयं च 
जीर्यंति । यथा च विषं विषान्तरं शमयति स्वयं च शाम्यति” ( ब्र. सि. ए. १९-१३) ] । 
समाधान--यह सत्य है कि “सदेव सोम्येदम्‌” ( छां. उ. ६२१ ) यहाँ से लेकर 
“तत्त्वमसि” { छां. उ. ६२१ ) यहाँ तक का वेदान्तःप्रकरण जब ब्रह्ममीमांसारूप तके से 
उपोद्वलित होकर असंशयात्मक, अनादि अविद्यारूप उपादान के उपादेयभूत देहादि से भिन्न 
भरत्यगात्मा का तत्त्वावबोध उत्पन्न कर देता है । तब भी अविद्या-जनित संस्कारों की अनुवृत्ति 
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हसत्रशाइरभाष्यम॑ अ. १ पा. १ सू. १ 
७० Digitized By अहासन गाहुरभा यम, Kosha | स 
भामती 
मानो विद्वान्न भ्रद्धत्ते पित्तोपहतेन्द्रिय इव गुडं थूत्कृत्य त्यजन्नपि तस्य तिक्तताम्‌। तथा चायं क्रिया- 
कत्त करणेतिक्तव्यताफलप्रपञ्जमतात्त्विकं बिनिश्चिन्वन्‌ कथमधिकृतो नाम ? विदुषो ह्यधिकारोऽन्यथा पशु- 
शूद्रादीनामप्यधिकारो दुर्वारः स्यात्‌ । क्रियाकर्त्रदिस्वरूपबिभागं च विद्वस्यसान इह विद्वानभिमतः कमं- 


काण्डे । अत एव भगवानविद्ृद्विषयत्वं शास्त्रस्य वर्णयाम्बभूव भाष्यकारः । तस्माद्यया राजजातीयाभि- _ 


मानकत्त के राजसूये न विप्रवेशयजातीयाभिमानिनोरधिकारः, एवं हिजातिकत्तु क्रियाक रणादिविभा 
गाभिमानिकत्तू'के कर्मणि न तदनभिमातिनोऽधिकारः। न चानधिकृतेन समर्थेनापि कृतं वेदिकं कर्म 
फलाय कह्पते वेशयस्तोम इव ब्राह्मणराजच्याभ्याम्‌ । तेन दृष्टार्थेषु कमंसु शक्तः प्रवर्तमानः प्राप्नोतु 
फलं दृष्टत्वात्‌ । अदृष्टार्थषु तु शास्त्रेकसमघिगम्यं फलमनधिकारिणि न युज्यत इति नोपासनायाः कार्ये 


कमपिक्षा । 
स्यादेतत्‌ -मनुष्याभिमानवदधिकारिके कर्मणि विहिते यथा तदभिमानरहितस्यानधिकारः । एवं 
निषेधबिधयोऽपि मनुष्याधिकारा इति तदभिमानरहितस्तेष्वपि नाधिक्रियेत पइबादिवत्‌। तथा चायं 


`. भामती-व्याख्या 

से संस्कारिक प्रतीतियों और व्यवहारों की अनुवृत्ति देखी जाती है। तथापि उन प्रतीतियों 
और व्यवहारों को अपने आचरण में लाता हुआ भी विद्वानु पुरुष उन्हें मिथ्या मानता है, 
उन पर वंसे ही श्रद्धा नहीं रखता, जँसे कि पित्तरोग से आक्रान्त व्यक्ति गुड़ का स्वाद लेकर 
थूकता हुआ भी उसकी तिक्तता पर विश्वास नहीं करता । अतः क्रिया, कर्ता, करण, इति- 
कतेव्यता और फलादि प्रपःचच अतात्त्विक है--ऐसा निश्चय कर लेनेवाछा व्यक्ति कर्म-काण्ड 
का अधिकारी कयोंकर माना जा सकेगा ? क्योंकि क्रिया, कर्ता आदि प्रपश्च सत्य है--इस 
प्रकार का निश्चय रखनेवाले ( विद्वान्‌ ) पुरुष का ही कम में अधिकार माना जाता है । 

र अन्यथा ( वंसे ज्ञान की अपेक्षा न होने पर ) पशु ओर शूद्रादि अज्ञानी प्राणियों का भी कर्म 
में अधिकार प्राप्त हो जायगा । यह एक वास्तविकता है क क्रिया और कर्ता आदि विभाग 
का जानकार व्यक्ति ही कर्मकाण्ड का अधिकारी होता है । अत एव भगवानु भाष्यकार ने 
क्रिया, कर्ता आदि को वास्तविक समझनेवाले अविद्वान्‌ ( वस्तुतत्त्वानभिन्न ) व्यक्ति को ही 
शास्त्र का अधिकारी कहा है । अतः जैसे क्षत्रियत्व-जाति का अभिमान रखनेवाले व्यक्ति 
के द्वारा सम्पादनीय “राजसुथ' कर्म में ब्राह्मणत्व या वैश्यत्व जाति के अभिमानवाले पुरुष का 
अधिकार नहीं माना जाता, वैसे ही द्विजाति क्रिया, कर्ता आदि विभाग के अभिमानी द्विजाति 
( केवल गला क्षत्रिय और वँश्य ) के द्वारा सम्पादनीय वैदिक कर्मों में पशु और शुद्रादि का 
अधिकार नहीं माना जा सकता । अनधिकारी व्यक्ति के द्वारा किए जानेवाले वैदिक कर्म 
वसे ही निष्फल माने जाते हैं, जंसे केवल वैश्य-द्रारा कतव्य वेश्यस्तोम कर्म यदि ब्राह्मण 
हरि क्षत्रिय के हारा किया जाता है, तब वह निष्फल ही होता है । दृष्टफलक कृषि आदि 
कमो में कोई भी समर्थ व्यक्ति प्रवृत्त होकर फल प्राप्त कर सकता है, किन्तु शास्त्रैकसमधि- 
गम्य स्वर्गादि अहृष्ट फल के जनकीभुत कर्मो का फल किसी अनधिकारी व्यक्ति को कभी नहीं 
ed । फलत: उपासना-साध्य साक्षात्काररूप फल के सम्पादन में कर्मानुष्ठान की 

शङ्का-जेसे मनुष्याधिक में मनष्य ग 
अधिकार नहीं, बस हो “न हला नात यहि आण कारी 
ऱ्य ह हे नै अधिका 

माना जाता है, अतः मनुष्यत्वाभिमान-रहित व्यक्ति का वेसे ही अधिकार नहीं होना चाहिए, 


जसे पशु-पक्षी आदि का । तब तो मनुष्यत्वाभिमान-रहित तत्त्ववेत्ता पुरुष को हिसादि निषिद्ध 
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आनन्तर्याथेविचारः ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम ७१ 


Digitized By Siddhanta eGangotri 


भामती 

निषिद्धमनुतिन्‌ न प्रत्यवेयात्‌ तिथ्यंगादिवदिति भिन्नक्मतापातः । मेवम्‌, न खल्वयं सवंया भनुष्या- 
भिमानरहितः, कि त्वविद्यासंस्कारानुवृस्याऽस्य मात्रया तदभिमानोऽनुवत्तंते । अनुवत्तंमानं च मिष्येति 
मन्यमानो न धद्धत्त इत्युक्तम्‌ । किमतो यद्येवम्‌ ? एतदतो भवति--विधिषु शाद्घोऽधिकारी नाथाद्ध: । 
ततश्च मनुष्याद्यभिमाने नश्रदृधानो न विधिशास्त्रेणाधिकरियते । तथा च स्मृतिरश्रद्वया हुतं दत्तमित्या- 
दिका । निषेधश्ञस्त्रं तु न अद्धामपेक्षते, अपि तु निषिष्यमानक्रियोन्मुलो नर इत्येव प्रवत्तंते । तथा च 
सासांरिक इव श्द्धावगतन्रह्मतत्त्वोऽवि निषेधसतिक्रम्य प्रवत्तंमानः प्रत्यवेतीति न भिन्नकसंददांनाभ्युप- 
गमः । तसमान्नोपासनायाः कार्ये कर्मापेक्षा । अत एव नोपाप्तनोत्पत्ताबषि निविचिकित्सशाब्दज्ञानोत्पत्त्यु- 
तरकालमनधिकारः कसंणीत्युक्तम्‌ । तथा च श्रुतिः--/न कर्मणा न प्रजया धनेन त्यागेनेके अमृतत्व- 
सानशुः'' । 

तत्किमिदानीमनुपयोग एव स्वथेह कर्मणाम्‌ ? तथा च “विविदिषन्ति यज्ञेन इत्याद्याः श्रुतयो 
विरुध्येरन्‌ । न, आराइुपकारकस्वात्‌ कर्मणां यज्ञादीनाम्‌ । तथाहि--'तमेतमात्मानं वेदानुवचनेन’ नित्य- 
स्वाध्यायेन “ब्राह्मणा विविदिषति’ वेदितुसिच्छन्ति, न तु विदन्ति, वस्तुतः प्रधानस्यापि वेदनस्य प्रकृत्य- 


भामती-व्याख्या 

कमों का अनुष्ठान करने पर वैसे ही प्रत्यवाय ( पापादि ) नहीं होना चाहिए, जैसे पशु-पक्षी 
भादि तियेक्‌ ( मेरुदण्ड को धरातल के समानान्तर रखनेवाले ) प्राणियों को । इस प्रकार 
एक ही कर्मे किसी के लिए फलप्रद होता है और किसी के लिए नहीं । एवं किसी के लिए 
न्यून और किसी के लिए अधिक फल का वैसे ही समर्पक माना जायेगा जैसे ही एक ही स्वगं 
के लिए विहित अग्निहोत्र एवं ज्योतिष्टोम हैं तथापि इन दोनों कर्मों की गुरुता और रूघुता 
को देखकर फल में भी वेसे ही मानःदण्ड की कल्पना की जाती है। इस प्रकार . भिन्नकमंता 
का प्रसङ्ग उपस्थित होता है। 

समाधान-तत्त्वेत्ता पुरुष सर्वथा मनुष्यत्वाभिमान से निलिप्त नहीं माना जाता, 
अपितु लेशाविद्या या अविद्या के अनुवर्तमान संस्कारों के आधार पर वैसा ही व्यावहारिक 
अभिमान भी रखता है भले ही उसे यह मिथ्या समझता हो ( उस पर इसकी श्रद्धा न हो)। 
श्रद्धारहित होने के कारण विहितकर्मो में इसका अधिकार नहीं माना जाता । बिना श्रद्धा के 
किया हुआ कमं फलप्रद नहीं होता जैसा कि कहा गया है-- 

“अश्रद्धया हुतं दत्तं तपस्तप्तं कृतं च यत्‌ । 
असदित्युच्यते पार्थं न च तत्प्रेत्य नो इह ॥” ( गी० १७।२८ ) 

किन्तु निषेध-शास्त्रों की गति उसके विपरीत है । श्रद्धा या अश्रद्धा की वहाँ अपेक्षा नहीं होती, 
अपितु निषिद्धाचरणोन्मुख व्यक्ति ही उनका अधिकारी होता है । अतः तत्त्ववेत्ता पुरुष यदि 
निषिद्धाचरण करता है, तब उसे अवश्य प्रत्यवाय वेसे ही होगा जैसे कि एक सांसारिक 
व्यक्ति को । अतः विधिनिषेधशास्त्रों में किसी प्रकार का पक्षपात या भिन्नकमंता प्रसक्त नहीं 
होती । फलतः उपासना {के कार्य में कमं की अपेक्षा किसी प्रकार नहीं । उपासना की 
उत्पत्ति में भी कर्म का उपयोग नहीं क्योंकि असंशयात्मक तत्त्वविषयक शाब्दज्ञानमात्र हो 
जाने के अनन्तर कर्मानुष्ठान का अधिकार समाप्त हो जाता है । श्रुति कहती है-“न कमणा न 
प्रजया धनेन त्यागेनैकेश्मृतत्वमानशुः” (महाना० उ० ०१४) । तब क्या वेद-विहित कमे सवया 
अनुपयुक्त हैं ? यदि हाँ, “तब विविदिषन्ति यज्ञेन” इत्यादि श्रुतियों का विरोध उपस्थित होता 
है । इस प्रश्‍न का समाधान आचार्यों ने ऐसा किया है कि कर्मानुष्ठान का साक्षात्‌ तत्त्वज्ञान में 
उपयोग नहीं किन्तु परम्परया उपयोग का प्रतिपादन किया गया है। “विविदिषन्ति 
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भामती 
यतया शब्दतो गुणस्वादिच्छायाश्च. प्रत्ययार्थतया प्राधान्यात्‌ । प्रधानेन च का्यंसम्प्रत्ययात्‌ । नहि 
राजपुरुषमानयेत्युक्ते वस्तुतः प्रधानमपि राजा पुरुषविशेषणतया शब्दत उपसजंनमानीयतेऽपि तु पुरुष 
एव । शब्दतस्तस्य प्राधान्यात्‌ । एवं वेदानुवचनस्येव यज्ञस्यापीचछासाधनतया विधानम्‌ । एव तपसोऽ- 
नाशकस्य, कामानशनमेव तपः, हितमितमेध्याशिनो हि ब्रह्मण विविदिषा भवति, न तु सवंथाऽनइनतो, 
मरणात्‌ । नापि चाष्द्रायणादितपःशीलस्य, घातुवेषम्यापत्तेः । एतानि च नित्यान्युपात्तदुरितनिबहुणेन 
पुरषं संस्कुर्वन्ति । तथा च श्रुतिः--“स ह वा आत्मयाजी यो वेद इदं मेऽनेनाङ्गं संस्क्रियत इदं मेऽने- 
नाङ्गमुपचीयते” इति । अनेनेति प्रकृतं यज्ञादि परामृशति । स्मृतिश्च “'यस्यतेऽशचस्वारिशत्संस्काराः” 
इति । नित्यने मिततिकानुष्ठानप्रक्षोणकल्मषस्य च विशञुद्धसत्वस्याविदुष एव उत्पन्नविविदिषस्य ज्ञानोत्पात्त 
दर्शयत्याथवंणी श्रतिः --'विशुद्धसत्त्वस्ततस्तु त॑ पश्यति निष्कलं ध्यायमानः” इति । स्मृतिश्च ज्ञान- 
मुत्पद्यते पुंसां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः” इत्यादिका । 
बलप्तेनेव च नित्यानां कमंणां नित्ये हि तेनोपात्तदुरितनिबर्हणेन पुरुषसंस्कारेण ज्ञानोत्पत्तावङ्ग- 
भावोपपत्तो न संयोगपुथकत्टेन साक्षादङ्गभावो युक्तः, कल्पनागोरवापत्तेः । तथाहि--नित्यकर्मानुष्ठाना- 
दर्मोत्पाद:, ततः पाप्मा निवत्तंते, स झनित्याशचिदुःखरूपे संसारे नित्यशुचिसुखस्यातिलक्षणिन विपय्यसिन 
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55% 5 भामती व्याख्या 
यज्ञन”-इस श्रुति में भी नित्यस्वाघ्यायात्मक वेदानुवचन के द्वारा अवगत आत्मा के 
विशेष स्वरूप की विविदिषा कर्मानुष्ठान का फल माना जाता है, वेदन या तत्त्वज्ञान नहीं । 
यद्यपि वेदन तात्त्विकदृष्टि से प्रधान है तथापि 'सत्‌' प्रत्यय की प्रकृति का अर्थ होने के कारण 
अप्रधान माना जाता है और प्रधान का ही अन्वय अन्य पदार्थों के साथ होता है जैसे कि 
“राजपुरुषमानय'-यहाँ पर पुरुष की अपेक्षा राजा प्रधान है तथापि आनयन आदि के 
साथ उसका अन्वय वाँछनीय नहीं, क्योंकि शब्दतः राजा की पुरुषविशेषणत्वेन उपस्थिति है 
स्वतन्त्रतया नहीं । पुरुषपदार्थं प्रधान होने के कारण आनयनादि के साथ अन्वित होता है। 
अतः वेदानुवचन के समान यज्ञादि कर्मो का भी वेदनविषयक इच्छा कीं साधनता के रूप में 
विधान माना जाता है । इसी प्रकार तप का भी इच्छा में विनियोग होता है। यथाकाम 
अनशन ( यथेच्छ भोजनादि का ग्रहण न कर हित, मित और मेध्य पदार्थो का स्वल्पमात्रा 
में ग्रहण ) तप कहलाता है । उसके द्वारां ही विविदिषा उत्पन्न होती है, सर्वथा अनशन से 
नहीं बयोंकि सर्वथा आहार-त्याग से प्राणियों का मरण हो जाता है । चान्द्रायण आदि क्लिष्ट 
तपों का भी विविदिषा में उपयोग नहीं, बयोंकि उनसे शरीरगत धातुवेषम्य हो जाने से 
मानसचिन्तन भी अस्त-व्यस्त हो जाता है । नित्यकमं प्रस्तुत-दुरित की निवृत्ति के द्वारा 
पुरुष को संस्कृत करते हैं, जेसा कि श्रुति कहती है--“स ह वा आत्मयाजी यो वेद इदं 
मेऽनेनाङ्गं संस्क्रियत इदं मेऽनेनाङ्गमुपचीयते” (शत०ब्रा० ११।२।६।१३) । इस श्रति में अनेन? 
पद के द्वारा प्रकृत यज्ञादि कर्मों का ग्रहण किया गथा है। स्मृतिकार भी कहते हे यस्यंते5- 
षाचत्वारिशत्संस्कारा;?” ( गौतमस्मृ० ८) । तित्य-नैमित्तिक-कर्मानुष्ठान के द्वारा जिसका 
_ पाप निवृत्त हो गया है किन्तु तत्त्वसाक्षात्कार नहीं हुआ ऐसे अधिकारी पुरुष को विविदिषा 

भर उसके पश्चात्‌ ज्ञान का लाभ श्रुति कहती है--/विशुद्धसत्त्वस्ततस्तु त॑ पश्यति निष्कलं 
ध्यायमाज्ञः” ( मुण्डक० ३१८ )। नित्यकर्मो का पुरुषगत-दुरित-निवृत्तिरूप संस्कार के 
द्वारा ज्ञान की उत्पत्ति में जब उपयोग बन जाता है, तब संयोगएथक्त्व-न्याय के द्वारा साक्षात्‌ 


ज्ञान में नित्यकर्म का उपयोग मानना उचित नहीं । अतः यही क्रम सर्वेथा उचित प्रतीत | 


होता है कि नित्यकर्मानुषठान से धर्म की उत्पत्ति और उससे उस पाप की निवृत्ति होती है 
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भामती 


चित्तसत्त्वं मलिनयति, अतः पापनिवृत्तौ प्रत्यक्षोपपत्तिद्वारापावरणे सति प्रत्यक्षोपपत्तिभ्यां संसारस्या- 
नित्याशुचिढु:खरूपतामप्रत्यूहसनबुध्यते, ततोऽस्यास्मिन्ननभिरतिसंज्ञं वेराग्यमुपजायते, ततस्तज्जिहासोपा- 


वत्तंते, ततो हानोपायं पय्येषते, पर्येंबमाणश्वात्मतत्वज्ञानमस्योपाय इत्युपश्नुत्य तज्जिज्ञासते, ततः श्रवणा- 


विक्रप्रेण तज्जानातोत्यारादुपकारकत्व तत्त्वज्ञानोत्पादं प्रति चित्तसत्त्वशुद्धया कर्मणां युक्तम्‌ । इममेवाथंम- 
नुवदति भगवद्गीता-- 


“आररुक्षोमुंनेर्योगं कमं कारणमुच्यते । योगारूढस्य तस्यैव दामः कारणमुच्यते ॥” 
एवं चाननुष्ठितकर्मापि प्रा्भवीयकमंवश्ञाद्यो विशुद्धसत्त्वः संसारासारतादशंनेन निष्पन्नवे राग्यः 
कृतं तस्य कर्मानुष्ठानेन वे राग्योत्पादोपयोगिना, प्रारभवीयकर्मानुष्ठानादेव तरिसिद्धेः । इममेव च पुरुष- 
घोरेयभेदमधिकृत्य प्रववृते श्रुति:--'यदि वेतरथा ब्रह्मचय्यदिव प्रश्नजेत्‌” इति । तदिदमुक्तम्‌ & कर्माव- 
बोधात्‌ प्रागप्यघीतवेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः इति & । अत एव न ब्रह्मचारिण ऋणानि सन्ति येन 
OO 


भामती-व्यार्या 

जिससे चित्तगत सत्त्व मलिन होकर अनित्य, अशुचि और दुःखरूप प्रपञ्च में नित्य, शुचि 
और सुखरूपता का भान करा देता है। कथित पाप की निवृत्ति हो जाने पर प्रत्यक्ष और 
उपपत्ति का द्वार उद्घाटित हो जाता है। और दृश्यमान प्रपञ्च में अनित्यत्वादि का ज्ञान 
प्रत्यक्षप्रमाण के द्वारा एवं अदृष्ट जगत्‌ में अनित्यत्वादि का बोध ( उपपत्ति या युक्ति के द्वारा 
उपपन्न ) हो जाता है | उसके पश्चात्‌ संसार से अनभिरतिसंज्ञक वैराग्य हो जाता है। उस 
वेराग्य के आधार पर संसार की जिहासा ( त्याग करने.की इच्छा) समुद्भूत हो जाती है 
और संसार के सवंथा परिहार का मागं पुरुष खोजने लगता है। आत्मतत्त्वसाक्षात्कार ही 
कतुत्वादि प्रपश्च के परिहाण का उपाय है--ऐसा सुनकर उसकी जिज्ञासा उत्पन्न हो जाती है 
और आत्मा के श्रवण-मननादि में प्रवृत्त होकर आत्मज्ञान का लाभ कर लेता है । इस प्रकार 
चित्तशुद्धि के द्वारा कर्मो का परम्परया उपयोग भगवान्‌ भी बताते हैं--. 

आर्रक्षोर्मुनेयॉगं कमं कारणमुच्यते । 

योगारूढस्य तस्येव शसः कारणमुच्यते ॥ ( गी० ६।३ ) 

[ अन्तःकरणशुद्धिरूप वैराग्य के पद पर आरुरुक्षु ( आरूढ होने के अभिलाषी ) 
पुरुष के लिए कर्मानुष्ठान की उपयोगिता होती है अन्तःकरण-शुद्धिरूप योग पर आरूढ़ पुरुष 
का कत्तव्य केवल शम ( संन्यास ) रह जाता है ]। जिस व्यक्ति ने इस जन्म में कर्मानुष्ठान 
नहीं किया, पुवंजन्मोपाजित धमं के द्वारा ही जिस का बुद्धि-सत्त्व शुद्ध हो गया है, संसार की 
असारता का भान एवं वैराग्य उत्पन्न हो गया है, उस व्यक्ति के लिए कर्मानुष्ठान की 
आवश्यकता नहीं, क्योंकि जिस वेराग्य की उत्पत्ति में कर्मानुष्ठान का उपयोग होता है, 
उसका छाभ तो उसे पहले ही हो चुका है। ऐसे ही विरक्तशिरोमणि को उद्देश्य करके 
श्रुति कहती है--“यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रब्रजेत्‌ [ नारदपरित्राजकोपनिषत्‌ (तृतीयोपदेश) ` 
में कहा है--“ब्रह्मचर्य समाप्य गृही भवेद्‌ , गृहाद्‌ वनीभूत्वा प्रत्रजेद , यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यो- 
देव प्रव्नजेद गृहाढ वनाद्वा, यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रत्रजेत्‌ ।” सारांश यह है कि वैराग्य 
पर ही संन्यास निर्भर है, जब भी वैराग्य उत्पन्न हो जाय तब ही परिब्रज्या ग्रहण की जा 
सकती है ]। इसी भाव की अभिव्यक्ति भाष्यकार ने की है--“कर्मावबोधात्‌ प्रागप्यधीतवेदा- 
न्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः” । इससे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मचारी पर कथित जन्म-सिद्ध 
तीन ऋण नहीं होते, अतः उन ऋणों का उद्धार करने के लिए कर्मानुष्ठान अपेक्षित नहीं 
यदि बह्मचारी तीन ऋणों का ऋणी नहीं, तब “जायमानो वे ब्राह्मणः त्रिभिः णवाजायते” 
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तवपाकरणार्थ कर्मानुतिष्ठेत्‌ । एतदनुरोधाच्च 'जायमानो वे ब्राह्मणस्त्रिभिऋणवान जायते' इति गृहस्थः 
सम्पश्यमान इति व्याख्येयम्‌ । अन्यथा 'यदि वेतरथा ब्रह्मचय्पदिव' हत शुतिविरष्येत । गुहस्थस्यापि च 
ऋणापाकरणं सत्तवशुद्धधर्थमेवे। जरामर्यवादो भस्मान्ततावादोऽन्त्ये्यश्च कमँजडानविडुषः प्रति, न 
त्वात्मतस्वपण्डितान्‌ । तस्मात्तस्यानन्तय्यंमथशब्दार्थी यद्विना ब्रह्मजिज्ञासा न भवति यस्मिस्तु सति 
भवन्ती भवत्येव । न चेत्थं कर्मावबोध: । तस्मान्न कर्मावबोधानन्तय्यंमथशब्दार्थं इति सवमवदातम्‌ । 
स्यादेतत्‌-मा भूदर्निहोत्रयवागूपाकवदार्थः क्रमः, श्रौतस्तु भविष्यति, “गृही भूत्वा वनी भवेत्‌ 


भामती-व्याख्या 
( तै० सं० ३१० ) इस श्रुति की क्या व्यवस्था होगी ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि उक्त 
श्रुति का गृहस्थः सम्पद्यमान?--ऐसा वाक्यशेष लगाकर यह अर्थं करना होगा कि जो 
ब्राह्मण गृहस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला है, उस पर ही वे तीन ऋण होते हैं, सब पर नहीं! । 
अन्यथा (ब्राह्मणमात्र को ऋणी मानने पर) “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्नजेत्‌”--इस श्रुति 
का विरोध उपस्थित होता है । गृहस्थ पुरुष के लिएं भी जो कथित ऋणों की निवृत्ति के 
लिए कर्मानुष्ठान विहित है, उसका भी फल चित्तगत सत्त्व गुण की शुद्धि ही है। जराम्यंवाद 
[ जरामर्यं वा एतत्सत्रं यदग्निहोत्रं दशंपर्णंमासौ च । जरया ह वा एष एताभ्यां निर्मुच्यते 
मृत्युना च” (त॑ आ० १०।६४।१ )। यहाँ पर श्री सायणाचार्य ने “जरामर्यम्‌” का अथे 
'जरामरणावधिम्‌' किया है, अर्थात्‌ अग्निहोत्र और दर्शपर्णमास नाम के दोनों कर्म आहिताग्नि 
- पुरुष को जीवनपर्यन्त करना है, अतः यह वह सत्र कमें है, जो कि जरा-मरण-पर्यन्त किया 
जाता है ], भस्मान्ततावाद [ जिस व्यक्ति ने अग्न्याधान नहीं किया, वह यावज्जीवन सन्ध्या- 
वन्दनादि नित्य कर्मा का सम्पादन करता है और प्राणान्त हो जाने पर उसके शंरीर का 
दाहसंस्कार ( भस्मान्त ) सम्पन्न किया जाता है ] ओर अन्त्येष्टि संस्कार [ किसी अग्निहोत्री 
पुरुष के मर जाने पर उसकी अन्तिम इष्टि इस प्रकार सम्पन्न की जाती है कि चिता में उसके 
शव को सीधा लिटाकर उसके मुख में धृत-पूर्ण खक्‌ ( जुह आदि ), नासिका में स्रुवा, अधर 
अरणी को पेरों पर उत्तराणि को छाती पर, शूप (सूप) को वाम पार्श्वं में चमस को 
दक्षिण पाश्वं में, मूसल और उलूखरू को दोनों जाँघों के बीच में रखकर उसकी अग्नि से 
दाहग्रंस्कार किया जाता है-- 
तत्रोत्तानं निपात्यैनं दक्षिणशिरस्कं मुखे। 
आज्यपूर्णा स्रूचं दद्याद्‌ दक्षिणाग्रां नासि स्रुवम्‌ ॥ 
पादयोरधरां प्राचीमरणीमुरसीतराम्‌ । 
पात्रयोः शूर्पंचमसे सब्यदक्षिणयोः क्रमात्‌॥ 
मुसलेन सहु न्युब्जमन्तरूवोरुलूखलप्‌ । 
चावरे विलीकमत्रैवमनश्रुवयनो विभीः॥ ( कात्या० स्मृ० ९ )] 
इत्यादि कर्मो का विधान कर्मकाण्ड के अन्धश्रद्धालु अज्ञानी व्यक्तियों के लिए ही है, आत्मतत्त्व 
के पण्डित पुरुषों के लिए नहीं, इस प्रकार कर्मावबोधानन्तर्य 'अथ? शब्द का अर्थ नहीं हो 
सकता, अत; ब्रह्म-जिज्ञासा में उस पदार्थं का आनन्तर्य प्रतिपादित करना होगा कि जिसके 
बिना ब्रह्म-जिज्ञासा सम्भव न होकर जिसके सम्पन्न होने पर ही हो सके । कर्माबोध ऐसा 
नहीं कि जिसके बिना ब्रहम-जिज्ञासा न हो सके, अतः कर्मावबोध का आनन्तर्य कभी भी अथ" 
शब्द का अर्थ नहीं हो सकता । 
शङ्का-[ “अर्थाच्च” ( जै० सु० ५।१।१ ) इस सूत्र में भाष्यकार श्री शबरस्वामी ने 
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आंन॑स्तर्या थविचारः ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितमूं इ 


Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan 
जिश्ञासोपपत्तः। यथा च हृदयाद्वदानानामानन्तर्यनियमः, क्रमस्य विवक्षितत्वान्न ' 
[दकाया 
भामती 
'बनो भूत्वा प्रत्रजेद' इति जाबालशुतिर्गाहँस्थ्येन हि यज्ञाद्यनुष्ठानं सुचयति । स्मरन्ति च-- 
“अधीत्य विधिवद्‌ वेदात्‌ पुर्त्रांश्रोत्पाद्य घर्सतः । 


इष्ट्वा च शक्तितो यज्ञेमंनो मोक्षे निवेशयेत्‌ ॥” 
निन्दन्ति च-- 


“अनधीत्य द्विजो वेदाननुस्पाद्य तथात्मजान्‌ । 
अनिष्ट्वा चेव अञ्ञेश्च मोक्षमिच्छन्‌ ब्रजत्यघः ॥” इति । ` 
इत्यत आह्‌ & यथा च हूदयाद्यवदानानामानन्तय्यनियमः & । कुतः 'हूदयस्याग्रे$वद्यात अथ 
` जिह्वाया अथ वद्षसः' इत्यथाप्रशब्दाभ्यां क्रमस्य विवक्षितत्वात्‌, न तथेह क्रमो विवक्षितः, शरुत्या 
= Si 


भामती -व्याख्या 

कहा है-“अग्निहोत्रं जुहोतीति पूवमाम्नातम्‌, ओदनं पचतीति पश्चात्‌ । अर्थाद्‌ विपरीतः 
कार्य” । पकी हुई यवागू ( दलिया ) अथवा पके चावल. अग्निहोत्र कर्म की हवि होते हैं, 
अतः ] कर्मानुष्ठान से पश्चात्पठित यवागू-पाक प्रयोजन ( साध्य-साधनभाव ) क्रम को 
लेकर पहले किया जाता है और उसके अनन्तर अग्निहोत्र कमे का अनुष्ठान किया जाता है। 
ऐसे ही वेदिक वाक्यों से भर्थावबोध न होने पर ब्रह्मजिज्ञासा सम्भव नहीं. अतः कर्मावबोध 
या वेदार्थावबोध के अनन्तर ब्रह्मा-जिज्ञासा का जो आर्थक्रम रखा जाता है, वह यदि अर्थ 
( प्रयोजन या साध्य-साधनभाव ) के आधार पर नहीं माना जा सकता, तब श्रुति ( आनन्त- 
यर्थिक 'वत्वा' आदि शब्दों ) के आधार पर वह क्रम वैसे ही मानना होगा, जैसा कि “वेदं 
कृत्वा वेदीं करोति” इत्यादि स्थलों पर माना जाता है, क्योंकि यहाँ भी “गृही भूत्वा वनी- 
भवेद्‌ , वनीभूत्वा प्रत्रजेत्‌? ( जाबालो० ४ ) इस प्रकार जाबाछोपनिषत्‌ में 'गृहीभूत्वा!--इस 
“त्वा' प्रत्ययरूप श्रुति के द्वारा गृहस्थ आश्रम का पालन करने के पश्चात्‌ परित्रज्या का क्रम 
प्रतिपादित है । 'गृही' पद के द्वारा कर्मानुष्ठान और 'परिव्रजति' पद से ब्रह्म-जिज्ञासा की 
सूचना की गई हे । मनु जी भी कहते हैं | 

अधीत्य विधिवद्वेदान्‌ पुत्रांश्मोत्साद्य धमतः । 

इष्वा च शक्तितो यज्च॑मंनो मोक्षे निवेशयेत्‌॥ ( मनु० ६।३६ ) 
[ विधिवत्‌ वेदाध्ययन, पुनत्रोत्पत्ति और वनस्थ यज्ञादि-अनुष्ठान के द्वारा क्रमशः ब्रह्म चये, 
गृहस्थ और वानप्रस्थ आश्रम सूचित किये गये हैं ] केवल इतना ही नहीं, वेदाध्ययनादि के 
बिना मुमुक्षा सरणि का अनुसरण अधःपतन का कारण माना गया है-- 

अनधीत्य द्विजो. वेदाननुत्पाद्य तथा सुतान्‌। 

अनिष्ट्वा चेव यज्ञेश्र मोक्षमिच्छन्‌ व्रजत्यधः॥ ( मनु० ६३७) 

समाधान- उक्त शङ्का का समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है यथा च 
हृदयाद्यवदानानामानन्तर्यनियमः, क्रमस्य विबक्षितत्वात्‌, न तथेह क्रमो विवक्षितः” । पशुऱ्याग 
के लिए हवि के निष्पादन का क्रम बताते हुए कहा गया है-“हुदयस्याग्रेऽवद्यति, अर्थ 
जिह्वाया, अथ वक्षसो यथाकामीतरेषाम्‌” ( आप. श्री, सू, २४२) । [ स्वधिति नाम की 
छुरी के द्वारा छाग के हृदय का भाग सबसे अग्ने ( पहले ) उसके पश्चात्‌ जिह्वा और 
जिह्वावदान के अनन्तर वक्षःस्थल का अवदान ( टुकड़ा काटना ) करना चाहिए | । 
यहाँ पर “अग्रे और 'अथ' शब्दों के बल पर जैसे अवदान-क्रम को विवक्षा को जाही 

है, वेसे प्रकृत (गृहीभुत्वा प्रत्रजेतु--इस वाक्य) में कर्मावबोध और ब्रह्म-जिज्ञासा का पोर्वापये- 
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भामती 
तयैवानियमप्रदर्शनातु-- “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेद्‌ गुहाद्ठा वनाद चा” इति। पृतानला हि 
बेराग्यमपलक्षयति । अत एव “यदहरेव विरजेत्तदहरेव प्र्नजेत्‌” इति श्रुतिः । निन्दावचन लवः 
सस्वपुरुषाभिप्रायम्‌ । अविशुद्धसत््वों हि मोच्रमिच्छन्नालस्पात्तदुपायेअवरत्तंसानो गृहस्थधर्ममपि नित्यनेभिः 
त्तिकमनाचरन्‌ प्रतिक्षणमुपचोयमानपाप्माऽघोगति गच्छतीत्यर्थः । [ 

स्यादेतत्‌- मा भूच्छोत आर्थो वा क्रमः, पाठस्थानमुख्यप्रवृत्तिप्रमाणकस्ठु कस्माच्च भवतीत्यत 


भामती=व्याख्या 

भाव विवक्षित नहीं, अन्यथा “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रब्नजेद्‌ गृहाद्वा” ( जाबालो. ४ ) 
इस श्रुति के द्वारा प्रतिपादित अनियम का सामज्ञस्य नहीं रहता । इस अनियम के द्वारा 
एकमात्र वैराग्य को परिव्रज्या में कारण ध्वनित किया गया है, श्रुति स्पष्ट कहती है— 
“यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रब्रजेतु” ( जाबालो. ४) । “अनधीत्य द्विजो वेदानु इत्यादि 
निन्दा-वचन उस व्यक्ति के लिए लागू होते हैं, जिसका अन्तःसत््व अविशुद्ध है, क्योंकि 
अविशुद्धसत््ववाला व्यक्ति यदि मोक्ष की इच्छा करता है, तब वह आलस्य के कारण नित्यादि 
कमों का भी परित्याग कर बैठता है और शमादि का पालन भी नहीं करता, अतः प्रतिक्षण 
उपचीयमान पाप-राशि से दब कर अधोगति को प्राप्त होता है । 

शङ्का-क्रम या पौर्वापयेभाव के नियामक (१) श्रुति, (२) अर्थ, (३) पाठ, 
(४) स्थान, (५) मुख्य और (६) प्रवृत्ति नाम के छः प्रमाण मीमांसा दर्शन के पः्चम अध्याय में 
वणित हैं [ (१) क्रम या पूर्वापर काल के वाचक शब्द को यहाँ श्रुति पद से अभिहित किया 
गया है, जैसे “वेद॑ कृत्वा वेदी करोति” इत्यादि स्थलों पर वत्वा” प्रत्यय पूर्वकाल का वाचक 
होने के कारण 'श्रुति' कहलाता है, अतः एक मुट्ठी बुशा को बीच से मोड़-तोड़ कर एक गाँठ 
लगा दी जाती है, उसे वेद कहते हैं, वेद का निर्माण कर लेने के पश्चात्‌ ही वेदी का निर्माण 


किया जाता है। _ ड 
(२) 'अथ' शब्द प्रयोजन का वाचक है, प्रयोजन या साध्य-साधनभाव के आधार 


पर मोंदनादि का पाक पहले और अग्निहोत्रादि कर्म का अनुष्ठान पश्चातु किया जाता है। 

(३) “समिधो यजति वसन्तमेवतूनामवरुन्धे, तनूनपातं यजति ग्रीष्ममेवावरुन्धे, इडो 
यजति वर्षा एवावरुन्धे, बहियंजति शरदमेवावरुन्धे, स्वाहाकारं यजति हेमन्तमेवावरुन्धे” 
(त. सं. २६।१।१ ) यहाँ पर समिधादिसंज्ञक पाँच प्रयाज कर्मों के विधायक पाँचों वाक्यों 
का पाठ जिस क्रम से है, उसी क्रम से उन कर्मों का अनुष्टान किया जाता है, इस क्रम को 
पाठ-क्रम कहते हैं । 

( ४ ) ज्योतिष्टोम नाम के प्रकृतिभूत कर्म का अनुष्ठान पाँच दिनों में सम्पन्न होता है, 
अत एव उसके अद्भभूत 'अग्नीषोमीय, सवनीय और आनुबन्ध्यः--इन तीन पशु-मागो का 
अनुष्ठान भिन्न-भिन्न दिनों में होता है-सर्वप्रथम अग्नीबोमीय पशु-याग का अनुष्ठान चतुर्थ 
दिन में, सवनीय पशु-याग का अनुष्ठान पञ्चम दिन प्रातःसवन के पश्चात्‌ और आनुबन्ध्य-्याग 
का अनुष्ठान पश्वम दिन में ही अवभूथ कम के अनन्तर किया जाता है । । 

` प्रकृति याग के सभी अङ्ग विकृति याग में लिए जाते हैं, किन्तु साद्यस्क्रसंज्ञक विकृति 
याग एक ही दिन में सम्पन्न किया जाता है। दीक्षादि सभी कृत्यों का सद्य: अनुष्ठान होने के 
कारण इस विकृति कर्म का नाम साद्यस्क्र है-“दीक्षादि सद्य: सर्व क्रियते” ( कात्या. श्रौ. 
सु. २२३२७ ) । कथित तीनों पशु-यागों का अनुष्ठान यहाँ एक ही सवन-काल में किया जाता 
है- सह पशुनालभते” ( कात्या. श्रौ. सु. २२।३।२८ ) । प्रकृति कम में सवन-काल सवनीय 
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तथेह कमो चिचक्षितः, शेषशेषित्वेऽधिङताघिकार चा प्रमाणाभाचात्‌ , चमंब्रह्म- 
र भामती र 
आह % शेषक्षेषित्वे प्रमाणाभावात्‌ & । शेषाणां समिदादीनां ज्ञेषिणाज्ञाग्नेयादीनामेकफलवद्रुपकारोप- 
निबद्धानामेकफलावच्छिन्तानामेकप्रयोगवचनोपगृहीतानामेका धिका रिकतुंकाणामेकपौ णंमास्यमावस्याकालस- 


भामती-व्याख्या 
पशु-याग का स्थान माना जाता है, अतः “स्थान” प्रमाण के आधार पर सवनीय पशु, उसके 
पञ्चात्‌ अग्नीषोमीय और अन्त में आनुबन्ध्य पशु का अनुष्ठान किया जाता है-“सौत्येऽहनि 
अग्नीषोमीयसवनीयांनुबन्ध्यानु पशून्‌ क्रमेण सहैव ( तन्त्रेण) सवनीयकाले आलभेत । तत्र 
स्थानित्वात्‌ सवनीयः स्वस्थानं न जहाति, अग्नीषोमीयस्तु स्वस्थानात्‌ प्रच्यावितः सवनीया- 
त्पश्चाद्‌ भवति’ ( कातंया. श्रौ. सू. व्या. २२।३।२८ ) । 

( ५ ) मुख्य' का अथ प्रधान है, प्रधान कर्म के क्रम से अङ्ग कर्मा का अनुष्ठान करना 
मुख्य-क्रम कहलाता है.। जैसे कि दशंयाग में तीन प्रधान कर्मा के तीन हवि द्रव्य होते हैं-- 
( १ ) आग्नेय पुरोडाश, ऐन्द्र दधि और ऐन्ट्रं पयः । “प्रयाजशेषेण हवींषि अभिधारयति¬ 
इस वाक्य के द्वारा प्रयाज-शेष ( प्रयाज कमों के अनुष्ठान से बचे हुए घृत ) से उक्त तीनों 
हवियों का अभिधारण विहित है। पहले किस हवि का अभिधारण होगा भौर पश्चात 
किसका ? इस प्रश्‍न के उत्तर में कहा जाता है कि प्रधान कर्मों का अनुष्ठान जिस क्रम से होता 
है, उसी क्रम से उनके हवियों का अभिधारण भी करना चाहिए । आग्नेय याग का अनुष्ठान 
पहले होता है, उसके पश्चात्‌ ऐन्द्र याग का, अतः आग्नेय हवि ( पुरोडाश ) का अभिधारण 
पहले और उसके पश्चात्‌ क्रमश, ऐन्द्र दधि और ऐन्द्र पथः का अभिघारण किया जाता है-- 
इसी का नाम मुख्य-क्रम है । 

(६ ) “सप्तदश प्राजापत्यान्‌ पशूनालभते” ( तँ. ब्रा. ३ ४३) इस वाक्य के द्वारा 
प्रजापति देवता के उद्देश्य से सत्तरह पशुओं ( छागों ) का अनुष्ठान विहित है। पशुओं के 
उपाकरण ( मन्त्रोच्चारणपूर्वंक स्पशं और सम्प्रदानभूत देवता का निर्देश ), नियोजन ( यूप 
में पशु को बाँधना ) और पर्यश्निकरण आदि जो संस्कार विहित हैं, उनका किस क्रम से 
अनुष्ठान किया जाय ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--प्रवृत्तक्रम से [ उपाकरण जिस पशु से 
आरम्भ कर जिस पशु में समाप्त किया, उसी क्रम से नियोजनादि अङ्गों का अनुष्ठान प्रवृत्ति- 
क्रम कहलाता है] । उनमें से कर्मावबोध और ब्रह्म-जिज्ञासा का क्रम ( पौर्वापयंभाव ) यदि 
श्रुति और अर्थ ( प्रयोजन ) के आधार पर नहीं हो सकता, तब पाठ, स्थान, मुख्य और | 
प्रवृत्ति के द्वारा सम्भव हो जायगा । 

समाधान--उक्त शंका का परिहार करते हुए भाष्यकार ने कहा है-शेषशेषित्वे 
प्रमाणाभावात्‌” । “शेषः परार्थत्वात्‌” ( जे. सु. ३१॥१ ) इस सूत्र में शेष” शब्द का अथ 
अङ्ग और उसका लक्षण किया गया हुँ पारार्थ्यं । जो पदाथं किसी पर ( प्रधान ) को अपमे 
सहयोग से सम्पन्नता या पुर्णता प्रदान करता है, उसे शेष कहते हैं। शेष का लक्षण कर 
देने से शेषी ( अङ्गी ) का लक्षण अपने-आप सिद्ध हो जाता हँ | र 9000 

शेषलक्षणमात्रोक्तावर्थात्स्याच्छेषिलक्षणम्‌ । 

अतः शेषः पराथेत्वादित्युक्त शेषलक्षणम्‌ ॥ ( तं० वा० पृ० ६५२३ ) 
समिध्‌ , तनूनपातादि प्रयाज कर्म शेष हैं. उनके शेषी. ( अङ्गी ) हैं--आग्नेयादि याग । शेष 
और शेषी--दोनों एक स्वग॑रूप फल के उद्देश्य से विहित हैं । दोर्नो एक ही प्रयोग-विधि के 
द्वारा गृहीत हैं, दोनों एक ही अधिकारी ( स्वर्गंकामनावात्‌ ) व्यक्ति के द्वारा सम्पादनीय हैं 
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भामती 
म्बद्धातां युगपदनुष्ठानाशक्तेः सामर्थ्यात्‌ क्रमप्राप्त तहिशेषापेक्षायां पाठादयस्त:ड्ेदनियमाय प्रभवन्ति, 
यत्र तु न शेषश्ञोंषभावो नाप्येकाधिकारावच्छेदो यथा सौर्य्याय्यंमणप्राजापत्यादीनां तत्र क्रमभेदापेक्षा- 
भावान्न पाठादिः क्रमविद्येषनियमे प्रमाणम्‌, अवर्जनीयतया तस्य तत्रागतस्वात्‌ । न चेह धर्मत्रह्मजिज्ञासयो: 
शेषशेषिभावे श्रृत्यादीनामन्यतसं प्रमाणमस्तीति ॥ वट 2 

ननु दोष्षेषिभावाभावेईपि क्रमनियमो दृष्टः, यथा गोदोहनस्य पुरुषार्थस्थ दर्शपोर्णमासिकेरज़ः 
सह, यथा वा दक्षंपौणंमासाभ्यामिष्ट्या सोमेन यजतेति दशंपोणंमाससोमयोरशेषश्ञेषिणोरित्यत आह 


rma TO 
भामती-व्याख्या 


और एक ही अमावास्या और पौर्णमासी तिथि में किए जाते हैं । अतः उक्त द्विविध कर्मा का 
सहातुष्ठान करना है, किन्तु युगपत्‌ सभी कर्मों का अनुष्ठान सम्भव नहीं, फलतः किसी क्रम का 
अवलम्बन कर साङ्ग प्रधान कर्म का सम्पादन करना होगा, क्रम विशेष का निर्णय करने के 
लिए पाठ, स्थानादि प्रमाणों की अपेक्षा होती है । जिन कर्मों में न तो शेष-शेषिभाव होता है 
और न एक ही अधिकारी व्यक्ति के द्वारा सम्पादनीयत्व, जसे-सौयं, आर्यंमण और प्राजा- 
पत्यादि [ सौर्य चरं निर्वपेद्‌ ब्रह्मवर्चसकामः” (तै० सं० २।३।२।३ ), अयंम्णे चरं निर्वपेत्‌ 
` सवर्गकामः” ( तै० सं० २।३।४।१ ) “प्राजापत्यं चरं निवंपेच्छतक्ृष्णलमायुष्कामः” ( तं० सं० 
२३ ।२१ ) ] कर्मों में क्रम की अपेक्षा ही नहीं, अतः क्रम-विशेष-बोधक पाठादि प्रमाणों का 
उपयोग नहीं हौता । फिर भी उन कर्मों का युगपत्‌ ( एक काल में ) अनुष्ठान न होकर किसी- 
न किसी क्रम से होता है. वह क्रम वहाँ अवर्जनीय होने के कारण स्वभाव-सिद्ध है, किसी 
प्रमाण से प्रयुक्त नहीं । प्रकृत ( कर्मावबोध शोर ब्रह्म-जिज्ञासा ) में शेषशेषिभाव ( अङ्गाज्जि- 
भाब ) किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं, अतः ब्रह्म-जिज्ञासा में कर्मावबोधानन्तर्यं आवश्यक नहीं । 
शङ्का-शेषशेषिभाव न होने पर भी क्रम का नियम देखा जाता है, जसे गोदोहन पात्र 
में जल-प्रणयन और दरापुर्णमास कमें के अङ्गो में क्रम माना जाता है [दशंपु्णमास कमं के अङ्ग 
कलाप का आरम्भ जल-प्रणयन से होता है। आचमन के लिए किसी पात्र में जल भर कर रखना 
जल-प्रणयन कहलाता है । सामान्यतया “चमसेनापः प्रणयेतु” ( आप० श्रौ० सु० १।१५।३ ) 
इस विधि के द्वारा चमस नाम के काष्ठमय पात्र में जल-प्रणयन किया जाता है, पशुरूप 
अवान्तर फल के उद्देश्य से उस मृण्मय पात्र में जळ-प्रणयन विहित हैं, जिसमें गो दुही जाती 
है-- गोदोहनेन पशुकामस्य: ( आप० श्रो० सु० १।१६।२)। यद्यपि दर्शपूणंमास का 
अङ्ग भूत जल-प्रणयन गोदोहन में किया जाता है, अतः गोदोहन पात्र में कर्माङ्गत्व और उसका 
पशु-कामनारूप स्वतन्त्र फल कीर्तित है, अतः गोदोहन में पुरुषाथंत्व ( पुरुषाङ्गत्व ) भी प्रतीत 
होता है, तथापि गोदोहन में पुरुषार्थत्व माना गया है-“यस्मिन्‌ प्रीतिः पुरुषस्य लिप्सार्थ- 
लक्षणाऽविभक्तत्वात्‌” ( जे० सु० ४१।२ ) ! यद्यपि गोदोहन दशंपूर्णमासरूप क्रतु (यज्ञ) का 
उपकारक है, तथापि इतने मात्र से गोदोहन मात्र में क्रत्वङ्गत्व नहीं माना जा सकता, 
क्योंकि पुरुषार्थभूत गोदोहन से भी क्रतु का उपकार सिद्ध हो जाता है । फलतः गोदोहन और 
दर्शपूर्णमास का अङ्गाङ्गिभाव न होने पर भी यह क्रम माना जाता है कि गोदोहन पात्र में 
जल-प्रणयन कर लेने के पश्चात्‌ ही दर्शपूर्णमास के पूर्वाङ्गों का अनुष्ठान किया जाता हैः] वैसे 
ही प्रकृत में कर्मावबोध और बह्य-जिज्ञासा का क्रम ( पूर्वापरभाव ) क्‍यों नहीं माना जा 
सकता ? 
- अथवा “दशंपूर्णमासाभ्यामिष्ट्वा सोमेन यजेत” इस वाक्य में क्त्वा' प्रत्यय के द्वारा 
दशशपुर्णमास ओर सोमयाग का क्रम माना जाता है, बैसे ही धर्म-जिज्ञासा और ब्रह्म-जिज्ञासा 
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भामती 

& अधिकृताधिकारे च प्रमाणाभावाद्‌ &--इंति योजना। स्वर्गकामस्य हि दर्श॑पोणंमासाधिकृतस्य पशु- 
कामस्य सतो दशंपोर्णमासक्रत्वर्थाप्प्रणयनाश्रिते गोदोहनेऽधिकारः। नो खलु गोदोहनद्रव्यमद्याप्रयमाणंः 
साक्षात्‌ पशून्‌ भावयितुमहंति । न च व्यापारान्तराविष्टं श्रूयते यतस्तदङ्गक्रमतिपतेत्‌ । अप्प्रणयनाश्रितं 
तु प्रतीयते “चमसेनापः प्रणयेद्‌ गोदोहनेन पशुकामस्य” इति समभिव्याहारात्‌ , योग्यत्वाच्चास्यापाँ 
प्रणयं प्रति । तस्मात्‌ क्रत्वर्थाप्रणयना श्रितत्वाद्‌ गोदोहनस्य तत्क्रमेण पुरुषार्थमपि गोदोहनं क्रसवदिति 
सिद्धम्‌ । श्रतिनिराकरणेनेवेष्टिसोमक्रमवदपि क्रमोऽप्यपास्तो वेदितव्यः । 

रोषशेषित्वाधिक्ृताविकाराभावेऽपि क्रमो विवचयेत, यद्येक्फलावच्छेदो भवेत्‌, ययागनेयादीनां 
षण्णासेकस्वर्गफलावच्छिन्नानां, यदि वा जिज्ञास्पब्नह्मणोंऽशो धर्मः स्यात्‌, यथा चतुलंक्षणीव्युत्पाद्यं ब्रह्म॒ 


केनचित्केनचिदंशेनेकेन लक्षणेन व्युत्पाद्यते तत्र चतुर्णां लक्षणानां जिज्ञास्याभेदेन परस्परसम्बन्धे सति 


भामती-च्याख्या 
का क्रम स्थिर हो सकता है [ सोमयाग का अनुष्ठान दो प्रकार से होता है-(१) अग्न्याधान 
करने के अनन्तर अथवा (२)अग्न्याधान करके दर्शपूर्णमास याग का अनुष्ठान कर लेने के पश्चात्‌ । 
द्वितीय कल्प में दर्शपूणंमास और सोमयाग का क्रम विवक्षित है। सोमयाग और दशंपूणंमास-- 
दोनों स्वतन्त्र कमे हैं, उनमें किसी प्रकार का अङ्गाङ्गिभाव नहीं होता, फिर भी आनन्तर्य 
काल का विधान माना गया है--“उत्पत्तिकालविशयें कालः स्याद , वावयस्य तत्प्रधानत्वात्‌? 
(जै० सु० ४॥३।३७ ) ] । 
समाधान--उक्त आशङ्का का परिहार करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“अधिक्ृता- 
धिकारे वा प्रमाणाभावात्‌” । स्वगंफलक दशंपूर्णमास कमं का जो अधिकारी पुरुष है, उसी का 
गोदोहन में जल-प्रणयन का अधिकार है, अन्य का नहीं । अर्थात्‌ “गोदोहनेन पशुकामस्य” 
यहाँ पर तृतीया विभक्तिरूप श्रुति के द्वारा जो गोदोंहन पात्र में पशुरूप फल की करणता 
प्रतिपादित है, वह तब तक उपपन्न नहीं हो सकती, जब तक कि गोदोहन पात्ररूप द्रव्य 
किसी व्यापार से युक्त नहीं हो जाता, उद्यमन-निपातनादि व्यापार से युक्त कुठारादि में ही 
करणता मानी जाती है, अतः प्रकृत में जल-प्रणयनरूप व्यापार से युक्त गोदोहन में फल- 
साधनता बन सकेगी । “चमसेनापः प्रणयेद्‌ गोदोहनेन पशुकामस्य”--ऐसा समभिव्याहार 
जलूप्रणयनरूप व्यापार का ही समपेण करता है और गोदोहुन-व्यापार में उस जलप्रणयन 
की योग्यता निहित होती है। अतः क्रत्वङ्गभूत जलप्रणयन का आश्रयी होने के कारण 
गोदोहन पात्र का भी वही क्रम माता जाता है जो दशंपूर्णमासगत जळू-प्रणयन का है। इसी 
प्रकार सोम का अधिकारी व्यक्ति ही दशंपुर्णमास का अनुष्ठान करता है । इस प्रकार कथित 
दोनों उदाहरणों में अधिक्ृताधिकार समानखूप से होने के कारण उनमें आनन्तर्यं का नियम 
सम्भव हो जाता है। किन्तु प्रकृत में कर्माबबोध और ब्रह्मजिज्ञासा में किसी प्रकार का 
अधिकृताधिकार नहीं, प्रत्युत दोनों जिज्ञासाओं के अधिकारी पुरुष अत्यन्त भिन्न होते हैं। 
अधिक्कृताधिकारभाव न होने के कारण धर्मजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा का पोर्वापयेभाव 
सम्भव नहीं । 'दशंपूणंमासाभ्यामिष्टवाः--यहाँ वत्वा? प्रत्यय के द्वारां पोर्वापयेभाव जैसा 
प्रतीत होता है वैसा धर्मजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा का कोई श्रोतक्रम सम्भव नहीं है। 
शेषशेषिभाव या भधिकृताधिकारभाव न होने पर भी क्रम माना जाता है जैसे दर्शः 
पू्णमासगत आग्नेय आदि छः कर्मों का, क्योंकि वे सभी एक स्वर्गरूप फल के उद्देश्य से 
विहित हैं । अथवा धमं जिज्ञास्यभूत ब्रह्म का यदि अंश होता तब भी धर्मजिज्ञासा ओर 
त्रह्मजिज्ञासा का वेसे ही क्रम विवक्षित हो सकता था, जैसे कि ब्रह्मसूत्र के चार अध्यायो का 
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जिज्ञासयोः फलजिज्ञास्यभेदाच्च । अभ्युदयफलं॑ धर्मेज्ञानं, तच्चाचुषठानापेक्षम्‌। 

निःश्रेयसफल तु ब्रह्मविज्ञानं, न चालुष्ठानान्तरापेक्षम्‌। भव्यञ्च घमा जिज्ञास्यो न 

ज्ञानकालेऽस्ति, पुरुषव्यापारतन्त्रत्वात्‌ । इह तु भूत ब्रह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न पुरुषः 

. व्यापारतन्त्रम्‌ | चोदनाप्रवृत्तिभेदाच्च । या हि चोदना थमस्य लक्षण सा स्वविषये 

भामती 

क्रमो विवक्षितस्तथेहाप्येकजिज्ञास्यतया घमंब्रह्मजिज्ञासयोः क्रमो विवचग्रेत, न चेतदुभयमप्यस्तीत्याह 

& फलजिज्ञास्यभेदाच्च & । फलभेदं विभज्यते & अभ्युदयफछं धर्मज्ञानम्‌ इति छ ॥ जिज्ञासाया वस्तुतो 

' ज्ञानतन्त्रत्वाउज्ञानफलं जिज्ञासाफलमिति भावः । न केवलं स्वरूपतः फलभेदः, तदुत्पादनप्रकारभेदादपि 

तड्जेद इत्याह & तच्चानुष्ठानापेक्षं ब्रह्मज्ञानं च नानुष्ठानान्तरापेक्षम्‌ & । शाब्दज्ञानाभ्यासान्नानुष्ठानान्त- 
रमपेक्षते, नित्यनेमित्तिककर्मानुष्ठानसहभावस्यापास्तत्वादिति भावः । 

जित्ञास्यभेदमात्पन्तिकमाह & सव्यश्च धर्म इति & । भविता भव्यः, कर्तरि कृत्यः । भविता च 

भावकव्यापारनिवंत्यंतया तत्तन्त्र इति ततः प्राग्‌ ज्ञानकाले नास्तोत्यरथः । भूतं सत्यं, सदेकान्ततो न 

कदा चिदसदित्यर्थः । न क्षेत्रले स्वरूपतो जिज्ञास्ययोभँदो ज्ञापकप्रमाणप्रवृत्तिमेदादपि भेद इत्याह 

& चोदनाप्रवृत्तिमेदाच्च & । चोदनेति वेदिक शब्दमाह, विशेषेण सामान्यस्य लक्षणात्‌ । प्रवृत्तिभेदं 


भामती-व्याख्या 
विचारणीय एक ब्रह्मतत्त्व को लेकर चारों अध्यायों का क्रम माना जाता है, वेसे ही प्रकृत में 
धर्मजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा का क्रम माना जा सकता था। इन ( एकफलोद्देश्य और 
जिज्ञास्याभेद ) दोनों का अभाव दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं--“फलजिज्ञास्यभेदाच्च ।” 
फलभेद का स्पष्टीकरण किया जाता है-अभ्युदयफछं धमंज्ञानं, निःश्रेयसफलं तु ब्रह्मज्ञानम्‌ । 
जिज्ञासा ज्ञान का अङ्ग होने के कारण ज्ञान के फल को ही जिज्ञासा का फल कह दिया गया 
हैं । स्वगं आदि अभ्युदय और मोक्षरूप फल का स्वरूपतः ही भेद नहीं अपितु उनके उत्पादन 
क्रम में भी स्पष्ठ भेद होता है-तच्चानुष्ठानापेक्षम्‌ । अर्थात्‌ केवल धमंज्ञान से स्वर्ग आदि फल 
की निष्पत्ति नहीं होती अपितु वेदार्थंज्ञान के पश्चात्‌ कर्मानुछान अपेक्षित होता है, किन्तु 
ब्रह्मज्ञान के अनन्तर किसी प्रकार के कर्मानुष्ठान की अपेक्षा नहीं होती । शाब्दज्ञानाभ्यास को 
छोड़कर नित्य-न॑मित्तिक आदि कर्मानुष्ठान का सहभाव निराकृत हो चुका है। जिज्ञास्य-भेद 
` प्रकट किया जाता है-भव्यश्च धर्मो जिज्ञास्यो न ज्ञानकालेऽस्ति । 'भव्पः' इस पद में “कृत्य 
प्रत्यय का अर्थ कर्ता है । भावक के व्यापार से जनित होने के कारण ज्ञानकाल में उसकी 
सत्ता नहीं मानी जा सकती। प्रकृत में जिज्ञास्य है--/इह तु भुतं ब्रह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न 
पुरुषव्यापारतन्त्रम्‌ ।” 'भूतम्‌” पद का अर्थ है-सत्यम्‌ । सत्य कभी असत्‌ नहीं हो सकता कि 
उसे सत्‌ बनाने में कर्मातुष्ठान की अपेक्षा होतो । दोनों जिज्ञास्य पदार्थों का स्वरूपतः ही 
भेद नहीं, अपितु ज्ञापक ( प्रमाणादि ) का भेद भी है-चोदनाप्रबृत्तिभेदाच्च । 'चोदना' पद 
के द्वारा सामान्य वेदिकशब्दों का ग्रहण किया गया है । चोदना, विधि या प्रवतंक शब्द वैदिक 
शब्दों के एकदेशभूत हैं । अतः चोदना पद की लक्षणा समस्त वैदिकशब्दराशि में की गई है। 
[ “चोदना हि भूतं भवन्तं भविष्यन्तं सुक्ष्म व्यवहितं विप्रकृष्टमित्येवं जातीयकमर्थं शक्नोत्यव 
गमयितुमु” ( शा० भा० पृ० १३ ) इस भाष्य की व्याख्या करते हुए श्री कुमारिलभट ने 
कहा है-- ै 
`  “चोदनेत्यज्ञवीच्चात्र शब्दमात्रविवक्षया । 

| न हि भूतादिविषय: कश्चिदस्ति विधायक: ॥” (एलो० वा० पु० ४७) ] 
प्रवृत्ति-भेद दिखाया जाता है-"या हि चोदना धर्मस्य लक्षणं सा स्वविषये नियुञ्जानँव 
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निंयु्ञानेच घुरुषमववोधयति । ब्रह्मयोदना तु पुरुषमचचोधयत्येच केचलम्‌, अवबो- 
भामती 

विभजते & या हि चोदना घमंस्य इति & । आज्ञादीनां पुरुषाभिप्राय मेदानामसम्भवादपौरुषेये वेदे 
चोदनोपदेशः । अत एवोक्तं “तस्य ज्ञानमुपदेशः'' इति । सा च साध्ये च पुरुषव्यापारे भावनायां, तद्विषये 
च यागादौ, स हि भावनाविषयः, तदधीननिरूपणत्वात्‌ प्रयत्नस्य भावनायाः । षिज, बन्धन इत्यस्य. 
धातोविषयपदव्युत्पत्ते: । भावनायास्तदृद्वारेण च यागादेरपे चितोपायतामवगमयन्तो तत्रेच्छोपहारमुखेन 
पुरुषं नियुक्षानेव यागादिधर्ममवबोधयति नान्यया । ब्रहाचोदना तु पुरुषसवबोधयत्येव केवलं न तु 
प्रवत्तंयन्त्यवबोधयति । कुतः, अवबोधस्य प्रवृत्तिरहितस्य चोदनाजन्यत्वात्‌ । 
डे ळक स्म त रे क मट 


भामती-व्याख्या 

पुरुषमववोधर्यात, ब्रह्मचोदना पुरुषमवबोधयत्येव केवलम्‌ ।” प्रवर्तक वाक्य को चोदना कहते 
हैं, जेसा कि शबरस्वामी कहते हैं-“चोदनेति क्रियायाः प्रवतेकं वचनमाहु:” (शाबर. पृ. १२) । 
लोक में वैसे वाक्य तीन प्रकार के होते हैं-( १) आज्ञा, ( २) प्राथना और (३) अनुज्ञा 
[जंसे--गां नय? यह वाक्य जब बड़े पद का कोई व्यक्ति अपने से छोटे पदवाले को कहता 
है, तब इस वाक्य को आज्ञा वाक्य कहा जाता है, जब उसके विपरीत छोटी पदवी का व्यक्ति 
अपने से बड़ी पदवीवाले को कहता है, तब उस वाक्य को प्रार्थना वाक्य कहते हैं और उक्त 
दोनों विधाओं से भिन्न जब किसी कार्य का अनुमोदन या समर्थन मात्र किया जाता है, 
तव वह वाक्य अनुज्ञा वाक्य माना जाता है ]। पौरुषेय वाक्यों में ही आज्ञादि सम्भावित 
हैं, वेद में नहीं, अतः वेद में "चोदना? शब्द का “उपदेश' अर्थ माना जाता है । इृष्ट-साधनता 
के प्रदर्शक वाक्य को उपदेश कहते हैं, जंसे श्री शबरस्वामी ने “श्येनेन अभिचरन्‌ यजेत? 
` इस वाक्य के विषय में कहा है--“नेव श्येनादयः कत्तेव्या विज्ञायन्ते, यो हि हिसितुमिच्छेत 
तस्यायमभ्युपाय इति हि तेषामुपदेशः” ( शाबर पृ. १९ ) | मर्हाष जैमिनि भी ,कहते हैं ¬ 
“तस्य ज्ञानमुपदेश:” ( जै. सु. ११।५ ) । यहाँ 'तस्य ज्ञानमुपदेशः' का अथे. है-घमंस्य 
( ज्ञायतेऽनेनेति ज्ञापकं ) प्रमाणमुपदेशः । ) & गमे । 

वह धर्म-चोदना [ “अग्निहोत्रं जुहुयात्‌”--इत्यादि वाक्यावली ] अपने साध्यभूत 
पुरुष-व्यापारात्मक आर्थीभावना और आर्थीभावना के विषयीभुत यागादि में पुरुष को नियुक्त 
करती हुई यागादि कमं का ज्ञान कराती है, क्योंकि वह ( यागादि कम ) आर्थी भावना का 
विषय होता है। आर्थी भावना को नैयाथिकों की भाषा में आत्मा का प्रयत्न ( कृतिसंज्ञक 
गुण ) कहा जाता है । जेसे ज्ञान का निरूपण विषय के बिना नहीं हो सकता, वैसे ही. प्रयत्नः 
रूप भावना का विषय के बिना निरूपण नहीं हो सकता, अत एव यागादि को भावना का 
विषय ( नियत सम्बन्धी ) माना जाता है, जो बन्धनार्थंक 'षिजू” घातु से निष्पन्न हुआ है, यह 
विगत ४. ७ पर कहा जा चुका है। “यजेत स्वर्गकामः” इत्यादि चोदना (विधि) वाक्यों 
का प्रतिपाद्य है--आर्थी भावना, भावना का विषय है-- याग, अतः याग में स्वर्गादिरूप इष्ट 
पदार्थं की साधनता का बोध कराता हुआ उक्त चोदना वाक्य यागानुष्ठात की इच्छा उत्पन्न 
कर देता है, उस इच्छा से यागादि के सम्पादन में पुरुष की प्रवृत्ति स्वतः हो जाती है [चोदना 
वाकय केवल विषयं वस्तु का अवबोध ही नहीं कराता, अपितु बोध्यमान पदार्थ में 
इ्-साधनता बताकर प्रवृत्त कर देता है, अत एव चोदना वाक्य को प्रवर्तक वाक्य भी कहा 
जाता है ]। “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म”--इत्यादि ब्रह्मःप्रतिपादक स केवरू अज्ञात ब्रह्म का 
ज्ञानमात्र कराते हैं, विषय वस्तु के सम्पादन में प्रवृत्त नहीं करते, क्योंकि जो किसी प्रकार: 
की प्रवृत्ति का जनक नहीं होता, ऐसा ही ब्रह्मावबोध केवल वेदान्त वाक्यों से उसन्न होता है । 
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चस्य चोद्नाजन्यत्वान्न पुरुषोऽववोधे नियुज्यते । यथाऽक्षार्थसंनिकषंणार्थावबोधे, 
भामती 

नन्वात्मा ज्ञातव्य इत्येतद्विधिपरे वेदान्ते स्तदेकवावयतयाऽवबोधे प्रवत्तेयऱ्हिरेव पुरुषो ब्रह्मावबोध्यत 
इति समानत्वं धर्मंचोदनाभिन्नहचोदनानामित्यत आह & न पुरुषोऽववोधे नियुज्यते & । अयमभि- 
सन्धिः--न तावडु ब्रह्मसाक्षात्कारे पुरुषो नियोक्तव्यः, तस्य ्रह्मस्वाभाव्येन नित्यत्वादकार्य्यत्वात्‌ । 
नाप्युपासनायां, तस्या अपि ज्ञानप्रकषे हेतुभावस्यान्वयव्यतिरेकसिद्धतया ्राप्तत्वेनादिधेयत्वात्‌ । नापि 
शाब्दबोधे, तस्याप्यघीतवेदस्य पुरुषस्य विदितपदतदर्थस्य समघिगतश्चाब्दस्यायतस्वस्याप्रत्यूहमुत्पत्तेः । 
अत्रेव दृष्टान्तमाह & यथाक्षार्था इति & । दार्टान्तिके योजयति & तद्वद्‌ इति & । अपि चात्मज्ञान- 
विधिपरेषु वेदान्तेषु नात्मतत्वविनिश्चयः शाब्दः स्याद्‌, नहि तदात्मतत्त्वपरास्ते, किन्तु तज्ज्ञानविधिपराः, 
यत्पराश्च ते त एव तेषामर्थाः ।,न च बोधस्य बोध्यनिष्ठत्वादपेक्षितत्वादन्यपरेभ्योऽपि बोध्यतत्वविनिश्चयः, 


समारोपेणापि तदुपपत्तेः । तस्मान्न बोधविधिपरा वेदान्ता इति सिद्धम्‌ । 


भामती-व्याख्या 
शङ्का -“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः, श्रोतव्यो मन्तव्यः” ( वृह. उ. २।४।५ ) इत्यादि 
विधि परक वेदान्त-वाक्य केवल ब्रह्मांवबोध के जनक नहीं, अपितु उसमें प्रवतेक भी होते हैं 
क्योंकि 'तव्य? प्रत्ययरूप विधि से एकवाक्यतापन्न हैं, अतः उन वेदान्त-वाक्यों में प्रवर्तकता 
ल अनिवार्यं है । इस प्रकार धर्म-चोदना की समानता ही ब्रह्म-चोदना में पर्यवसित 
। 
समाधान- उक्त आशङ्का का प्रतीकार करते हुए भाष्यकार कहते हैं-- न पुरुषो5- 
वबोधे नियुज्यते” । आशय यह है कि यदि वेदान्त-वाक्यो को ब्रह्मावबोध में प्रवतेक माना 
जाता है; तब क्या (१) ब्रह्मविषयक प्रत्यक्षात्मक ज्ञान में? या (२) ब्रह्मोपासना में? 
अथवा (३) परोक्षात्मक शाब्दबोध में ? प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योंकि ब्रह्म-साक्षात्कार ब्रह्म- 
रूप होने के कारण नित्य है, किसी प्रकार की कृति के द्वारा निष्पादनीय नहीं होता । द्वितीय 
कल्प भी संगत नहीं, क्योंकि किसी वस्तु का निरन्तर दीर्घ समय तक अनुचिन्तन ( उपासन ) 
करने से उस विषय का साक्षात्कार सहजतः ( अन्वय-व्यतिरेक से ) सिद्ध है, अतः 'बरह्मो- 
पासनया ब्रह्मसात्कारं भावयेत्‌'-ऐसा विधान निरर्थक. है । तृतीय कल्प भी सम्भव नहीं, 
क्योंकि जिस व्यक्ति को पद-पदार्थ का संगति-ग्रहणादि हो गया है, उसे वेदान्त-वाबयों का 
श्रवण करते ही ब्रह्म का शाब्द-बोधात्मक ज्ञान विधि के विना वैसे ही सम्पन्त हो जाता है, 
जसे इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष के अनन्तर नियमतः अथे-ज्ञान उत्पन्न हो जाता है । 
च्य बात यह भी है कि यदि वेदान्त-वाक्य ज्ञान-विधिपरक माने जाते हैं, तब 
वेदान्त-वाक्यो के द्वारा आत्मतत्त्व का शाब्दबोधात्मक निश्चय नहीं हो सकेगा, क्योंकि वेदान्त- 
वाक्य भात्मतत्त्वपरक न होकर ज्ञानविधिपरक माने जाते हैं। उस शब्द का वही मुख्य अर्थ 
माना जाता है, जो शब्द यत्परक, होता है, फलतः इस पक्ष में वेदान्त-वाक्यो से जन्य आत्म- 
ज्ञानविषयक बोध ही उत्पन्न होगा, आत्मतत्त्वविषयक बोध नहीं । यदि कहा जाय कि आत्म- 
विषयक बोध की विधि में भी विधेयभूत बोध अपेक्षित है और उक्त बोध अपने विषयीभूत 
व बिना सम्भव नहीं, अतः बोधविधिपरक वेदान्तवाक्यो से भी आत्मतत्त्व का 
हर | ती हे वसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि विधेयभुत ज्ञान वास्तविक 
का ॥ वेसे ही नहीं करता, जैसे वाचं धेनुमुपासीत” ( बृह्‌. उ. ५5१ ) यहाँ 
क तत धेनु की अपेक्षा नहीं करती [ जैसा कि आगे चल कर कहा, 
कल्पनोपद्वेशाच्च मध्वादिवदविरोध:” (ब्र. सु. १४॥१० ) । श्रुति भी विस्पष्ट 
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तद्वत । तस्मात्किमपि . चक्तव्यम्‌-यदनन्तरं त्रह्मजिज्ञासोपद्श्यित इति । उच्यते-- 
नित्यानित्यवस्तुविवेकः, इहामुत्राथभोगविशगः, शमदमादिसाघनसंपत्‌ , मुसुक्षुत्वं 
` भामती [ 

प्रकृतमुपसंहरति & तस्मात्किमपि वक्तव्यम्‌ इति & । यस्मिस्नसति ब्रह्मजिज्ञासा न भवति 
सति तु भवन्ती भवत्येवेर्यर्थस्तदाह & उच्यते-नित्यानित्यवस्तुविवेकः इत्यादि & । नित्यः प्रत्यगात्मा, 
अनित्या देहेर्द्रियनिषयादयः, तद्विषयशचेद्विवेको निश्चयः, कृतमस्य ब्रह्मजिज्ञासया, ज्ञातत्वाद्‌ ब्रह्मणः । 
अथ विवेको ज्ञानमात्रं न निश्चयः, तथा सत्येष विपर्य्यासादन्यः संजय: स्यात्‌, तथा च न वेराग्यं भाव- 
येत्‌, अभावयन्‌ कथं ब्रह्मजिज्ञासाहेतुः ? तस्मादेवं व्याख्येयम्‌ । नित्यानित्ययोर्धमिणोस्तद्धर्माणां च विवेको 
नित्यानित्यवस्तुबिदेकः । एतदुक्तं भवति -मा भूदिदं तदृतं नित्यमिदं तदनुतमनित्यमिति घमिविशेषयो- 
विवेकः धामिमात्रयोनित्यानित्ययोस्तद्धर्मयोश्च विवेकं निश्चिनोत्येव । नित्यत्वं सध्यत्वं तद्यस्यास्ति तन्नित्यं 
सत्यं तथा चाऽऽस्थागोचरः। अनिध्यत्वमसत्यत्वं तद्यस्यास्ति तदनित्यमनृतं, तथा चानास्यागोचरः । 
तदेतेष्वनुभूयमानेषु युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरेषु विषयविषयिषु यदृतं नित्यं सुखं व्यवस्थास्यते तदास्यागोचरो 
भविष्यति, यत्वनित्यमनृतं भविष्यति तापत्रयपरीतं तत्‌ त्यक्ष्यत इति । सोऽयं नित्यानित्यवत्तुविवेकः 
प्राग्भवीयादेहिकाहा कर्मणो विशुद्धसत्त्वस्य भवत्यनुभवोपपत्तिभ्याम्‌ । न खलु सत्यं नाम न किञ्चिद- 


भामती-व्याख्या 

कहती है--“वाचश्राधेतोेनुत्वम्‌'' ( बृह. उ. ५।८ ) ]। फलतः अब्रह्म में ब्रह्मत्व-ज्ञान की 
जहाँ विधि है, वहाँ विधेय -ज्ञान ब्रह्मतत्त्वनिश्रयात्मक नहीं हो सकता । फलतः वेदान्त-वाक्यों , 
को बोधविधिपरक नहीं माना जा सकता, धमं-जिज्ञासा और ब्रह्म-जिज्ञासा का साम्य कथमपि 
स्थापित नहीं किया जा सकता, अतः कर्मावबोध को छोड़ कर “तस्मात्‌ किमपि वक्तव्यम्‌, 
यस्मिन्नसति ब्रह्मजिज्ञासा न भवति” । ब्रह्मजिज्ञासा का असाधारण कारण प्रस्तुत करना 
होगा, वह है--“नित्यानित्यवस्तु-विवेकादि” । यहाँ नित्य ( प्रत्यगात्मा ) और अनित्य ( देह्‌, 
इन्द्रिय और विषयादि ) का विवेक ( भेद-निश्चय )-एऐसी व्याख्या नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि यदि वैसा विवेक-निश्चय है, तव ब्रह्म-जिज्ञासा की क्या आवश्यकता ! उसका फलीभूत 
ब्रह्माववोध पहले ही सुलभ है । यदि विवेक का अर्थ किया जाता है-ज्ञानमात्र। तब तो वह 
विपरीत ज्ञान से भिन्न संशयात्मक ज्ञान ही मानना होगा । संशयात्मक ज्ञान से उसका कार्य 
वैराग्य उत्पन्न नहीं हो सकता, वैराग्य की उत्पत्ति न करके विवेक-ज्ञान ब्रह्म-जिज्ञासा का 
हेतु क्योंकर हो सकेगा ? अतः उक्त भाष्य की ऐसी व्याख्या करनी चाहिए--नित्य और 
अनित्य पदार्थों में वास करनेवाले पदार्थ को नित्यानित्यवस्तु कहा गया है, वह है--नित्यादि 
का धर्म । नित्य और अनित्यरूप धर्मी एवं उनके धर्मों का विवेक नित्यातित्य़वस्तुविवेक दै। 
आशय यह है कि “यह आत्मा नित्य और ये देहादि अनित्य हैं।--इस प्रकार धमि विशेष का 
उल्लेख करते हुए नित्यानित्य पदार्थों का विवेक भले ही न हो, सामान्यतः नित्य, अनित्य 
पदार्थं एवं उनके धर्मों का विवेक निश्चित ही है । नित्यत्व नाम है- सत्यत्व का, वह सत्यत्व 
जिसमें रहता है, वह सत्य पदार्थ सवंथा श्रद्धेय, और उपादेय है । इसी प्रकार अनित्यत्व का 
अर्थ असत्यत्व है, वह जिसमें रहता है, वह अनित्य या असत्य हवै, जो कि अय है। 
समस्त अनुभूयमान युष्मद्‌ और अस्मत्प्रत्यय के विषयीभूत विषय ओर विषयी पदार्थों में जो 
ऋत, नित्य और सुखरूप सिद्ध होगा, वह उपादेय और जो अनित्य, अनृत और तापत्रय से 
युक्त (दुःखरूप) सिद्ध होगा, वह हेय होगा । यह है-नित्य और अनित्य वस्तु का विवेक जोकि 
पूर्वजन्म अथवा इसी जन्म में उपाजित पुण्य-राशि के द्वारा विशुद्ध अन्तःकरण सें समुत्पादित 
होता है । यह विवेक दृष्ट पदार्थों में अनुभव ओर अदृष्ट पदार्थों में युक्ति के द्वारा व्यवस्थापित 
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ु भामती 

स्तीति बाच्यम्‌ , तदभावे तदधिष्ठानस्यानृतस्याप्यनुपपत्तेः । शून्यवादिनामपि 
अथास्य पुरुषघौरेयस्यानुभवोपपत्तिभ्यामेवं सुनिपुणं निरूपयत आ च सत्मल 
स्रियस्वेति विपरिवत्तंमातं क्षणमुहु्तयामाहो रात्राध॑मासमासत्वंयनवत्सरयुगचतुर्युगमन्वन्तरप्रलयमहात्रलय- 
महासर्गावान्तरसर्गसंसारसागरोमिभिरनिशमुह्यमानं तापत्रयपरीतमातमानं च जीवलोकं चावलोक्यास्मिन्‌ 
संसारमण्डलेऽनित्याशुचदुःखात्मकं प्रसंख्यानमुपावत्तते ततोऽस्येताइशान्नित्यानित्यवस्तुविवेकलक्षणात्‌ 
प्रसंख्यानात्‌ & इहामुत्रार्थमोगविरागो भवति ® । अर्थ्यंते प्रार्थ्यत इत्यर्थः फलमिति यावत्‌, तस्मिन्‌ 
विरागोऽनाभोगात्मिकोपेक्षाड द्धिः । 

& ततः शमदमादिसाधनसम्पत्‌ & । रागादिकषायमदिरामत्तं हि मनस्तेषु तेषु विषयेषूचचावच- 
मिन्द्रियाणि प्रवत्तयद्विविधाइच प्रवृत्तीः पुण्यापुण्यफला भावयत्‌ पुरुषमतिघोरे विबिघदुःखञ्वालाजरिके 
संसारहुतभुजि जुहोति । प्रसंख्यानाभ्यासलब्धवे राग्यपरिपाकभर्नरागादिकषायमदिरामदं तु मनः पुरुषेणा- 
बजीयते वशीक्रियते । सोऽयमस्य वेराग्यहेतुको मनोविजयः शम इति वशीकारसंज्ञ इति चाख्यायते । 
विजितं च मनस्तत्वविषयविनियोगयोग्यतां नोयते, सेयमस्य योग्यता दमः । यथा दान्तोऽयं दुषभयुवा, ` 


प शून्यताया एव सत्यत्वात्‌ । 
त्यलोकाद्‌ आ चावोचेर्जायस्व 


भामती-व्याख्या टि 

होता है । इस असत्यात्मक प्रपः्च में सत्य नाम की कोई वस्तु ही नहीं, तब सत्यासत्य-विवेक 
क्योंकर होगा ?-- ऐसी शङ्का नहीं कर सकते, क्योंकि यदि कोई सत्य वरतु नहीं, तब असत्य 

' पदार्थ भी निराधार क्योंकर उपपन्न होगा ? शुन्यवादी भी शून्यता को सत्य मानता है [श्री 

नागाजुन शुच्यता का स्वरूप बताते हैं-- 
कमंक्लेशक्षयान्मोक्षः कर्मक्लेशा: विकल्पतः । 
ते प्रपञ्चात्‌ प्रपञ्चस्तु शुन्यतायाँ निरुष्यते॥” ( म. शा. १०५ ) ]। 

यह विवेकशील पुरुष-पुङ्गव अपने अनुभव और उपपत्ति के द्वारा जब गम्भीरतापूवेक संसार 
चक्र का सिहावलोकन करता है, तब ऊपर सत्यलोक से लेकर नीचे अवीचिसंज्ञक नरक लोक 
तक के विशाल सागर की जन्म-मरण रूपी विकराल प्रोत्तुद्भ तरङ्गों पर अपने-सहित सभी 
जीवों को डबते-उतराते देखता है, जैसा कि श्रुति कहती हे-“'जायस्व म्रियस्वेत्येततु तृतीयं 
स्थानं तेनासौ लोकेन पूर्यते” ( छां. ४।१।१ ) । जन्मते-मरते सभी हैं, केवल उनकी आयु क्षण, 
मुहत्त, मास, अहोरात्र, अर्धमास, मास, ऋतु, अयन, वत्सर, युग, चतुर्युग, मन्वन्तर, प्रलय, 
महाप्रलय, महासगे और अवान्तर सर्गादि के भेद से भिन्न होता है । यह सब कुछ देख-देख 
कर एक सच्चे विरक्त महापुरुष में विवेक-जनित उद्वेग की आँधी चलने लगती है, वह आँधी 
ही ऐसे वैराग्य का रूप धारण कर लेती है-“इहामुत्रार्थभोगविरागो भवति ।” “अर्थ! पद 
अथ्यंते प्राथ्येते'--इस व्युत्पत्ति के आधार पर फल का वाचक है, उस फल के उपभोग से 
वैराग्य ( अनाभोगात्मिका उपेक्षा बुद्धि ) उत्पन्न हो जाता है। उससे शम, दमं, उपरति, 
तितिक्षा, श्रद्धा और समाधान नामं की षड्विध सम्पत्ति का लाभ होता है, क्योंकि राग- 
द्वेषादि दोषों की मदिरा के मद में चूर मानव-मन विविध उच्चावच विषयों में इन्द्रियों को 
अवृत्त कर प्रवृत्ति-जनित पुण्यापुण्य फलों का सच्चयन करता हुआ मानव की अनन्त दुःखरूपी 
ज्वालाओ से व्याप्त संसाररूपी. अग्नि में आहुति डालता है । विवेक के अभ्यास से प्राप्त वैराग्य 
का परिपाक रागादिरूपी मदिरा का मद उतार देता है, मद-विहीन मन को पुरुष जीत 
कर अपने वश. में कर लेता है, वैराग्य से जनित इसी मानस-वशीकार की 'शम' संज्ञा होती 
छ मन में तत्त्वरूपी विषय की _ओर अग्रसर होने की योग्यता प्राप्त हो जाती है, 
ऱ्य ताका नाम दम है, जसे नये बल को: लिए 'दान्तोऽयं वुषभयुवा!-- ऐसा लोक- 
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च । तेषु हि सत्खु प्रागपि धर्मजिज्ञासाया ऊध्वं च शक्यते त्रह्म जिज्ञासितु ज्ञातु च, 

न विपयेये । तस्मादथशब्देन यथोक्तसाधनसंपत्त्यानन्तयंसुपदिश्यते । अतः्शब्दो 
e ~ 2. क्र ७ दशयति 

हेत्वर्थः । यस्माद्वेद पवार्निहोत्रादीनां अ्रयःसाधनानामनित्यफलतां त-—'तद्यथेह 


भामती 
हल्शकटादिवहनयोग्यः कृत इति गम्यते । ` आदिग्रहणेन च विषपरतितिक्षातदुपरमतत्वश्रद्धाः संगृह्यन्ते । 
अत एव श्रुतिः--''तस्मात्‌ शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः श्रद्धावित्तो भूत्वाऽऽत्मन्येवात्मानं पश्येत्‌ सर्वे- 
सात्मनि प्यति” इति । तदेतस्य शमदमादरूपस्य साधनस्य सम्पत्प्रकर्षः वामदमादिसाघनसम्पत्‌ । 
ततोऽस्य संसारबरधनाम्मुमुक्षा भवतीत्याह & मुमुक्षुत्वं च & । तस्य च नित्यशुद्ध मुक्तसत्यस्वभावब्रह्मज्ञानं 
मोक्षस्य कारणमित्युपश्नुत्य तज्जिज्ञासा' भवलि घमंजिज्ञासायाः प्रागूष्वं च, तस्मात्तेषामेवानन्तय्यं न 
घमंजिज्ञसाया इत्याह & तेषु हि इति & । न केवलं जिज्ञासामात्रमपि तु ज्ञानमपोत्याह & ज्ञातुं च &। 
उपसंहरति । & तस्माद्‌ इति ® । क्रमप्रा्ममतःशब्दं व्याचष्टे । & मतःशब्दो हेत्वर्थः & । तमेवातः- 
शब्दस्य हेतुरूपमर्थमाह ® यस्माद्वेद एव इति & । अत्रेवं परिचोद्यते-सत्यं यथोक्तसाधनसम्पत््यनन्तरं 
ब्रह्मजिज्ञासा भवति, सेव त्वनुपपन्ना, इहामुत्र फलोपभोगविरागस्यानुपपत्तेः । अनुकूलवेदनोयं हि फलम्‌, 
इष्टलक्षणत्वात्‌ फलस्य । न चानुरागहेतावस्थ वेराग्यं भवितुमहंति । इुःखानुषङ्गदर्शनात्‌ सुखेऽपि वराग्य- 
मिति चेत्‌, हन्त भोः सुःखानुषङ्गाद्‌ ठुखेऽप्यनुरागो न कस्माद्धवति ? तस्मात्सुखे उपादीयमाने दुःखपरि- 


सामती-व्याख्या 

व्यवहार होता है, जो हल और शकटादि के खींचने योग्य हो जाता है । भाष्य में प्रयुक्त 
“शमदमादि” यहाँ आदि शब्द के द्वारा बाह्य विषयों की तितिक्षा, उनसे विरति और 
आत्मतत्त्व पर श्रद्धा का संग्रह किया जाता है। अत एव श्रुति कहती है-- तस्माच्छान्तो 
दान्त उपरतस्तितिक्षुः, श्रद्धावित्तो भुत्वा आत्मन्येवात्मानं पश्येत्‌ सर्वमात्मनि पश्यति” । यह 
शम-दमादिरूप साधनों की सम्पत्‌ ( प्रकर्षं ) है । शम-दमादि से सम्पन्न पुरुष में संसाररूपी 
बन्धन से मुमुक्षा उत्पन्न होती हे--“मुमुक्षुत्वं च” । मुमुक्षु पुरष को नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, 
सत्यस्वरूप ब्रह्म का ज्ञान मोक्ष का साधन है'-- ऐसा सुन कर ब्रह्म की जिज्ञासा उत्पन्न होती 
है । यह ब्रह्म-जिज्ञासा धमं-जिज्ञासा के पहले भी हो सकती है और पश्चात्‌ भी, अतः विवेक- 
वैराग्यादि का ही आनन्तर्य ब्रह्म-जिज्ञासा में होता है, धर्मे-जिज्ञासा या कर्मावबोध का 
आनन्तर्य नहीं ऐसा भाष्यकार कहते हैं-“तेषु हि सत्सु प्रागपि धमं-जिज्ञासाया ऊर्ध्वं च 
शक्यते ब्रह्म जिज्ञासितुम्‌” । केवल ब्रह्म की जिज्ञासा ही नहीं होती, अपितु ब्रह्म का ज्ञान भी 
होता है-“ज्ञातुं च” । अथशब्दार्थं के निरूपण का उपसंहार किया जाता हैं-“तस्मादथः 
शब्देन यथोक्तसाघनसम्पत्त्यानन्तर्यमुप दिश्यते’ । व 

क्रम-प्राप्त सूत्रस्थ 'अतः' शब्द की व्याख्या की जाती है--“अतः शब्दो हेत्वर्थः । 
उसी हेतुता का सामञ्जस्य किया जाता है--“यस्माहेद एव” । - 

शङ्का -यह जो कहा है कि विवेकःवैराग्यादि साधनों की सम्पत्ति के अनन्तर ब्रह्मः 
जिज्ञासा होती है, वह सम्भव नहीं, बंयोंकि इस लोक के भोगों से लेकर परलोक तक के 
उपभोगों से वैराग्य नहीं हो सकता । उपभोग या फल सदैव अनुकूल ही प्रतीत होता है, 
अभीष्ट पदार्थ को ही फल कहा जाता है, वह सभी के अनुराग का कारण होता है, उससे 
वैराग्य क्योंकर होगा ? 'यद्यपि सुखात्मक वस्तु से स्वरूपतः वैराग्य सम्भव नहीं, तथापि 
लौकिक सुख दुःख-मिश्रित है, अतः उससे वैराग्य हो सकता है!--ऐसा नहीं कहा जा ता 
क्योंकि जब लोक में सुख और दुःख मिश्चित हैं, तब मिश्रित तत्त्व से वेराग्य ही क्यों ? दुःख 
में सुख के सम्बन्ध से अनुराग क्यों नहीं ? अतः न्यायोचीत मार्ग यह है कि सुख के ग्रहण ओर 
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« भामती” 
मागतमपि परिहृत्य सुखमात्रं भोच्यते । तद्यया--मस्स्यार्थो सश- 
वदादेयं तावदादाय विनिवर्त्तते । यथा वा--धान्यार्थी सपलालानि 
निवत्तंते । तस्माद्‌ दुःखभयान्नानुकूलवेदनीयमे हिकं वाऽऽमृष्मिकं 
सन्तीति स्थाल्यो नाधि- 


हारे प्रयतितव्यम्‌ अवर्जनीयतया दु:ख 
एकान्‌ सकण्डकात्‌ मत्स्यानुपादत्त, स या 
घान्याच्याहरति, स यावदादेयं तावदुपादाथ 
वा सुखं परित्यक्तुमुचितम्‌ । नहि मृगाः सन्तीति शालयो नोव्यन्ते, भिक्षुकाः ॥ 
श्रीयन्ते । अपि च इष्टं सुखं चन्दनवनितादिसङ्भजन्म सयितालक्षणेन दुःखेनाघ्ातत्वादतिभीरुणा त्यज्ये- 
तापि, न त्वामुष्मिकं स्वर्गादि, तस्याविनाशित्वात्‌ । श्रूयते हि “अपाम . सोसममृता अभूमा” इति । ` 
तथा च "अक्षय्यं ह॒ बे चातुर्मास्ययाजिनः सुकृतं भवति । न च कृतकर्वदेतुकं विनारित्वानुमानमत्र 
सम्भवति । नरशिरःकपालशोचानुमानवदागमबाधित विषयत्वात्‌ । तस्माद्ययोक्तताधनसम्पत्यभावान्न ब्रह्म- 
` जिज्ञासेति प्राप्तम्‌ । 
एवं प्राप्ते आह भगवान्‌ सूत्रकारः & अतः इति & । तस्यार्थं व्याचप्टे भाष्यकारः & यस्माद्‌ वेद 

एव इति ७ । अयमभिसन्धिः-सत्यं मुगभिक्षुकादयः शक्याः परिहत्तु. पाचकक्कषीवलादिभिः, दुःखं 
व्वनेकचिधानेककारणसम्पातजमशक्यपरिहारम्‌ अन्ततः साधनपारतन्त्क्षयितालक्षणयो दुःखयोः समस्तकृत- 
कसुखाविनाभावनियमात्‌ । नहि मधुविषसंपृक्तमन्नं विषं परित्यज्य समधु शक्यं शिल्पिबरेणापि भोक्तुम्‌ । 
क्षयितानुमानोपोद्ठलितं च “तद्यथेह कर्मचितः” इत्यादि वचनं क्षयिताप्रतिपादकम्‌ “अपाम सोमम्‌'' 


भामती-ष्याख्या 
दुःख के परिहार में यत्नशीळ होना चाहिए । अवर्जनीयतया दुःख याद प्राप्त भी हो जाता है, 
तब उसको छोड़ कर सुख का उपभोग वेसे ही करना चाहिए, जेसे मछली खानेवाला व्यक्ति 
काँटे-कूँटे के साथ ही मछली छाता हुँ, किन्तु उसमें जितना उपादेय भाग होता है, उतना 
लेकर शेष छोड़ देता है । अथवा जैसे छिलकों ( भुसी ) के साथ घान लेकर उसमें से चावल 
निकाल कर भूसी का त्याग कर दिया जाता है। उसी प्रकार दुःख के भय से अनुकूल वेदनीय 
सुख का परित्याग करना उचित नहीं । लोक में खेती को हानि पहुँचानेवाले मृग (जानवर) हैं, 
तो क्या खेती बीजी नहीं जाती ? भिक्षुको के डर के मारे क्या भाजन नहीं पकाया जाता ? 
दूसरी बात यह भी है कि लोकप्रसिद्ध चन्दन, वनिता, आदि के सम्पर्क से जनित 
सुख की क्षयिता और दुःखमिश्रितता को देखकर उसका परित्याग किया भी जा सकता हैं 
किन्तु पारलौकिक स्वर्गादि सुखों का त्याग सम्भव नहीं, क्योंकि वे नित्य माने गये हैं । “अपा 
सोममृता अभुम” ( शत. ब्रा. २।६।२।१ ), “क्षय्यं हवे चातुर्मास्यपाजिनः सुकृतं भवति’ 
( अथवेशि० ३) “स्वर्गादिसुखं विनाशि, कृतकत्वाद्‌ घटादिवत्‌”-इस प्रकार का अनुमान 
वैसे ही भागम प्रमाण से बाधित है, जैसे कि “नरशिर:कपालं शुचि, प्राण्यङ्गत्वात्‌”--यह्‌ 
अनुमान “नारं स्पृष्ट्वाऽस्थि सस्नेहं सवासा जलमाविशेत्‌’ इत्यादि आगमों के द्वारा बाधित 
हर। इसलिए कथित वैराग्यादि-घटित साधनों का सम्पादन सम्भव न हो सकने के कारण . 
ब्रह्मजिज्ञासा-क्योंकर उपपन्न होगी.? 
समाधान- उक्त आशंका का निराकरण भाष्यकार कर रहे हें-“यस्माद वेद एव? 
इत्यादि । आशय यह है कि लोक-विश्ुत मृग और भिक्षुक आदि का निवारण कृषिबल आदि 
कर सकते हैं किन्तु लौकिक सुख में मिश्रित दुःख का परित्याग सम्भव नहीं । एवं लौकिक 
सुख की क्षिता के कारण भी परित्याग ही न्यायोचित है। “तह्मथेह कर्मचितो लोकः 
क्षीयते” ( छां. उ. ८।१।६ ) इत्यादि वचन मुख्यरूप से जन्य सुख की क्षयिता के प्रतिपादक 
हैं किन्तु “अपां सोमम्‌' इत्यादि वाक्य अर्थवाद होने के कारण मुख्यार्थं के प्रतिपादक नहीं 
माने जाते, जसा कि पौराणिको, ते.,माना. देऊ झभरतुसुमपवं स्थानममृतत्वं हि भाष्यते” 
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कर्मचितो लोकः क्षीयते; पचमेचासुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते? ( छान्दो० ८।१।६ ) 
इत्यादिः। तथा ब्रह्मचिज्ञानादपि पर पुरुषार्थं दर्शयति--'त्रह्मविदाप्नोति परम्‌” 
_ (तैत्ति० २१) इच्यादिः। तस्माद्यथोक्तसाचनसंपच्यनन्तरं ब्रह्मजिज्ञासा कतंव्या । 
नर्मणो जिज्ञासा भह्मजिज्ञासा । त्रह्म च वक्ष्यमाणलक्षणं जन्माद्यस्य यतः इति । अत 
पव न त्रह्म! शब्दस्य जात्याद्यथोन्तरमाशङ्कितव्यम्‌ । त्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी, न शेषे; 
- भामती | 
इत्यादिकं वचनं मुख्यासम्भवे जघन्यवृत्तितामापादयति | यथाहुः पौराणिका:---'आभूतसंप्लव॑ स्थानम- 
मृतत्व॑ हि भाष्यते' इति । र | 
अत्र च ब्रह्मपदेन तस्प्रमाणं वेद उपस्थापितः । स च योग्यत्वात्तद्ययेह कसंचित:' इत्यादिरत इति 
सर्वनाम्ना परामुझ्य हेतुपञ्चम्या निदिइयते । स्यादेतद्‌ -यथा स्वर्गादेः कृतकस्य सुखस्य दुःखानुषङ्भस्तथा 
नह्मणोऽपीत्यत आह. % तथा ब्रह्मविज्ञानादपि इति ® । तेनायसर्थ:--अतः स्वर्गादीनां क्षयिताप्रतिपादकाद 
बह्मज्ञानस्य च परमपुरुतार्थताप्रतिपादकादागमाद्‌ यथोक्तसाधनसम्पत्‌ ततश्च जिज्ञासेति सिद्धम्‌ । 
__ ब्रह्मजिज्ञासापदव्यास्यानमाह ® ब्रह्मणः इति & । षष्ठीसमासप्रदनेत प्राचां वृत्तिकृतां ब्रह्मणे 
: जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासेति चतुर्थीसमासः परास्तो वेदितव्यः । तादथ्यंसमासे प्रकृतिविकृतिग्रहणं कर्त्तव्यमिति 
कात्यायनीयवचनेन यूपदार्वादिष्वेव प्रकृतिविकारभूतेषु चतुर्थीसमासनियमाद्‌, अप्रकृतिविकारभूत इत्येव- ` 
मादो तन्निषेधात्‌ । मइवधासादयः षष्ठीसमासा भविष्यन्तीत्यशवघासादिषु षष्ठीसमासप्रतिबिघानात्‌ । षष्टों- 
समासेऽपि च ब्रह्मणो वास्तवप्राधान्योपपत्तेरिति । स्यादेतद्‌ ब्रह्मणो जिज्ञासेत्युक्त तत्रानेकार्थत्वाद्‌ ब्रह्म- 
शब्दस्य संशयः, कस्य ब्रह्मणो जिज्ञासेति ? अस्ति ब्रह्मशब्दो विप्ररवजातो, यथा--ब्रह्महत्येति । अस्ति 
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( वि. पु. २।५।९६ ) । अर्थात्‌ भुतसंप्लव या महाप्रलय-पर्येच्त जो स्थायी होता है, उसे अमृतः 
(या अनश्वर ) कह दिया जाता है । 'ब्रह्मविज्ञानादपि' इस भाष्य में प्रयुक्त ब्रह्म पद के द्वारा 
ब्रह्मविषयक प्रभाणभूत वेद और उसमें भी योग्यता के आधार पर 'तद्यथेह कमंचितः इत्यादि 
वैदिक वाक्य गृहीत होते हैं। हेत्वथंक पश्चमी के द्वारा उक्त वाक्य का प्रसङ्ग उपस्थित हो 
जाता हूँ। अतः श्रीभास्कराचाय ने जो भाष्यकार पर अनुपस्थित विवेकादि के आनन्तर्ये के 
प्रतिपादन का आरोप लगाया हुँ, वह निराघार होकर रह जाता हैँ । जेसे स्वर्गादिरूप सुख 
में दुःख का सम्वन्ध होता है, वैसा ब्रह्मरूप सुख में नहीं हे । अतः स्वर्गादि सें क्षयित्वप्रतिपादन' 
के साध्यम से ब्रह्मज्ञान की परम पुरुषार्थहेतुता स्पष्ट हो जाती है, जैसा कि श्रुति कहती 
है-“ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌” (ते. उ. २।१)। भाष्यकार ने 'ब्रह्मणो जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा 
ऐसां षष्ठीसमास दिखाकर अपने से पूं वत्ती वृत्तिकार के द्वारा प्रदशित 'ब्रह्मणे जिज्ञासा ब्रह्म- 
जिज्ञासा-इस प्रकार कै चतुर्थीसमास का निराकरण ध्वनित कर दिया हैं, क्योंकि 'तादथ्यं- 
समासे '्रकृतिविकृतिग्रहणं कत्तंव्यम्‌'--इस प्रकार कात्यायन-वचन के द्वारा यूपदारु आदि 
परिगणित स्थानों पर ही चतुर्थीसमास मानते हैं, संत्र नहीं । ब्रह्मजिज्ञासा के समान प्रकृति- 
विकारभाव-रहित स्थल पर निषेध एवं 'अश्वघासादयः षष्ठीसमासा भविष्यन्ति’ इत्यादि वचनों 
के द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा आदि पदों में षष्ठीसमास का विधान माना गया हू। षष्ठीसमास में श्री 
ब्रह्म की प्रधानता अक्षुण्ण रह जाती है । हि 
शह्ला-ब्रह्मणो जिज्ञासा'--ऐसा कहने पर भी ब्रहाशब्द के अनेक अर्था को त. | 
रखकर सन्देह उपस्थित हो जाता है कि किस ब्रह्म की जिज्ञासा प्रस्तुत की जा रही हूँ? 
ब्रह्म शब्द विप्रत्व जाति में प्रयुक्त होता है, जैसे कि 'ब्रह्महत्या । ब्रह्म शब्द वेद में भी प्रयुक्त 
है, जैसे कि 'ब्रह्मोज्ञम्‌' एवं परमात्मा का भी वाचक ब्रह्म शब्द होता है जैसे कि “ब्रह्मवेद 
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जिज्ञोस्यापेक्षत्वाउ्जिज्ञासायाः, जिज्ञास्थान्तरानिदेशाच्च । नच शेषषष्ठीपरिग्रहेऽपि 
भामती 

च वेदे, यथा--ब्रह्मोज्ममिति अस्ति च परमात्मनि, यथा--मह्य वेद ब्रह्मेव भवतीति तमिमं संगयमपा- 
करोति ® ब्रह्म च वक्ष्यमाणलक्षणम्‌ इति ®। यतो ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय तउज्ञापनाय परमात्मलच्षणं 
प्रणयति ततोऽवगच्छामः परमात्मजिज्ञासँवेयं न विप्रस्वज्ञात्या दिजिज्ञासेत्यर्थः । 

षष्ठीसमासपरिग्रहेऽपि नेयं कर्मषष्टी, किन्तु शेषलक्षणा, सम्बन्धमात्रं च शेष इति ब्रह्मणो जिज्ञासे- 
.न्युक्ते ब्रह्मसम्बस्धिनो जिज्ञासेत्युक्तं भवति । तथा च ब्रह्मस्वरूपप्रमाणयुक्तिसाघनप्रयोजनजिज्ञासाः सर्वा 
ब्रह्मजिज्ञासार्था ब्रह्मजिज्ञासयाऽवरुद्धा भवन्ति । साक्षात्पारम्पर्य्येण च ब्रह्मसम्बन्धात्‌ । कमंषष्ट॒यां तु 
ब्रह्मशब्दार्थ! कमं, स चं स्वरूपमेवेति तत्प्रमाणादयो नावरुध्येरन्‌, तथा चाप्रतिज्ञातार्थचिन्ता प्रमाणादिषु 
भवेदिति ये मन्यन्ते तान्‌ प्रत्याह & ब्रह्मणः इति । ® कमणि इति ® । अन्न हेतुमाह & जिज्ञास्येत & । 
इच्छायाः प्रतिपत्त्यनुबन्धो ज्ञाने, ज्ञानस्य च ज्ञेयं { ब्रह्म, न खलु ज्ञानं ज्ञेयं विना निरूप्यते, न च जिज्ञासा 
ज्ञानं विनेति प्रतिपच्यनुबन्धत्वात्‌ प्रथमं जिज्ञासा कर्मेवापेक्षते, न तु सम्बम्धिमात्रम्‌ । तदन्तरेणापि सति 
कर्मणि तन्तिरूपणात्‌ । नहि चन्द्रमसमादित्यं 'चोपलभ्य कस्यायमिति सम्वन्ध्यन्वेषणा भवति । भवति तु 
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ब्रह्मैव भवति’ । ; 
समाधान- उक्त शंका का परिहार करते हुए भाष्यकार कहते हैं--ब्रह्म च वक्ष्य- 

माणलक्षणम' । ब्रह्मजिज्ञासा की प्रतिज्ञा करने के अनन्तर द्वितीय सूत्र में सूत्रकार परमात्मा 
का लक्षण कर रहे हैं, उससे यह नितान्त स्पष्ट हो जाता है कि ब्रह्म-जिज्ञासा पद में 'ब्रह्म' पद 
परमात्मा का ही वाचक है, विप्रत्वादि जाति का नहीं। षष्ठी-समास में भी कमंषष्ठी नहीं 
अपितु शेषषष्ठी का ही परिग्रह किया जाता है । सम्बन्धमात्र का शेष पद से विधान किया 
गया हे । ब्रह्मणो जिज्ञासा ऐसा कहने से ब्रह्मसम्बन्धी जिज्ञासा प्रतीत होती है । इस प्रकार 
ब्रह्म के स्वरूप, प्रमाण, युक्ति, साधन और प्रयोजन आदि की जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा में 
समाविष्ट हो जाती है । फलतः चतुर्लक्षणी वेदान्तमीमांसा का ग्रहण ब्रह्मजिज्ञासा पद से हो 
जाता है, क्योंकि साक्षात्‌ या.परम्परया ब्रह्म का सम्बन्ध सवैत्र है । कमंषष्ठी का ग्रहण करने 
पर केवल ब्रह्मशब्दार्थ कमं होता है वह केवल स्वरूप का ही उपस्थापक होता है, प्रमाणादि 
का संग्राहक नहीं । जो लोग प्रमाणादि के ग्रहण में अप्रतिज्ञात चर्चा का प्रसङ्ग उद्धावित 
करते हैं, उनके लिए कहा गया है--“ब्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी न शेषे” | उसका कारण स्पष्ट 
करते हुए कहा गया है--जिज्ञास्थापेक्षत्वात्‌ जिज्ञासाया:। इच्छा का विषय है ज्ञान और 
ज्ञान का ज्ञेय है ब्रह्म । ज्ञेय के बिना ज्ञान क्रा निरूपण सम्भव नहीं और ज्ञान के बिना 
जिज्ञासा का निरूपण नहीं हो सकता । ज्ञानकमंक इच्छारूप जिज्ञासा सर्वप्रथम ज्ञान की ही 
अपेक्षा करती है, सम्बन्धि-मात्र की नहीं। सम्बन्धिसामान्य के बिना भी कर्म का निरूपण 
किया जा सकता है, जैसे कि चन्द्रमा और आदित्य को देखकर *कस्यायम्‌ इस प्रकार की 
सम्बन्धिसामान्य की अपेक्षा नहीं देखी जाती, किन्तु ज्ञानम्‌” ऐसा सुनने पर "किविषयकं 
आ ?' इस प्रकार गा को ही अपेक्षा होती है । अतः प्रथम अपेक्षा के बल पर ब्रह्म का 
जज्ञासा के साथ कर्मत्वेन ही सम्बन्ध होता है, सामान्य सम्बन्धितया नहीं, क्योंकि सामान्य 
सम्बन्धिता मुख्य नहीं, गौण मानी जाती है। इस प्रकार 'ब्रह्मण:” में कर्मार्थक षष्ठी विभक्ति 
मानी गई है । यदि कहा जाय कि जिज्ञास्य पदार्थ के बिना जिज्ञासा का निरूपण नहीं हो 
सकता--यह ठीक है किन्तु ब्रह्म को छोड़ सं वै 

नहीं ह्‌ न्तु ब्रह्म इकर जिज्ञास्य कोई अन्य भी हो सकता है। तो वैसा 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि ''जिज्ञास्यान्तरानिर्देशाच्च” । 
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Digitized By Siddhanta eGangotri हप osha 
ब्रह्मणो जिज्ञासाकर्मत्वं न चिरुध्यते, संबन्धसामान्यस्य विशेषनिष्ठत्वात्‌ । प॒वमपि 
प्रत्यक्षं ब्रह्मणः कमेत्बमुत्सज्य, सामान्यद्वारेण परोक्षं कर्मत्वं. कटपयतो व्यर्थः ्रयाखः 
स्यात्‌। न व्यर्थः, न्रह्माश्रिताशेषविचारप्रतिश्चानार्थत्वादितिः चेन्न, प्रश्नानपरिग्रहे 
तदपेक्षितानाम्थाक्षि्तत्वात्‌। ब्रह्म हि ज्ञानेनाप्तुमिष्टतमत्वात्मघानम्‌ । तस्मिन्प्रघाने 
जिज्लासाकर्मणि परिगृहीते येजिक्षासिते विना ब्रम जिज्ञासितं न भवति, तान्यर्थाक्षि्ता- 
न्येवेति न पृथक्सूत्रयितव्यानिं। यथा राजासौ, गच्छतीत्युक्ते सपरिवारस्यः राज्ञो 
गमनसुक्तं भवति, तद्वत्‌ । श्रत्यनुगमाच्च-'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते? ( तैत्ति० 
३।१ ) इत्याद्याः श्रुतयः, “तद्विजिज्ञासस्व, तदूत्रह्म ( तेत्ति० ३११ ) इति . प्रत्यक्षमेव 
ब्रह्मणो जिन्ञासाकमेत्वं दशंयम्ति । तच्च कमणि षष्ठीपरिग्रहे सू्रेणानुगतं भचति । 


भामती ५ कित: 


ज्ञानमित्युक्ते विषयान्वेषणा किविषयमिति ? तस्मात्प्रथममपेक्षितत्वात्‌ “कर्मतयेव' ब्रह्म 'सम्बध्यते;” नं 
सम्बन्धितामात्रेण, तस्य जघन्यत्वात्‌ । तथा च कमंणि षष्ठोत्यथं: । ननु सत्यं न जिज्ञास्यमन्तरेण जिज्ञासा 
निरूप्यते, जिज्ञास्पान्तरं त्वस्या भविष्यति, ब्रह्म तु शेषतया सम्भन्त्स्यते इत्यत आह ® जिज्ञास्यान्तः 
रेति & । निगूढाभिप्रायश्चोदयति & ननु ्ञेषषषठोपरिग्रहेऽपि इति & । सामान्यसम्बस्धस्य `व्रिशेषसम्ः 
न्घाविरोधेन कर्मतया अविघातेन जिज्ञासानिरूपणोपपत्तेरित्यर्थं: । 482220... 

निगूढाभिप्राय एव दूषयति & एवमपि प्रत्यक्षं ब्रह्मणः इति & । वाच्यस्य कमंत्वस्य जिज्ञासयां 
प्रयममपेक्षितस्य प्रथससम्बन्धाहस्य चान्वयपरित्यागेत पश्चात्‌ कथञ्चिदपेक्षितस्यः संभ्वन्धिमात्रस्य सम्बन्धो 
जघन्यः प्रथमः प्रथमश्च जघन्य इति सुव्याहृतं न्यायतत्त्वम्‌ । प्रत्यक्षपरोक्षाभिधानं च प्राथम्याप्राथस्यः_ 
स्फुटत्वास्फुरत्वाभिप्रायम्‌ । चोदकः स्वाभिप्रायमुद्घाटयति..® न व्यर्थो ब्रह्माथरिताशेषेति& । व्याख्यात- 
मेतदघस्तात्‌ । समाघाता स्वाभिसन्धिमुद्घाटयति & न, प्रधानपरिग्रहे इति #। वास्तवं ` प्राधान्यं 
ब्रह्मणः । शेषं सनिवशंनमतिरोहिताथं, भ्त्यनुगमश्रातिरोहितः। . . A 


"क्क 


! भामती-व्याख्या : ; छ >. छु गा 

शेषार्थक षष्ठी मानकर भी ब्रह्मगत'कमंता का उपपादन किया जा सकता है--इस 
आशय को मन में रखकर शेष-षष्ठीवादी शङ्का करता है-“ननु शेषषष्ठीपरिग्रहे$प'”॥ 
“निर्विशेषं न सामान्यम्‌?-इस न्याय के अनुसार सामान्य ' सम्बन्ध का. किसी-न-किसी विशेषे 
अर्थ में पर्यवसान मानना होगा, अतः कमंता में ही उसका तात्पर्य मानकर ब्रह्मकमंक जिज्ञासा 
का उपपादन किया जा सकता है। द्राविड प्राणायाम का प्रसङ्ग स्मरण ` कर “सिद्धान्ती 
( कमंषष्ठीवादी ) उक्त शङ्का का निरास करता हे--“एत्रमपि प्रत्यक्षं ब्रह्मणः क्त्वः 
मुत्सृज्य ।” उक्त षष्ठी किस अथे में प्रयुक्त है ? इस आकांक्षा में प्रथमतः कमता का प्रस्ताव 
ठुकराकर शेष-षष्ठी मान कर पुनः शेषता का कमंता में उपसंहार करना कमंतारूप “मुख्य 
अथ को गौणता और गौणभूत शेष-षष्ठी को मुख्यता प्रदान करना अत्यन्त भगुचित' हे औरें 
निरर्थक श्रममात्र है। शेष-षष्ठीवादी अपने श्रम की निरर्थकता का परिहार करता हं-+ 
“न व्यर्थ?” । शेष-षष्ठी मानने पर ब्रह्म-सम्बन्धी प्रमाणादि के विचार को प्रतिज्ञा-वाक्य में 
समाहित करने के लिए शेष-षष्ठी मानना सार्थक है, निरथेक . नहीं? ` कमंता-षष्ठीवादी 
अपना मन्तव्य उद्घाटित कर रहा है-- न, प्रधानपरिग्रहे तदपेक्षितानामर्थाक्षिप्तत्वात?॥ 
संक्षिप्त समाधान का ही विस्तार किया जाता हैं--“ब्रह्म हि. ज्ञानेनापुमिष्टेम'? । आशय (यह 
हैं कि कमं-षष्ठी मानकर ब्रह्म की प्रधानता का लाभ होता है, प्रधानभूत अथ हो जिज्ञासा 
प्रतिज्ञात होने पर अङ्गभूत सभी पदार्थों. की जिज्ञासा! वसे हो. प्रतिज्ञांत'हो. जाती हे, जैसे 
'राजासो गच्छति’--ऐसा कहने पर राजा का समस्त परिजन-वर्ग गृहीत हो :जाता हे) ;| : 
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तस्माद्‌ त्रण इति कमेणि षष्ठौ । ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्यन्त ज्ञानं सन्वा- 
च्याया इच्छायाः कर्म; फलविषयत्वादिच्छायाः । ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिर् तह । 
ब्रह्मावंगतिर्हि पुरुषार्थः, निःशेषसंसारबीजाविद्याद्यनथेनिबहणात्‌ । तस्माद्‌ त्रह्म 
जाक 7 0 ` भामती 

..  तदेबमभिमतं संमासं व्यवस्थाप्य जिज्ञातापदार्थमाह & ज्ञातुम्‌ इति ® । स्यादेतत्‌-न ज्ञान- 
सिच्छाविषयः । सुंखंदुःखावाप्तिपरिहारों वा तदुपायो वा तदृद्वारेणेच्छागोचरः। न चेवं ब्रह्म विज्ञानस्‌ । 
न खल्वेतंदनुकूलमिति वा प्रतिकूलनिवृत्तिरिति बाऽनुभूयते । नापि तयोरुपायः, तस्मिन्‌ सत्यपि सुखभेद- 
स्यादशनात्‌ । अनुवत्त॑मानस्य च दुःखस्यातिवृत्तेः । तस्मान्न सूत्रकारवचनमाच्रादिषिकमंता ज्ञानस्येत्यत 
आह & अंचगतिपय्यंन्तम्‌ इति &। न केवलं ज्ञानमिष्यते किन्त्बवर्गात साक्षात्कारं कुवंदवगतिपय्यंन्तं 
सन्वाच्याया इच्छायाः कमं । कस्मात्‌ ? फलविषयत्वादिच्छायाः तदुपायं फलपय्यंन्तं गोचरयतोच्छेति 
ज्ञेषः ।॥ ननु भवत्ववगतिपर््यन्तं ज्ञानं, किमेतावतापोष्टं भवति । न ह्यपेक्षणीयविषयमवगतिपयरयेन्तमपि 
ज्ञानमिष्यत इत्यत आह & ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्टं ब्रह्म ॐ । भवतु ब्रह्मविषयावगतिः, एवमपि 
कथमिष्टेत्पत आह ७९ ब्रह्मावगतिहिपुरषाथंः ॐ । किमभ्युदयः ? न, किन्तु निःश्रेयसं बिगलितनिखिलः 
बुःखानुषङ्गपरमानम्वघनब्रह्मावगतित्गह्मणः स्वभाव इति सेव निःश्रेयसं पुरुषार्थं इति। स्यादेतत्‌ 
ब्रह्मावगतिः पुरुषार्थः । पुरषव्यापारव्याप्यो हि पुरुधार्थः । न चास्या ब्रह्मस्वभावभूताया उत्पत्तिविकार- 
संस्कारप्राप्तयः सम्भवन्ति। तथा सत्य नित्यत्वेन तत्स्वा भाव्यानुपपत्तेः । न चोत्पत्त्याद्यभावे व्यापार- 
ध्याप्यता। तस्मान्न ब्रह्मावगतिः पुरुषार्थं इत्यत आह & निःशेषसंसारवीजाविद्याद्यनर्थेनिबहंणात्‌ 88 । 
सत्यं ब्रह्मावगतो ब्रह्मस्वभावे नोत्पत्त्यादयः सम्भवन्ति । तथाप्यनिर्वचनीयानाद्यविद्यावशाद्‌ ब्रह्मस्वभावोऽ- 


भामती =व्पाख्या 

'जिज्ञासा” पद का अर्थं किया जाता है--“ज्ञातुमिच्छा” । 

शङ्का-ऊपर ज्ञान को जो इच्छा का विषय माना गया, वह उचित नहीं; क्योंकि 
स्वभावतः सुख की प्राप्ति, दुःख का परिहार एवं उनके उपायभूत पदार्थ ही इच्छा के विषय 
माने जाते हैं, ब्रह्म-ज्ञान न तो सुखरूप है, क्योंकि अनुकूल वेदनीय नहीं॥ न दुःख की 
निवृत्तिरूप है और न उनका उपायरूप ही है, क्योंकि उसके होने पर भी न तो सुखादि की 
प्राप्त देखी जाती है और न वर्तमान दुःख की निवृत्ति । केवल सूत्रकार के वैसा कह देने मात्र 
से ज्ञान को इच्छा का विषय नहीं माना जा सकता । 

समाधान- भाष्यकार ने उक्त शङ्का का निराकरण करने के लिए ज्ञान का परिष्कार 
किया है-“अवगतिपयेन्तं ज्ञानम्‌” । केवल ज्ञात को इच्छा का कर्म नहीं माना जाता, अपितु 
आत्मा का साक्षात्कारात्मक ज्ञान विवक्षित है, क्योंकि इच्छा सदेव फलविषयिणी होती है, 
फल है--मोक्षरूप सुख, अतः इच्छा उसके उपायभूत विचार-जन्य ब्रह्म-साक्षात्कार को विषय 
करती है । अवगति-पर्यन्त ज्ञान की विवक्षा होने पर अभोष्ट-सिद्धि का प्रकार बताया जाता 
है--'ज्ञातेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्टं ब्रह्म, ब्रह्मावगतिहि पुरुषार्थः” । 'पुरुषार्थ' पद से यहाँ 
अभ्युदयरूप (4७ विवक्षित नहीं, अपितु मोक्ष अभिप्रेत है, जो कि सभी प्रकार के ढु!खों के 
सेम्बन्ध से रहित परमानन्द-घन ब्रह्म की अवगति ब्रह्म का ही स्वरूप है, उसको ही निःश्रेयस्‌ 
यौ मोक्ष कहुते हैं । ब्रह्मस्वरूपभूत मोक्ष की उत्पत्ति, विकृति या संस्कार सम्भव नहीं, अन्यथा 
( उत्पत्त्यादि मानने पर) मोक्ष अनित्य होकर नित्य कूटस्थ ब्रह्म का स्वरूप न हो सकेगा। 
मोक्ष की जब उत्पत्त्यादि सम्भव नहीं, तब वह पुरुष के किसी व्यापार से साध्य न होने के 
कारण बापाच बयोंकर बन सकेंगा ? इस प्रश्न का उत्तर है-“निःशेषसंसारबीजाविद्याध- 
नथ॑निबहुँणात्‌” । यद्यपि ब्रह्मास्वुरूपभूत बह की अगति के उत्पत्त्यादि सम्भव नहीं, तथापि 
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विजिज्ञासितव्यम्‌ । तत्पुनत्रेह्म प्रसिद्धमप्रसिङ वा स्यात्‌ । यदि प्रसिद्धं, न जिढासि- 
भामती 

पराधीनप्रकाशोर्शप प्रतिभासमानो$पि न प्रतिभातीव पराधीनप्रकाश इव वेहेन्द्रियाविभ्यों भिन्नोध्यप्रिन्त इव 
भासत इति संसारबीजाविद्याद्यनर्थनिबहंणात्‌ प्रागप्राप्त 'इव तस्मिन्‌ सति प्राप्त इव भवतीति पुदषेशा- 
थ्यंमानत्वात्‌ पुरुषार्थ इति युक्तम्‌ । अविद्यादीत्यादिप्रहणेन तत्संस्कारोऽवरुघ्यते । अविद्याविनिवृत्तिस्तु- 
पासनाकार्य्यादन्तःकरणवृत्तिभेदात्‌ साक्षात्कारादिति द्रष्टव्यम्‌ । 

उपसंहरति ® तसमाद्‌ ब्रह्म जिज्ञासितव्यमुक्तलक्षणेन मुमुक्षुणा &। न खलु तड्ज्ञानं बिना 
सवासनविविधदुःलनिदानमविद्योच्छिद्यते। न च तदुच्छेदमन्तरेण विगलितनिखिलदुःखानुषङ्गानन्दघन- 
ब्रह्मात्मतासाक्षात्काराविर्भावो जीवस्य । तस्मादानन्दघनन्रह्मात्मतामिच्छता तदृपायो ज्ञानमेषितव्यस्‌ । 
तच्च न केवलेभ्यो वेदान्तेभ्योऽपि तु ब्रह्ममीमांसोपकरणेभ्य इति इच्छामुखे ब्रह्ममीमांसायां प्रवस्यंते, 
न तु वेदान्तेषु. तदर्थविवक्षायां वा। तत्र फलवदर्याववोघपरतां स्वाध्यायाध्ययनविघेः सून्रयताऽ्यातो 
घमं जित्ञासेत्यनेनेव प्रवरत्तितत्वाद्‌, घमंग्रहणस्य वेदार्योपलक्षणत्वेनाघर्मचद्‌ ब्रह्मणोऽप्युपलक्षणाच्च । यद्यपि च॑ 
घर्ममीमांसावद्‌ वेदार्थमीमांसया बरह्ममीमांसाप्याक्षेप्त्‌ शक्यते, तथापि प्राच्या मीमांसया न तद्‌ व्युत्पाद्यते, 
नापि ब्रह्ममीमांसाया अध्ययनमात्रानस्तय्यॅसिति ब्रह्ममीमांसारम्भाय नित्यानित्यद्िवेकाद्यानस्तय्यंप्रद्सनाय 


भामती-व्याख्या 
ब्रह्म का वह स्वरूप अनिवंचनीय अनादि भविद्यालप आवरण से आवृत होने के कारण 
अप्रतिभात, पर प्रकाश और देहेन्द्रियादि से भिन्न होने पर भी अभिन्न-जँसा प्रतीत होता है । 
संसाररूप अनर्थ पदार्थो के कारणीभूत अनिर्वचनीय अज्ञान की निवृत्ति से पहले अप्राप्त 
अविद्या की निवृत्ति हो जाने पर प्राप्त-जेसा होकर पुरुषाथ बन जाता है। यहाँ “अविद्यादि”- 
इस आदि पद के द्वारा अविद्या-जनित संस्कार विवक्षित हैं। अविद्या की निवृत्ति ब्रह्मोपासना 
के कार्यभूत मानस वृत्ति विशेषरूप साक्षात्कार से होती है--यह कहा जा चुका है । जिज्ञासा- 
प्रसङ्ग का उपसंहार किया जाता है-“तस्माद्‌ ब्रह्म जिज्ञासितव्यम्‌" । अर्थात्‌ विवेकः 
वैराग्यादि साधनों से सम्पन्न मुमुक्षु के द्वारा उक्त ब्रह्म अवश्य जिज्ञासितव्य है, क्योंकि 
ब्रह्म-ज्ञान के विना विविध दुःखों की कारणीभूत अविद्या का समूल उच्छेद नहींहो सकता, 
उस उच्छेद के विना जीव को निखिल दुःख-सम्बन्ध से रहित ब्रह्म॒ का अभंद-साक्षात्कार नहीं 
हो सकता, अतः आनन्द-घन ब्रह्म के अभेद-साक्षात्कार की इच्छा रखनेवाले मुमुक्षु को + उक्त 
साक्षात्कार के उपाय की गवेषणा करनी चाहिए । वह साक्षात्कार केवल वेदान्त-वाक्यो से 
नहीं, अपितु ब्रह्म-मीमांसारूप सहायक तकं से संवलित वेदान्त-वाक्यो के द्वारा सम्पन्न होता 
है। सामान्यतः ज्ञात और विशेषतः सन्दिग्ध ब्रह्म के जानने की इच्छा सहजतः मुठ उच्च 
को होती है, जिससे अनुप्राणित हो कर बह ब्रह्म-विचार में प्रवृत्त होता है, केवल वेदान्ताथ- 
ज्ञान की इच्छा से नहीं, क्योंकि केवल अथे-ज्ञान की इच्छा रखनेवाले पुरुष की प्रवृत्ति तो 
महषि जैमिनि के अध्ययन-विधि-सूचक “अथातो धमंजिज्ञासा' (जे. सु. ११।१ ) इस सूत्र से 
ही सिद्ध हो जाती है । उस सूत्र में 'घमं' पद सकल वेदाथं का छक्षक है, अतः बहम का भी 
वैसे ही संग्राहक हो जाता है, जैसे--अधर्म का, अत एव पार्थसारथि मिश्र कहते हैं-- घमंग्रहणं 
चोपलक्षणार्थम्‌, अधमंस्यापि हानाय जिज्ञास्यात्‌” (शाखदी. पृ. १५) । यद्यपि वेदार्थ-मीमांसा 
के हारा धर्म-मीमांसा के समान ब्रह्म-मीमांसा का भी ग्रहण हो सकता है, तथापि पूर्व मीमांसा 
में न तो ब्रह्म का व्युत्पादन किया गया है और न ब्रह्म-मीमांसा में वेदाध्ययनमात्र wns 
विवक्षित है, अतः नित्यानित्य वस्तु के विवेकादि का आवन्त्य दिखाने के लिए “५ 
ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. १।१।१) इस सूत्र का आरम्भ आवश्यक है, इससे किसी अकार की 
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तंब्यम। अथाप्रसिड॑; अव शक्यं जिक्षासितुमिति । उच्यते- अस्तिं तावद ब्रह्म नित्य- 
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भामती 0 2 
स्यादेतद्‌--एतेन सूत्रेण ब्रह्मज्ञान प्रत्युपायता मीमांसाया: प्रति- 


पाद्यत इत्युक्त, तदयुक्तं, विकल्पासहत्वादिति ` चोदयति ® तत्‌ 'पुनन्नंद्म इति & । वेवान्तेथ्यो$पोरषेय- 
तया स्वतःसिद्धपरोमाण्येभ्यः प्रसिद्धमप्रसिद्ध॑ वा स्यात्‌ । यवि प्रसिद्धं वेदान्तवाक्यसमुत्थेन निश्चयज्ञानेन 
विषयीक्ंतं ततो न जिज्ञासितव्यम्‌, निष्पादितक्रिये कर्मणि अविशेषाधायिनः साधनस्य साधनन्यायाति- 
-पातात्‌। अथाप्रसिद्ध वदान्तेभ्यस्तहि न तद्‌ वेदान्ताः प्रतिपादयन्तीति सर्वंथाऽप्रसिद्धं नेव शक्यं जिज्ञा- 
सितम्‌ ।.अनुभूते हि प्रिये भवतीच्छा न तु सर्वथाइननुभूतपुर्वे न चेष्यमाणसपि आक्यं ज्ञातुं, प्रमाणा- 
“भावात । शब्दो: हि तस्य प्रमाणं वक्तव्यम्‌ । यथा वक्ष्यति “झास्त्रयोनित्वात्‌?--इति । स चेच्ञावबोध- 
यति, कुतस्तस्य. तत्र प्रामाण्यम्‌ । न च प्रमाणान्तरं ब्रह्मणि प्रकमते । तस्मात्प्रसिद्धस्य ज्ञातुं शवयस्याप्य- 
` लिज्ञासनाद्‌ अप्रसिद्धस्येच्छाया अविषयर्वाद्‌ अशक्यज्ञानत्वाच्च न ब्रह्म जित्ञास्यमित्याक्षेपः । 

` परिहरति ::%उच्यते अस्ति तावद ब्रह्म. नित्यशुद्धबुदध मुक्तस्वभाचम्‌® । अयमर्थ) प्रागपि 
'ब्रह्ममीमांसाया ; ` अधीतवेदस्य निगमनिदक्तव्याकरणादिपरिशीलनविदितपदतदर्थसम्बन्धस्य सदेव 
'सोस्येदमग्रः , आसीदित्युपक्रमातू, तत्त्वमसीत्यन्तात्‌ ` सन्दर्मान्नित्यत्वादयुपेतबस्वरूपादगमस्तावदापाततो 


चेदं सूत्रमा रंम्भणीयमित्यपोनरुक्त्यम्‌ । 


'भामती=व्याख्या 


पुनरुक्ति नहीँ | ब में कही नहीं 
` ` शङ्का - ब्रह्मज्ञान की साधनता जो ब्रह्म-जिज्ञासा में कही गई, वह सम्भव नहीं-ऐसा आक्षेप 


किया जाता है- “तत्पुनब्रह्म प्रसिद्धमप्रसिद्ध वा स्यात्‌ ?” अपौरुषेय वेद में प्रामाण्य स्वतः 
सिद्ध है, अतः उसके एकदेश भूत वेदान्त-वाक्यों के द्वारा जीवाभिन्न ब्रह्म का निश्चय है ? अथवा 
नहीं ? यदि वेदान्त-वाक्य-जन्य निश्चय की विषयता ब्रह्म में पहले से है, तब ब्रह्मजिज्ञासा की 
आवश्यकता नहीं, क्योंकि [ जैसे पर्वेत में अग्न्यादिरूप कर्मकारक की सिद्धरूप क्रिया-सम्पन्न 
हो जाने पर अग्नि में सन्दिग्धता न रहने के कारण अग्नि का साधनीभूत न्याय साधन ही नहीं 
रहता, वंसे हीं ] जिज्ञासा के कमंभूत ब्रह्म की अवगति हो जाने पर उसकी जिज्ञासा सम्भव 
नहीं रह जाती । यदि, वेदान्त-वाक्यो से ब्रह्म का ज्ञान नहीं होता, तब यह जो कहा जाता है 
कि “विदान्तां: ब्रह्म प्रतिपादयन्ति” । वह सवंथा अप्रसिद्ध हो जाता है, तब ब्रह्म की जिज्ञासा 
बयोंकर होगी? क्योंकि जो प्रिय पदार्थं अनुभूत होता है, उसी की ही जिज्ञासा होती 
है, सर्वया अननुभूत पदार्थ की नहीं । अननुभूत पदार्थ की जिज्ञासा होने पर भी प्रमाण के 
अभाव में उसका ज्ञान सम्भव नहीं, शब्द को हो ब्रह्म में प्रमाण कहा जाता है--“शास्त्रयो- 
तित्वातु” । वह आगम यदि ब्रह्म का बोध नहीं कराता, तब वह ब्रह्म में प्रमाण क्योंकर होगा ? 
ब्रह्म में कोई अन्यःप्रमाण सम्भव नहीं । फलतः प्रसिद्ध पदार्थ का ज्ञान सम्भव होने पर भी 
उसमें जिज्ञास्यता नहीं बनती और अप्रसिद्ध पदार्थ तो इच्छा का विषय ही नहीं होता. 
उसका ज्ञान भी सम्भव नहीं, अतः ब्रह्म कथमपि जिज्ञस्य नहीं-यह आक्षेपवादी कां 
संक्षि्ष वक्तव्य है। `. ` 
"„ , 'समाधान--उक्त आक्षेप का परिहार किया जाता है “उच्यते--अस्ति तावद्‌ ब्रह्म 
नित्यंशुद्धबुद्धस्वभावम” । भाव यह है कि जिस व्यक्ति ने वेद का अध्ययन कर लिया है, जिसे 
निघण्टु, निरुक्त ओर व्याकरणादि के परिशीलन से पद-पदार्थ का संगति-ग्रह हो चुका है, उस 
क्ति को ब्रह्म-जिज्ञासा से पहले भी आपाततः ब्रह्म-ज्ञान हो जाता है, क्योंकि जो व्यक्ति 
वैदान्त-प्रकरण के उपक्रम में “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” ( छां. ६।२।१ ) इस प्रकार सदृब्रह्म 
pr ल “तत्त्वमसि” ( छां. ६।२।१ ) इस प्रकार पुनः-पुनः चर्चा और अन्त में 
एकमेवाद्वितीयम्‌ ( छां. ६३१ ) ऐसा बहा का, स्वरूप खता है, उसको विचार के विना 


प्रह्मप्रसिद्धचिचारः ] Dig दिज्दी सहितआमतो संत्रलितम/., a ९३ 


शुद्धबुद्धमुक्तस्वभावं, सवेक्षं, सवंशक्तिसमन्वितम्‌ ; ब्रह्मशब्दस्य हि व्युत्पाद्यमानस्य 
नित्यशुद्धत्वादयो्थाः प्रतीयन्ते; बृहतेघातोरथोचुगमात्‌ । सर्वेस्यात्मत्वात्य त्रह्मास्ति- 
१ | ` भामती ह 
विचाराद्विनाऽप्यस्ति । अत्र च ब्रह्मरवादिनावगम्येन तद्विषयमवगमं लक्षयति । तदस्तित्वस्य 
सति : विमर्श विचारात्प्रागनिर्णयात्‌ । नित्येति क्षयितालक्षणं दुःखमुपक्षिपति । शुद्धेति देहा- 
झुपाधिकमपि दुःखमयाकरोति । बुद्धेस्यपराघीनप्रकाशमानन्दात्मानं वर्हायति, आनन्दप्रकाश- 
योरभेदात्‌ । स्यादेतत्‌-मुक्तो सत्यामस्येते शुद्धत्वादयः प्रयन्ते, ततस्तु प्राग्‌ वेहाद्यभेदेन तद्धमंजन्म- 
जरामरणादिदुःखयोगादित्यत उक्तं ® मुक्तेति & । सदेव मुक्तः सदेव केवलोऽनाद्यविद्यावशात्‌ तु रन्त्या 
तथाऽवभासत इत्यर्थः । 
तदेवमनौपाधिक ब्रह्मणो रूपं दर्शयिश्वाऽविद्योपाधिकं रूपमाह ® सवंज्ञ सवंशक्तिसमन्वितम्‌ & । 
तदनेन जगत्कारणत्वमस्य दशितं, शक्तिज्ञानभावाभाबानुविधानात्‌ कारणत्वभावाभावयोः । कुतः पुनरेवं- 
भूत्रह्मस्वरूपावगति रित्यत आह & ब्रह्मशब्दस्य हि इति & । न केवलं सदेव सोम्येदमित्यादीनां वाक्यानां 
पर्य्यालोचनया इध्यम्भूतब्रह्मावगतिः अपि तु ब्रह्मपदर्माप निर्वचनसामर्थ्यादिमम्रेवाथं स्वहस्तयति । 
निर्वचनमाह & बुहतेद्ातो रर्थानुगमात्‌ ® । वृद्धिकर्मा हि बृहतिरतिशायने बत्तंते । तच्चेदमतिशायनमनः 
वच्छिन्नं पदास्तरावगमितं नित्यशुद्धबुद्धत्वादयस्याभ्यनुजानातीत्यर्थः । तदेवं तत्पदार्थस्य शुद्धस्वादेः 
प्रसिद्धिमभिधाय स्वम्पदार्थस्याप्याह & सवंस्यात्मत्वाच्च ब्रह्मास्तिस्वप्रसिद्धिः & । सबंस्य पांसुलपादकस्य 


भामती-व्या ख्या 

भी ब्रह्म का ज्ञान क्यों न होगा ? भाष्यकार ने जो कहा है--“अस्ति तावद्‌ ब्रह्म ', बहा विषय- 

वाचक 'ब्रह्म' पद की लक्षणा ब्रह्मज्ञान में विवक्षित है, अतः 'अस्ति ब्रह्म' का अर्थं है--'अस्ति 

ब्रह्मज्ञानम्‌? । ब्रह्म का अस्तित्व तब तक स्थिर नहीं हो सकता, जब तक वह सन्दिग्ध है । 

“नित्य” विशेषण के द्वारा क्षयितात्मक दुःख की निवृत्ति की गई है, शुद्ध' पद के द्वारा आत्मा 

में औपाधिक दुःख का अपनयन और 'बुद्ध' पद के द्वारा स्वप्रकाशरूप आनन्द का प्रदर्शन 

किया गया है, क्योंकि आनन्द और प्रकाण तत्त्व परस्पर अभिन्न होते हैं। मुक्त होने पर ही 

आत्मा में शुद्धत्वादि धमं प्रकट होंगे, उससे पहले आत्मा देहादि से तादात्म्यापन्न होने के 

कारण जरा-मरणादि दुःखों से दुःखी ही है'--ऐसी धारणा का प्रतीकार करने के लिए 'मुक्त' 

कहा है, अर्थात्‌ वह सदैव मुक्त और सदैव शुद्ध है, अनादि अविद्या के द्वारा केवल वैसी भ्रान्ति 

हो जाती है। इस प्रकार ब्रह्म का अनौपाधिक रूप दिखाकर अविद्यारूप उपाधि से युक्त स्वरूप 

दिखाते है--“सवेज्ञं सवंशक्तिसमन्वितम्‌” । स्वेज्ञत्वादि के द्वारा जगत्कारणत्व प्रर्दाशत किया 
गया, वयोंकि किसी कार्य की कारणता उसी पदार्थं में रहती है, जिसमें कार्य-कारण-कलाप 
का ज्ञान एवं कार्योत्पादन की क्षमता विद्यमान हो, वही कर्ता माना जाता हे । नित्य, शुद्ध, 
बुद्धादिरूप ब्रह्म का लाभ किस शब्द से होता है? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- ब्रह्मशब्दस्य 
व्युत्पाद्यमानस्य नित्यशुद्धत्वादयो धर्मा: प्रतीयन्ते'? । केवल उपक्रमादि युक्तियो के द्वारा ही वैसा 
अर्थ प्रतीत नहीं होता, अपितु “बृहतेर्धांतोरर्थातुगमात्‌” । बृहि वृद्धो' धातु से “बृ हेर्नोऽच्च' 
(पा. सू. उण. ४१४६ ) इस सूत्र के द्वारा “मनिन्‌” प्रत्यय ओर धातु के नकार को अकार 
का आदेश होकर 'श्रह्म' शब्द बना है। घातु की शक्ति अतिशय ( सर्वविध परिच्छेंदों ) से 
रहित अथे में हैं, अतः नित्यादि पदान्तरों से समर्पित नित्यत्वादिरूप अपरिच्छिन्नत्वादि का 
बोघ हो जाता है। . [ 
“तत्वमसि” ( छां. ६।२।१) इस महावाक्य के घटकीभूत 'तत्‌' पद के शुद्धत्वादि 

अर्थो का अभिधान कर त्वम्पदाथे सूचित किया जाता है--“सवेस्यात्मत्वाच्च ब्रह्मास्तित्वः 
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स्वप्रसिद्धिः | सचा द्यात्मास्तित्वं प्रत्येति, न नाहमस्मोति । यदि हि नात्मास्तित्व- 
प्रसिद्धिः स्यात्‌ सचा लोको नाहमस्मीति प्रतीयात्‌ । आत्मा च ब्रह्म । यदि तहि लोके 
ब्रह्मात्मस्वेन प्रसिद्धमस्ति, ततो .ज्ञातमेवेत्यजिश्चास्यत्वं पुनरापन्नम्‌ । न; तद्विशेषं प्रति 
भामती 
हालिकस्यापि ब्रह्मास्तित्वप्रसिद्धिः । कुतः ? आत्मत्वात्‌ । एतदेच स्फुरयति & सर्वो हि इति &। 
प्रतीतिमेवाप्रतीतिनिराकरणेन द्रढयति & न न इति &। न न प्रत्येत्यहमस्मीति, किन्तु प्रत्येत्येवेति 
योजना । नन्वहसस्मीति च ज्ञास्यति मा च ज्ञासीदात्मानमित्यत आह & यदि इति &॥ ® अहमस्मीति 
` न प्रतीयात्‌ & । अहङ्कारास्पद हि जीदात्मानं चेन्न प्रतीयादहमिति न प्रतीयादित्यथंः । ननु प्रत्येतु सर्वो 
जन आत्मानमहङ्कारास्पद ब्रह्मणि तु किमायातमित्यत आह & आत्मा च ब्रह्म & । तदस्त्वमा सामाना- 
चिकरण्यात्‌ तस्मात्तध्पदार्थस्य शुद्धबुद्धत्वादेः शब्दतस्त्वम्पदार्थंस्य च जीवात्मनः प्रत्यक्षतः प्रसिद्धेः पदार्थ- 
ज्ञानपुर्वकश्वाच्च वाक्यार्थज्ञानस्य त्वम्पदार्थंस्य बरह्मभावावगमस्तत््वमसीतिवाक्याद्‌ उपपद्यत इति भावः। 
आक्षेप्ता प्रथमकह्पाश्रयं दोषमाह ® यदि ताहि लोकः इति & । अध्यापकाध्येदृपरम्परा लोकः, तत्र तत्त्व- 
मसीतिवाक्याद्‌ यदि ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, आत्मा ्रह्मत्वेनेति वक्तव्ये ब्रह्मात्मत्वेनेत्यभेदविवक्षया गम- 
दितव्यम्‌ । परिहरति & न & । कुतः ? ® तद्विशेषं प्रति विप्रतिपत्तेः & । तदनेन विप्रतिपत्तिः साधक- 
बाधकप्रमाणाभावे सति संशयबीजमुक्तं, ततश्च संशयाज्जिज्ञासोपपद्यत इति भावः । 
विवादाधिकरणं धर्मी सव॑तन्त्रसिद्धान्तसिद्धोऽभ्युपेयः । अन्यथाऽना्याभिन्नाथया वा बिप्रतिपत्तयो 


भामती-व्याख्या 

प्रसिद्धिः” । एक हालिक से लेकर ऋषियों तक समस्त मनुष्यों की दृष्टि में ब्रह्मास्तित्व की 
प्रसिद्धि है, क्योंकि वह सभी का अपना आत्मा ही है । उसी का स्पष्टीकरण किया जाता है-- 
“सर्वो ह्यात्मास्तित्वं प्रत्येति” । प्रतीति का अभिनय किया जा रहा है-- न नाहमस्मीति” । 
“अहमस्मिः-ऐसी प्रतीति नहीं होती, यह बात नहीं, अपितु सभी को अपने अस्तित्व की 
प्रतीति होती ही है। यदि सबको आत्मास्तित्व की प्रतीति नहीं होती, तब सभी को 
'नाहमस्मि-एऐसी प्रतीति होनी चाहिए अर्थात्‌ अहंकारास्पदीभूत जीवात्मा की प्रतीति यदि 
नहीं होती, तब 'अहम्‌*--ऐसी प्रतीति नहीं होनी चाहिए । जीवात्मा की प्रतीति से ब्रह्म को 
क्योंकर प्रसिद्धि होगी ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- आत्मा च ब्रह्म” । तत्‌ त्वमसि-यहाँ पर 
“तत्‌? पद का 'त्वम्‌' पद के साथ सामानाधिकरण्य ( एकार्थपरकत्व ) है, तत्पदार्थभूत जीवात्मा 
को प्रत्यक्षतः प्रसिद्धि है । वाक्य-घटकीभूत पदों के अर्थो का ज्ञान वाक्याथं-ज्ञान का हेतु 
' होता है, अतः “'तत्त्वमसि” - इस वाक्य से त्वम्पदार्थं में ब्रह्मरूपता का अवगम हो जाता है। 

“तत्त्वमसि इस वाक्य के द्वारा जीवात्मा में ब्रह्मरूपता की अवगत को सुनकर 
आक्षेपवादी कहता है-"यदि तहि लोके” । अध्यापक और अध्येतुवर्ग की परम्परा ही यहाँ 
“लोक? पद से गृहीत है । वाक्य के आधार पर आत्मा की ब्रह्मात्वेन प्रसिद्धि का अनुवाद ब्रह्म 
आत्मत्वेन यदि प्रसिद्धम'--ऐसा करना यद्यपि उचित नहीं, तथापि जीव और ब्रह्म की 
अभेदविवक्षा से वैसा कथन सम्भव है । सिद्धान्ती आक्षेप का परिहार करता है--“न तद्वि- 
शेषं प्रति विप्रतिपत्तेः” | कोई देह को कोई इन्द्रिय और कोई प्राणादि को आत्मा कहता 
है- ऐसी विप्रतिपत्तिः उस समय संशय को जन्म दे डालती है, जब किसी पक्ष का साधक, 
या बाधक प्रमाण उपलब्ध न हो, जैसा कि न्यायसूत्रकार कहते हैं-“समानानेकधर्मोपपत्ते- 
विप्रतिपत्तेरुपलब्च्यनुपलब्ध्यवस्थातश्च विशेषापेक्षो विमर्शः संशयः” ( न्या. सु. १।१।२३ ) । 
सन्देह हो जाने के कारण जिज्ञासा उपपन्न हो जाती है। विप्रतिपत्ति या मत-भेद का धर्मी 
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विप्रतिपत्तेः । देहमात्रं चेतन्यचिशिष्टमात्मेति प्राकृता जना लोकायतिकाश्च प्रतिपन्नाः । 
इन्द्रियाण्येच चेतनान्यात्मेत्यपरे । मन इत्यन्ये । विज्ञानमात्रं क्षणिकमित्येके । शुन्य- 
मित्यपरे। अस्ति देहादिव्यतिरिक्तः संसारी कत्ता भोक्तेत्यपरे। भोक्तेव केचळं न 
भामती 

न स्युः। विरुद्धा हि प्रतिपत्तयो विग्रतिपत्तयः । न चानाश्रयाः प्रतिपत्तयो भवन्ति, अनालम्बनत्वापत्ते; । 
न च भिन्नाश्चया विरुद्धा. । न ह्नित्या बुद्धिनित्य आत्मेति प्रतिपत्तिविप्रतिपत्ती । तस्मात्तत्पदाथंस्य शुद्ध- 
तवादेवें दान्तेभ्यः प्रतीतिस्त्वम्पदार्थस्य च जीवात्मनो लोकतः सिद्धिः सव॑तन्त्रसिद्धान्तः । तदामासत्वाना- 
भासत्वेन तद्विशेषेषु परमत्र विप्रतिपत्तयः । तस्मात्सामान्यतः प्रसिद्धे घर्मिणि विशेषतो विप्रतिपत्तौ युक्तः 
स्तद्विशेषेषु संशयः । तत्र त्वस्पदार्थे ताबह्िप्रतिपत्तीदंशंयत & देहमात्रम्‌ & इत्यादिना & भोक्तेव केवलं 
न कर्ता & इत्यन्तेन । अत्र देहेर्द्रियमनःचषणिकविज्ञानचेतभ्यपक्षे न तत्पदार्थनित्यत्वादयस्त्वम्पदार्थेन सम्ब- 
न्यन्ते, योग्यताविरहात्‌ । शून्यपक्षेऽपि सर्वोपाल्यारहितमपदार्थः कथं तत्त्वमोर्गोचरः ? कतुं भोक्तुस्वः 
भवस्यापि परिणामितया तत्पदार्थनित्यस्वाद्यसङ्खतिरेव । अकतृंत्वेईप भोक्तूत्वपक्षे परिणामितया नित्यत्वा- 
द्यसङ्गतिः । अभोक्तृत्वेऽपि नानात्वेनावच्छित्तत्वाद्‌ अनित्यत्वादिप्रसकस्वावद्वेतहानाच्च तत्पदार्यासङ्गतिः 
स्तदवस्थेव । त्वम्पदार्थविप्रतिपत्या च तत्पदार्थेऽपि विप्रतिपत्तिदंशिता । वेदाप्रामाप्यबादिनो हि लोका- 
यतिकादयस्तत्पदार्थप्रत्ययं मिथ्येति मन्यन्ते । वेदप्रामाण्यवादिनोऽप्योपचारिकं तत्पदार्थमविवक्षितं दा 
मन्यन्त इति । 


भामती -व्याख्या 
या भिन्न-भिन्न आश्रयों में विरुद्ध धर्म-प्रदर्शन को विप्रतिपत्ति नहीं कहा जा सकेगा, क्योंकि 
एक धर्मी में विरुद्ध प्रतिपत्तियों को विप्रतिपत्ति कहा जाता है। विप्रतिपत्ति को आश्रय-हीन 
मानने पर निरालम्बवाद प्रसक्त होता है और भिन्न-भिन्न आश्रय में प्रदर्शित धर्मो का विरोध 
नहीं माना जाता, जैसे 'अनित्या बुद्धि? और "नित्य आत्मा इनका कोई विरोध नहीं 
होता । अतः तत्पदार्थं के शुद्धत्वादि की प्रतीति वेदान्त-वाक्यों के द्वारा और त्वम्पदाथंभूत 
जीवात्मा की प्रसिद्धि लोकतः--ऐसा सर्वतन्त्र ( सर्वाभ्युपगत ) सिद्धान्त है । विविध मत- 
सिद्ध प्रतीतियों में आभासत्व और अनाभासत्वादि विवादास्पद हैं। अतः सामान्यतः प्रसिद्ध 
धर्मी में विशेषतः विवाद होने के कारण विशेषार्थविषयक संशय उपपन्न हो जाता है । 
त्वम्पदार्थं में विप्रतिपत्ति दिखाते हैं--“देहमात्रं चंतन्यविशि्टमात्मा”- यहाँ से लेकर 
“भोक्तेव केवलं न कर्त्ता”--यहाँ तक । यहाँ देह, इन्द्रिय, मन, क्षणिक विज्ञान के आत्मत्व-पक्ष 
में तत्पदार्थभूत नित्यत्वादि का त्वम्पदार्थं के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योंकि उसमें 
नित्यत्वादि के साथ सम्बन्ध की योग्यता ही नहीं। शुन्य के आत्मत्व-पक्ष में शुच्य पदार्थ 
सर्वथा निरुपाख्य और अलीक माना जाता है, वह न तो त्वम्पदार्थं का विषय हो सकता है 
और न तत्पदार्थं का । कर्त्ता-भोक्ता आत्मा परिणामी होते के कारण उसमें नित्यत्बादि घमो 
'की संगति ही नहीं हो सकती । आत्मा को कतृंत्व-रहित केवल भोक्ता मानने पर भी परिणामी 
होने से नित्यत्वादि का आश्रय नहीं हो सकता । कतृंत्व-भोकतृत्व-रहित आत्मा जो सांख्य 
मानते हैं, वह भी नानात्व से अवच्छिन्न होने के कारण अनित्य ही हो जाता है, अतः वह 
नित्य क्योंकर होगा ? अद्वैतत्व की भी हानि है, अतः उसमें तत्पदार्थं का संगमन नहीं होता । 
त्वम्पदार्थं में विप्रतिपत्ति दिखाने मात्र से तत्पदार्थं में भी विप्रतिपत्तियाँ प्रदर्शित ही हो 
जाती हैं । वेदाप्रामाप्यवादी चार्वाकादि तत्पदायं की प्रतीति को मिथ्या ही मानते हैं । वेद- 
प्रामाण्ययादियों में भी प्राभाकरादि तत्पदार्थं को औपचारिक अथवा अविवक्षित मानते हैं, 
जैसा लि शालिकनाथ मिश्र कहते हैं--र्वात्मश्नुतयश्च स्स्यात्माथंत्वात्‌ तादथ्येनिमित्तो- 
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कतेव्येके । अस्ति तद्व्यतिरिक्त ईश्वर; सर्वेक्षः सवंशक्तिरिति केचित्‌ । आत्मा ख भोकतु- 
रित्यपरे | एवं बहबो विप्रतिपन्ना युक्तिवाक्यतदाभाससमाश्रया; सन्त: । तत्राविचाय 
यर्किचित्पतिपद्यमानों निःश्रेयसात्मतिहन्येतानथ चेयात्‌ । तस्मादञ्नह्मजिज्ञासोपन्यास- 
मुखेन वेदान्तवाक्यमी माँसा तद्विरोधितकोपकरणा तिःश्रेयसप्रयोजना प्रस्तूयते ॥१॥ 
क € 
भामती . 

तदेवं त्वम्पदार्थविप्रतिपत्तिद्वारा तत्पदार्थे विप्रतिपत्ति सूचयित्वा साक्षात्तत्पदार्थे विप्रतिपत्तिमाह 
& अस्ति तद्व्यतिरिक्त ईइवरः सर्वज्ञः सर्वशक्तिरिति केचित्‌ & । तदिति जीवात्मानं परामुझति। न 
केवलं हारीरादिभ्यो जीवात्मभ्योऽपि व्यतिरिक्तः । स च सर्वेस्येव जगत ईध्टे । एइवय्यंसिद्धयथं स्वाभा- 
विकमस्य रूपद्वयमुक्तं संज्ञः सवं शक्तिरिति । तस्यापि जीवात्मभ्योऽपि व्यतिरेकाश्न त्वम्पदार्थेन सामा- 
नाघिकरण्यमिति स्वमतमाह & आत्मा स भोक्तुरित्यपरे & । सोकतुर्जीवात्मनोऽविद्योपाधिकस्य स ईइ्वर- 
स्तत्पदार्थ आत्मा तत ईइवरादभिन्नो जीवात्मा परमाकाशादिव घटाकाझादय इत्यर्थः । विप्रतिपत्तीरुप- 
संहरन्‌ विप्रतिपत्तिबीजमाह ® एवं बहवः इति & । & युक्तियुक्तयाभासवाक्यवाक्याभाससमाथयाः 
सन्त & इति योजना । ननु सन्तु बिप्रतिपत्तयस्तन्निमित्तश्च संशयस्तथापि किमर्थं ब्रह्ममीसांसारभ्यत 
इत्यत आह & तत्राविचाय्ये इति & । तत्त्वज्ञानाच्च निःश्रेयलाधिगमो नातत्त्वज्ञानाङ्ूवितुमहंति । अपि 
च अतत्वज्ञानान्नास्तिक्यें सत्यनथं प्राप्तिरित्यर्थ: । सुत्रतात्पय्यंमुपसंहरति ®तस्माद्‌ इति& । वेदान्तमौमांसा 
तावत्तक एव, तदविरोधिनश्च येऽन्येऽपि तर्का अध्वरमीमांसायां न्याये च वेदप्रत्यक्षादिप्रामाण्यपरिशोधना- 
दिषुक्तास्त उपकरणं यस्याः सा तथोक्ता । तस्मात्‌ परमनिःश्लेयससाधनब्नहमज्ञानप्रयोजना ब्रह्ममीमांसाऽऽर- 


ब्धव्मेति सिद्धम्‌ । 
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पचाराः” ( प्र. पं. प्रः ३३९ ) । अब तत्पदार्थं में साक्षाद्‌ विप्रतिपत्ति दिखाते हैँ-- अस्ति 
तद्व्यतिरिक्त ईश्वरः सवंज्ञः सवंशक्तिरिति केचित्‌” । 'तद्व्यतिरिक्तः”--इस बावय में 'तत्‌' 
पद से जीव का ग्रहण किया गया है, अर्थात्‌ ईश्वर केवल शरीरादि जड़वर्ग से ही भिन्न नहीं, 
अपितु जीव से भी भिन्न है । वह समस्त जगत्‌ का सञ्चालक है, उस ( ईश्वर ) में स्वाभाविक 
ऐशय सिद्ध करने के लिए दो विशेषण दिए गए हैं-'संज्ञः, सर्वशक्तिः ऐसा ईश्वर भी 
जीवों से भिन्न माना जाता है, अतः उसका त्वम्पदार्थं के साथ सामानाधिकरण्य ( अभेद ) 
नहीं बन सकता। बेदान्ती अपना मत प्रस्तुत करता है-- आत्मा स भोक्तुरित्यपरे'” । 
जीवरूप भोक्ता पुरुष का वह तत्पदार्थभूत ईश्वर आत्मा ( स्वरूप ) है, अतः जीवात्मा ईश्वर 
से वैसे ही अभिन्न है, जेसे महाकाश से घटाकाशादि । विप्रतिपत्तियों का उपसंहार करते 
हुए विप्रतिपत्ति का कारण बताया जाता है--“एवं बहव विभ्रतिपन्ना युक्तिवाकयतदाभास- 
समाश्रयाः सन्त?” । युक्ति-युवत्याभास, वाक्य-वाक्याभास का समाश्रयण कर अपना-अपना 
मत प्रस्तुत कर रहे हैं। विप्रतिपत्तियो के द्वारा आत्मविषयक सन्देह मान लेने पर भी 
ब्रह्म-मोमांसा का आरम्भ किसलिए ? इस प्रश्न का उत्तर हे-“तत्राविचायं यत्किख्ित्‌ 
प्रतिपद्यमानो निःश्रेयसात्प्रतिहन्येत” ( तत्त्वज्ञान से साध्य मोक्षाधिगम कभी. संशयादिरूप 
अतत्त्व-ज्ञान से नहीं हो सकता, प्रत्युत अतत्त्व-ज्ञान के द्वारा नास्तिकता-मूलक भनर्थःप्रा्ति 
भी हो सकती है। सूत्र के तात्पय का उपसंहार किया जाता है-“तस्मात्‌”। वेदान्तः ` 
मीमांसा भी एक तकं ही है, इससे अविरुद्ध अन्य जितने भी तकं धर्म-मीमांसा या न्यायों 
( मधिकरणों ) मै चित या प्रत्युक्षादि प्रमाणों के परिशोधन में प्रयुक्त हैं, वे सभी तक 
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( २-जन्माद्यधिकरणम्‌ । पू २ ) 
ब्रह्म जिक्षासितव्यमित्युक्तम्‌ । किंलक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्मत्यत आह भगवान्‌ सत्रकार+-- 
जन्माद्यस्य यतः! ॥ २॥ 
जन्मोत्पत्तिरादिरस्थेति तद्गुणसंविज्ञानो बहुब्रीहिः । जन्मस्थितिभङ्गं समा- 
भामती 

तदेवं तावत्‌ प्रथमेन सुत्रेण मीमांसारम्भमुपपाद्य ब्रह्ममीमांसामारभते & जन्माद्यस्य यत: &। 
एतस्य सुत्रस्य पातनिकामाह भाष्यकारः ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तं किलक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्म । 
अत्र यद्यपि ब्रह्मस्वरूपज्ञानस्य प्रधानस्य प्रतिज्ञया तदद्धान्यपि प्रमाणादोनि प्रतिज्ञातानि, तथापि स्वरूपस्य 
प्राधान्यात्‌ तदेवाक्षिप्य प्रथमं समथ्यंते ।. तत्र यद्यावदनुभूयते तत्सवं परिमितम्‌ अविशुद्धमबुद्ध विध्वंसि न 
- तेनोपलब्धेन तहिरुद्धस्य नित्यशुद्धबुद्धस्वभावस्य ब्रह्मणः स्वरूपं दाक्यं लक्षयितुम्‌ । नहि जातु कञ्चित्‌ 
कृतकत्वेन नित्यं लक्षयति । न च तद्धर्मेण नित्यत्वादिना तल्लचयते, तस्यानुपलब्धचरस्वात्‌ । प्रसिद्ध 
हि लक्षणं भवति, नास्यन्ताप्रसिद्धम्‌ । एवं च न शाब्दोऽप्यत्र क्रमते । अत्यन्ताप्रसिद्धतया घ्रह्मणोऽपदार्थं- 
स्यावाक्याथंत्वात्‌ । तस्माइलक्षणाभावात्‌ न ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्याक्षेपाभिप्रायः । तमिममाक्षेपं भगवान्‌ 
सुत्रकारः परिहरति & जन्माद्यस्य यतः इति &। मा भूदनुभूयमानं जगत्‌ तद्वमंतया तादात्म्येन वा 
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प्रकार जिसके उपकरण ( सहायक ) हैं, ऐसी वेदान्त-वाक्थ-मीमांसा प्रस्तुत को जा रही हैं। 
इसका प्रयोजन एकमात्र मोक्ष-साधनीभूत ब्रह्मज्ञान है, अतः सप्रयोजन होने के कारण ब्रह्म- 
जिज्ञासा का आरम्भ न्यायोचित सिद्ध हो जाता है । 
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प्रथम सूत्र के द्वारा ब्रह्ममीमांसा के आरम्भ का समर्थन करके द्वितीय सूत्र से ब्रह्म- 
मीमांसा का आरम्भ किया जाता है-“जन्माद्यस्य यतः” । भाष्यकार इस सुत्र की अवतरणिका 
प्रस्तुत कर रहे हैं-“ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तम्‌ , कि लक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्म” । यहाँ जब 
प्रधानभूत ब्रह्मस्वरूप की जिज्ञासा के द्वारा उसके अङ्गभुत प्रमाणादि की जिज्ञासा भी प्रति- 
ज्ञात हो गई, तब द्वितीय सूत्र की अवतरणिका में प्रमाणादि का आक्षेप न उठाकर केवल 
ब्रह्म के स्वरूप पर आक्षेप क्यों किया गया ? इस प्रश्‍न के उत्तर में केवल इतना ही कहा जा 
सकता है कि प्रधान होने के कारण ब्रह्म के स्वरूप पर आक्षेप करके उसका ही समाधान 
द्वितीय सूत्र के माध्यम से किया जाता है । 'किलक्षणम्‌-यहाँ कि' शब्द आक्षेपार्थक है, 
आक्षेपवादी का आशय यह है कि विश्व में जो भी वस्तु अनुभूत होती है, वह परिमित 
( परिच्छिन्न ), अविशुद्ध, अबुद्ध और नश्वर है। उसकी उपलब्धि से उसके विरुद्ध नित्य, 
शुद्ध, बुद्ध और मुक्तस्वभाव ब्रह्म का स्वरूप नहीं जाना जा सकता, क्योंकि लोक में 
कृतक ( जन्य ) पदार्थ के द्वारा नित्य पदाथे कभी भी अभिलक्षित नहीं होता । हाँ, नित्यः 
त्वादि धर्मों के द्वारा नित्य ब्रह्म का लक्षण किया जा सकता है, किन्तु नित्यत्वादि धर्म कहीं 
उपलब्ध नहीं । लोकःप्रसिद्ध धर्म ही लक्षण माना जाता है, अत्यन्त अप्रसिद्ध नहीं। जब 
नित्य, शुद्ध, बुद्धस्वरूप ब्रह्म प्रसिद्ध ही नहीं, तब कोई पद भी उसका अभिधान कैसे करेगा ? 
पदार्थं ही वाक्यार्थं होता है, अतः किसी वाक्य के द्वारा ब्रह्म का बोध नहीं करामा जा सकता । 
फलतः ब्रह्म का कोई लक्षण न हो सकने के कारण ब्रह्म जिज्ञासितव्य ( वेदान्तः्वावयों के द्वारा 
विचारणीय ) नहीं । | 

उक्त आक्षेप का परिहार भगवान्‌ सूत्रकार ते किया हैं--जस्माचस्य यतः” । 
अनुभूयमान जगत्‌ तादात्म्येन पा तद्धमंत्वेन ब्रह्म का लक्षण यदि नहीं होता तो च सही, 


१३ (७-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


९८ Digitized By अह्मैखत्रशीङ््स्भाण्विस्‌ (०98 [ य्‌. १ पा. ३ स्त. २ 
e ~ द (4 

सार्थः। जन्मनश्चादित्वं श्रुतिनिदेशापेक्षं वस्तुवृत्तापेक्ष च । भ्रुतिनिद्शस्ताचदू यतो 

वा इमानि भूतानि जायन्ते' ( तैत्ति० ३१ ) इत्यस्मिन्‌ वाक्ये जन्मस्थितिमलयानां 

पि घर्मिणः स्थितिभलयसंभवातू । 


गो न 5 य 
क्रमद्शेनात्‌ । वस्तुव्ृत्तमपि जन्मना ळब्धसत्ताकस्य च ba 
अस्थेति प्रत्यक्षादिसंनिधापितस्य धर्मिण इदमा निदशः। षष्ठी अन्मांद्घमरूब 
न्घार्था । यत इति कारणनिद्शः । अस्य जगतो नामरूपाभ्यां व्याकतस्यानेककतृभोक्त- 


भामती 
ब्रह्मणो लक्षणं तदुत्पत्त्या तु भविष्यति । देशान्तरप्राप्तिरिव सवितुक्रेज्याया इति तारपर्य्यार्थेः । सुत्रावयवान्‌ 
विभजते & जन्मोत्पत्तिरादिरस्य इति & ( लाघवाय सूत्रकृता जन्मादीति नपुंसकप्रयोगः कुतस्तदुपपाद- 
नाय समाहारमाह $जन्मस्थितिभङ्गमिति & । ® जन्मनश्च % . इत्यादिः ® कारणनिदशः & इत्यन्तः 
सन्दर्भा निगदव्याख्यातः । स्यादेतत्‌ प्रघानकालग्रहलोकपालक्रियायदृच्छास्वभावाभावेषूपप्लवमानेषु 


भामती-व्याख्या 
तज्जन्यत्वेन अवश्य ब्रह्म का लक्षण वसे ही वन जायगा, जैसे सूर्य की देशान्तर-प्राप्ति सूये की 
ब्रज्या ( गमन क्रिया ) का लक्षण होती है [ कोई लक्षण लक्ष्य से तादात्म्यापन्न होता है, जसे 
शिंशपा वृक्ष का, कोई लक्षण लक्ष्य का घर्म होता है, जैसे सास्नादिमत्त्व गौ का और कोई 
लक्षण लक्ष्य से उत्पन्न होकर लक्ष्य का लक्षण माना जाता है, जैसे धूम अग्नि का अथवा 
देशान्तर-प्रापति सूर्यं की गति का। प्रकृत में आकाशादि प्रपश्व ब्रह्म से जनित होने के कारण 
ब्रह्म का लक्षण माना जाता है]। सुत्र-घटक जन्मादि की व्याख्या की जाती है-- जन्मो- 
त्पत्तिः” । प्रयोग-लाघव को ध्यान में रख कर सूत्रकार ने 'जन्मादि'-एऐसा नपुंसक लिङ्ग का 
प्रयोग किया है, उसकी उपपत्ति करने के लिए भाष्यकार समाहार द्वन्द्व को प्रकट कर रहे 
हैं-“जन्मस्थितिभङ्गं समासार्थः” [ समाहार इन्द में समुदायी पदार्थो की प्रधानता न होकर 
समुदाय का प्राधान्य माना जाता है, समुदायगत एकत्व की विवक्षा में एकवचन और वह 
भी सामान्यतः नपुंसक रिङ्ग होता है ]। जन्म, स्थिति और भङ्ग में सर्वप्रथम जन्म के साथ 
जगत्‌ का सम्बन्ध होने के कारण जन्मादिरस्य-ऐसा कहा गया है । पाठक्रम के आधार पर 
जन्म का आदि में उल्लेख किया गया है, क्योंकि श्रुति कहती है-“यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति च! (ते. उ. ३।१ ) । यहाँ क्रमशः जन्म, 
स्थिति और प्रलय का निर्देश किया गया है । वस्तु-स्थिति के आधार पर भी जन्म का प्रथम 
स्थान निश्चित होता है, क्योंकि जन्म हो जाने पर ही कोई वस्तु सत्ता में आती है, कुछ समय 
स्थित रहती और अन्त में प्रलीन हो जाती है। सूत्रस्य 'अस्य' पद केद्वारा प्रत्यक्षादि से 
सन्निकृष्ट जगद्‌ रूप धर्मी का ग्रहण किया गया है, क्योंकि 'इदम्‌' शब्द सन्निहित पदार्थं का 
वाचक होता है । 'अस्य' पद में षष्ठी विभक्ति जगत्‌ के साथ जन्मादि धर्मो का सम्बन्ध 
प्रतिपादित करती है । 'यतः' पद के द्वारा उस कारण तत्त्व का निर्देश किया गया है, जिससे 
जगद्रूप कार्य उत्पन्न होता है । 
शङ्का जगत्कारणता को ईश्वर का तब लक्षण माना जा सकता था, जब ईश्वर को 
छोड़ कर अन्यत्र कहीं भी कारणता श्रूत न होती, किन्तु “अजामेकां लोहितशुकलक्ृष्णां बह्वीः 
प्रजाः सृजमानाम्‌” ( श्वेता, ४५ ), “कालः स्वभावो, नियतियेहच्छा भूतानि योनिः” ( श्वेता. 
१।२ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रधान ( त्रिगुणा प्रकृति ), काल, ग्रह ( सूर्यादि ), लोकपाल, 
क्रिया, यहच्छा ( अनियमित ) स्वभाव, अभाव ( शुन्य ) आदि अन्य पदार्थो में भी जगत्‌ की 
कारणता प्रतिपादित है, अतः यह केसे माना जा सकता है कि सर्वज्ञ और सवंशक्ति-सम्पन्त 
ह्म ही जगत्‌ का कारण है लत Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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संयुक्तस्य प्रतिनियतदेशकालनिमित्तक्रियाफछाश्चयस्य मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य 
स र TUR 2220: 


भामती 
सत्सु सर्वत्रं सवंशक्तिस्वभावं ब्रह्म जगज्जन्मादिकारणसिति कुतः सम्भावनेत्यत आह & अस्य जगतः 


इति & । अत्र & नामख्पाभ्यां व्याकृतस्य & इति चेतनभावकतृंकत्वसस्भावनया भ्रघानाद्यचेतनकतुं- 
कत्वं निरुपार्यकतृंकरवं च व्यासेधति । यत्‌ खलु नाम्ना रूपेण च व्याक्रियते तच्चेतनकतुक दृष्ट, यथा 
घटादि, विवादाध्यासितं च जगन्नामरूपव्याक्ृतं तस्माच्चेतनक्तूंकं सम्भाव्यते । चेतनो हि बुद्धावालिख्य 
नामरूपे घट इति नाम्ना रूपेण च कम्बुग्रीवादिना वाह्माचं घटं निष्पादयति । अत एव घरस्य निर्वत्यं- 
स्याप्यन्तः्सङ्कु्पात्मना सिद्धस्य कर्मकारकभावो घटं करोतीति । यथाहुः 'बुद्धिसिद्धं तु न तदसद्‌' 
इति । तथा चाचेतनो बुद्धावनालिखितं करोतीति न आकयं सम्भाबयितुमिति भावः । 
स्यादेतत्‌ -_चेतना ग्रहा लोकपाला वा नामरूपे बुद्धावालिख्य जगज्जनयिष्यन्ति, कृतमुक्तस्वभावेन 
ब्रह्मणेत्यत आह & अनेककतृंभोकतुसं युक्तस्य इति & । केचित्‌ कर्त्तारो भवन्ति, यथा सुदस्विगादयः, न 
भोक्तारः । केचित्तु भोक्तारः, यया श्राद्धवैशवानरीयेष्यादिषु पितापुत्रादयः, न कर्तारः । तस्मादुभय- 
ग्रहणम्‌ । & देशकालतिमित्तक्रियाफलानि & इतीतरेतरद्वन्द्ः । देशादीनि च प्रतिनियतानि चेति 
TT 
समाधान--उक्त शङ्का का खण्डन करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“अस्य जगतो 
नामरूपाभ्यां व्याकृतस्य” । व्याकृतत्वादि विशेषणों के द्वारा जगत्‌ में चेतनकतुंकत्व और भाव- 
कतृंकत्व ध्वनित होता है, अतः प्रधानादि अचेतनकतृंकत्व एवं अभावकतुंकत्व का निराकरण 
हो जाता है, क्योंकि जिस पदार्थं को नाम और रूप दिया जाता है, वह चेननकतूंक ही होता 
है, जैसे--घटादि । विवादास्पद जगत्‌ नामनरूपात्मक हैँ, अतः चेतनकर्तुक ही है । चेतन पुरुष 
ही अपने मन में वस्तु की रूप-रेखा बनाकर उसे मूर्तरूप देकर कहता है कि इसका नाम दै-- 
घट और उसका रूप है-कम्बुग्रीवादिमाचु । अत एव "घटं करोति'- इत्यादि व्यवहारों में 
किस घट को कर्म कारक बनाया जाता है ? इस प्रश्‍न का भी सटीक उत्तर मिल जाता है कि 
कर्ता पुरुष के मन में कल्पित घट को कर्म माना जाता है, जसा कि सक्कार्यवादियों ने कहा 
है--“बुद्धिसिद्ध तु न तदसत्‌” [ शान्तरक्षित ने भी 'घटादि’ शब्दों के द्वारा बुद्धस्य आकार 
का ही अभिधान माना है--“बुद्धो ये वा विवतंन्ते तानाहाभ्यन्तरानयम्‌' ( तत्त्वसं. श्लो. 
१०७० ) । अतः चेतन पुरुष अपने मन में रूप-रेखा तैयार किए विना किसी कार्ये को करता 
है--ऐसी सम्भावना नहीं कर सकते । 'ग्रह और लोकपालादि देवगण चेतन हैं, वे ही अपनी 
बुद्धि में निर्देश करके जगत्‌ की रचना कर देंगे, उसके लिए ब्रह्म की क्या आवश्यकता १ 
इस शङ्का का निरास करने के लिए कहा है--“अनेककतुंभोक्त्संयुक्तस्थ ।” ग्रह लोकपालादि 
भी उसी जगत्‌ में समाविष्ट है, जिसका कर्ता ब्रह्म माना जाता हैं, लोकपालादि अपने रचना 
स्वयं नहीं कर सकते । कतिपय पुरुष किसी कार्य के कर्ता ही होते हैं, भोक्ता नहीं, जैसे 
रसोइया मालिक को भोजन बनाकर खिला देता है, स्वयं नहीं खाता, अथवा जैसे ऋत्विग्गण, 
यजमान से दक्षिणा लेकर यजमान के लिए कमं करते हैं, कम-जन्य फल का भोक्ता यजमान 
ही होता है, ऋत्विक्‌ नहीं । इसी प्रकार कुछ पुरुष कर्म-जन्य फल के भोक्ता ही होते हैं, कर्ता 
नहीं, जैसे श्राद्ध कमं से जन्य फल के भोक्ता ही पितृगण होते हैं, कर्ता नहीं। अथवा 
वैश्वानरीय इष्टि-जन्य फल का भोक्ता ही पुत्र होता है, कर्ता नहीं [ पुत्र के उत्पन्न होने पर 
पिता जो वैश्वानर इष्टि करता है, उसका फल पुत्र को ही मिलता है वैश्वानरे द्वादशः 
कपालं निर्वपेत्‌ पुत्रे जाते । यस्मिन्‌ जाते एतामिष्टि निर्वपति, पूतः एव तेजस्व्यक्षाद इन्द्रियावी, 
पशुमान्‌ भवति” ( तै. सं. २।२।५ ) ]। ब्रह्म के द्वारा रचित जगत्‌ में कर्ता और भोक्ता- 
दोनों का समावेश है, केवल कर्त्ता या केवल भोक्ता का नहीं--यह दिखाने के लिए भाष्यकार 
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{०० 
जन्मस्थितिभङ्ग यतः 
मपि भार्वाचकाराणां 


सर्वज्ञात्सवेशक्तेः कारणाद्भवति, तद्‌ ब्रह्मेति वाक्यशेषः । अन्येषा- 
विष्वेवान्तर्भाव इति जन्मस्थितिनाशानामिह ग्रहणम्‌। यास्कः 
भामती 
विग्रहः । तदाश्रयो जगत्‌ तस्य । केचित्‌ खलु प्रतिनियतदेशोत्पादाः, यथा कृष्णमुगादयः। केचित्‌ प्रति- 
नियतकालोस्पादाः, यथा कोकिलारवादयः । केचित्रतिनियतनिमिताः+ यथा नवाम्डुदध्वानादिनिमित्ता 
चलाकागर्भादय! । केचित्प्रतिनियतक्रियाः, यथा ब्राह्मणानां याजनादयो नेतरेषाम्‌ । एवं प्रतिनियतफलाः 
यथा केचित्‌ सुखिनः, केचिद्‌ दुःखिनः, एवं य एव सुखिनस्त एव कदाचिद्‌ दुःखिनः । सवंमेतदाकस्मि- 
कापरनाम्नि याइच्छिकत्वे च स्वाभाविकत्वे चासवँशक्तिकतुँकत्वे च न घटते । परिमितज्ञानञक्तिभिम्नं ह~ 
लोकपालादिभिर्ज्ञतुं कत्त चाशक्यत्वात्‌ । तदिदमुक्तं ® मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य इति ®। एकस्या 
अपि हि श्ञरीररचनाया रूपं मनसा न शक्यं चिन्तयितुं कदाचित्‌ , प्रागेव जगद्रचनायाः, किमङ्ग पुनः 
कर्तुमित्यर्थः । सूत्रवाक्ष्यं पुरयति ® तद्‌ ब्रह्मेति वाक्यशेषः ® । स्यादेतत्‌--कस्मात्‌ पुनर्जेन्मस्थिति- 
भङ्गमात्रमिहादिम्रहणेन गृह्यते, न तु वृद्धिपरिणामापक्षया अपीत्य आह & अन्येषामपि भावविकाराणाँ 
बृद्धबादीनां त्रिप्वेवान्तर्भाव इति & । वृद्धि स्तावदवयवबोपचयः । तेनाल्पावयवादवयविनो हितन्तुकादेरन्य 
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ते “अनेककतुंभोक्तसंयुक्तस्य”--ऐसा कहा है । “देशकालनिमित्तक्रियाफलानि”--यहाँ पर 

देशश्च, कालश्च, निमित्तं च, क्रिया च, फलं च--एतेषामितरेतरयोगहन्द्रः देशकालनिमित्त- 
क्रियाफलाति । प्रतिनियतानि च देशकालनिमित्तक्रियाफलानि च, तेषामाश्रयो, जगत्‌, तस्य-- 
ऐसा समास यहाँ विवक्षित है । कुछ पदार्थ प्रतिनियतदेशोत्पत्तिक होते हैं, जेसे काले हरिण 
स्वभावतः यज्ञ करने के योग्य देश में ही रहते हैं-- 

कुष्णसारस्तु चरति मृगो यत्र स्वभावतः । 

| स ज्ञेयो यज्ञियो देशो म्लेच्छदेशस्त्वतः परम्‌ ॥ ( मनु. २।२३ ) 

कतिपय पदार्थ किसी काल विशेष में ही होते हैं, जैसे कोयल का मधुर स्वर वसन्त काल 
में ही सुना जाता है । कुछ वस्तुएँ नियत-निमित्तक होतो हैं, जैसे नवल मेघमाला का गर्जन 
सुनकर बलाका ( बगुलियाँ ) गर्भ धारण करती हैं । कुछ लोगों की क्रिया नियत ( निश्चित ) 
होती है, जँसे ब्राह्मणों का ही यागादि कमें कराना काम होता है, क्षत्रियादि का नहीं । 
इसी प्रकार कुछ प्राणियों का सुखादि रूप फल नियत होता है, जैसे ब्रह्मलोकस्थ जीवों को 
सुख और नरकवासी प्राणियों को दुःख ही होता है । इस प्रकार का प्रपञ्च न तो स्वाभाविक 
हो सकता है और न याहच्छिक ( बिना किसी निमित्त के ) किन्तु किसी सर्वज्ञ और सवंशक्ति- 
समन्वित ईश्वर के द्वारा ही रचित हो सकता है । परिमित शक्तिवाले ग्रह, लं,कपालादि की 
सुझ-बुझ से बहुत परे यह संसार-रचना है, इसलिए भाष्प्रकार कहते हैं -“शनसाउप्यचिस्त्य- 
रचनारूपस्य न ॥” आशय यह है कि कित्ती एक शरीर की रचना भी साधारण जीव की 
समझ में नहीं आती, उसका करना ता दुर रहा, फिर इतनी विकट जटिलताओं से पूर्ण जगत्‌ 
की रचना ईश्वर के सिवा और कोई नहीं कर सकता । सूत्रस्थ अधूरे वाक्य की पुति की 

6 ते १ 
जाती है-तद्‌ ब्रह्मेति वाक्यशेषः” । 'जगतु के जन्म, स्थिति और प्रलय--इन तीन विकारों 
का ही ग्रहण क्यो किया गया वृद्धि, परिणाम और अपक्षय नाम की तीन अवस्थाओं को क्यों 
छोड़ दिया गया ?' इस प्रश्‍न का उत्तर दिया गया है--“अन्येषामपि भावि | त्रिष्वे- 
वान्तर्भाव:” । यास्काचार्य ने जो कहा है“ Mo 
Soa TO षड्‌ भावविकारा भवन्तीति वार्ष्यायणिः ( १) 
2 मते, ( ४) वधंते, (५) अपक्षीयते, ( ६ ) नश्यति” 


( निक्त० १) । इनमें से वृद्धि नाम देयम, का जपूज्नम ( बढ़ना या जुड़ना )। उसके 
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परिपठितानां तु जायतेऽस्ति’ इत्यादीनां ग्रहणे तेषां जगतः स्थितिकाले संभाव्यमान- 

त्वान्मूलकारणादुत्पत्तिस्थितिनाशा जगतो न गृहीताः स्युरित्याशङ्कयत, तन्मा 
~_e » ~ विशेषण 

शङ्कीति योत्पत्तित्रह्लणस्तत्रव स्थितिः प्रलयश्च त एव गृद्यन्ते । न यथोक्तविशेषणस्य 


भामती 
एव महान्‌ पटो जायत इति जन्मेव वृद्धिः । परिणामोऽपि त्रिविधो धसंलक्षणावस्थालक्षण उत्पत्तिरेव । 
्घामणो हि हाटकादेघंमंलक्षणः परिणामः कटकमुकुटाविस्तस्योरपत्तिः । एवं कटकादेरपि प्रत्युत्पन्नत्वादि- 
लक्षणो लष्षणपरिणाम उत्पत्तिः । एवमवस्थापरिणामो नवपुराणत्वाद्युत्पत्तिः । अपक्षयस्त्ववयवह्वासो 
नाश एव । तस्माञजन्मादिषु यथास्वमन्तर्भावाद्‌ वृद्धयादयः पृथङ्नोक्ता इत्यर्थः । अथेते बुद्धघादयो न 
जन्मादिष्वन्तर्मवन्ति तथाष्युत्पत्तिस्थितिभङ्गमेवोपादातव्यम्‌ । तथा सति हि तत्प्रतिपादके यतो वा 
इमानि भूतानि’ इति वेदवाक्यं बुद्धिस्थीकृते जगन्मूलकारण ब्रह्म लक्षितं भवति । अन्यथा तु जायतेऽस्ति 
वद्धंत इत्यादीतां ग्रहणे तत्प्रतिपादकं नेरुक्तवाक्यं बुद्धौ भवेत्‌ , तच्च न मूलकारणभ्रतिपादनपरम्‌ , 
महासर्गादृध्वं' स्थितिकालेऽपि तद्वाक्योदितानां जन्मादीनां भावविकाराणामुपपत्तेः, इति शङ्कानिराकरणाथं 
वेदोक्तोत्पत्तिस्थितिभङ्गप्रहण मित्याह & यास्कपरिपठितानां तु इति ®। नन्वेवमुत्पत्पत्तिमात्रं सुच्यतां, 
तन्नान्तरीयकतया तु स्थितिभङ्गं गम्यत इत्यत आह ® या उत्पत्तत्रंह्मणः कारणाद्‌ इति ® । त्रिभि- 
रस्योपादानत्वं सूच्यते । उत्पत्तिमात्रं तु निमित्तकारणसाघारणमिति नोपादानं सूचयेत्‌ । तदिदमुक्तं 
& तत्रेव इति & । पुर्वोक्तातां का्यंकारणविशेषणानां प्रयोजनमाह ® त यथोक्त इति & । तदनेन 
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दवारा तन्तुओ के जुड़ते जाने पर एक सह्रतन्तुक महानु पट बन जाता है, आचार्य यास्क 
भी कहते हैं--“वर्घते इति स्वाङ्गोभ्युच्चयं सांयौगिकानां वार्थानाम्‌, वद्धंते विजयेन वा वद्धे 
शरीरेणेति वा”। इस प्रकार की वृद्धि का जन्म में समावेश हो जाता है। परिणाम भी तीन 
प्रकार का होता है-( १) धर्म-परिणाम, जसे सुवर्ण-पिण्डादि धर्मी पदार्थो का कटक, 
मुकुटादि धर्मों के रूप में उत्पन्न होना । ( २) लक्षण-परिणाम, जसे कटकादि धर्मों के 
वर्तमानत्व-अतीतत्वादि रूप लक्षणों की उत्पत्ति ( ३) अवस्था-परिणाम, जसे कटक-मुक- 
टादि की नवत्व-पुराणत्वादि अवस्थाओं की उत्पत्ति । इस प्रकार परिणाम रूप विकार भी 
जन्म ही है। अपक्षय का अन्तर्भाव नाश में होता है, अतः बृद्धि आदि विकारों को प्रथक्‌ नहीं 
गिनाया गया है। यदि वृद्धि आदि विकारों का जन्मादि में अन्तर्भाव नहीं भी होता, तब झी 
जन्म, स्थिति और भङ्ग का ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि वेसा करने से ही “यतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिविशन्ति च” ( त° उ० ३॥१ ) इस 
बुद्धिस्थ श्रुति-वाक्य के द्वारा ब्रह्म-लक्षण के प्रतिपादन की संगति बैठती है, अन्यथा (षड्‌ भाव 
विकारों का ग्रहण करने पर ) उसका प्रतिपादक उक्त निरुक्तवाक्य उपस्थित होगा, वह जगत्‌ 
के मूलभूत ब्रह्म का लक्षण प्रस्तुत नहीं करता, अपितु महासृष्टि के पश्चात्‌ जगत्‌ की स्थिति- 
काल में षड्‌ भाव विकारों की उपपत्ति हो जातो है। उससे मूलकारणोभूत. ब्रह्म का लक्षण 
क्योंकर होगा ? इस शङ्का की निवृत्ति करने के लिए वेदोक्त उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय का 
ग्रहण ही न्यायोचित है, यह भाष्यकार कह रहे हैं-“यास्कपरिपठितानां तु” । केवल 'जग- 
ज्जन्महेतुत्वम्‌--इतना ही लक्षण पर्याप्त है, सूत्र में 'आदि' पद की क्या आवश्यकता ? एवं 
भाष्यकार के द्वारा आदि' पद की व्याख्या के रूप में स्थिति और भङ्ग का उल्लेख क्यों ?' इस 
शङ्का का निराकरण किया जा रहा है--“योत्पत्तिब्रह्मण: कारणात्‌” । जन्म, स्थिति और 
भङ्ग--इन तीनों की हेतुता ही ब्रह्मगत उपादानता है, केवल जन्म-हेतुता तो निमित्तकारणं | 
में भी रह जाती है, अतः सूत्र में आदि पद रखना एवं भाष्यकार का जन्म, स्थिति और 
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जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं मक्त्वान्यतः प्रधानादचेतनाद्‌ , अणुभ्योऽभाचात्‌ , 
संसारिणो वा उत्पत्त्यादि संभावयितुं शक्यम्‌ । न च स्वभावतः, चिशिष्टदेशकालनि- 
मित्तानामिह्ोपादानात्‌ । एतदेवानुमानं संखारिव्यतिरिक्तश्वरास्तित्वादिाधनं 
मन्यन्त ईशवरकारणिनः। नन्विहापि तदेवोपन्यस्तं जन्मादिसूचे । न, वेदान्तचाक्य- 
कुखुमग्रथनार्थ्वात्सून्राणाम्‌ - वेदान्तचाक्यानि हि सत्रैरुदाह्ृत्य विचायन्ते। चाक्या- 
काक्का 0 |... भामती 
` प्रबन्धेन प्रतिज्ञाविषयस्य ब्रह्मस्वरूपम्य लक्षणद्वारेण सम्भावनोक्ता। तत्र प्रमाणं वक्तव्यम्‌ । यथाहुनें- 
यायिकाः-- 
“सम्भावित; प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना । 

| न तस्य हेतुभिस्त्राणमुत्पतन्नेव यो हतः ॥7 
यथा च बन्ध्या जननीत्यादिःः इति। इत्थं नाम जन्मादिसम्भावनाहेतुः, यदन्ये वेशेषिकादय 
इत एवानुम।नादीइवरविनिश्च यमिच्छन्तीति, सम्भावनादेतुतां द्रढयितुमाह $ एतदेव इति & । चोदयति 
& नन्विहापि इति & । एतावतेवाधिकरणाथे समाप्ते वक्ष्यमाणाधिकरणाथं' वदन्‌ सुहृःद्धावेन परिहरति 
& न इति & । वेदान्तबाकयकुसुमग्रथनार्थतामेव दरयति ® वेदान्तेति & ॥ विचारस्याध्यवसानं सवा- 
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भङ्ग-तीनों का निदेश करना सार्थक है । जगद्रूप कार्य के जो विशेषण दिए गए हैँ-अनेक- 
क्तुंभोकतृसंयुक्तत्वादि और कारणभृत ब्रह्म के जो स्वंज्ञत्वादि विशेषण दिए गए हैं, उनका 
प्रयोजन स्पष्ट किया जाता हे--“न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं मुक्त्वा 
अस्यतः उत्पत्त्यादि सम्भावयितुं शक्यम्‌? । सांख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ), वैशेषिक-कल्पित 
परमाणु जड और माध्यमिक -सिद्धान्त-सिद्ध शून्य ( अभाव ) तत्त्व निरुपाख्य ( अलीक ) 
है एवं संसारी जीव अल्पज्ञ हैं, अतः वे जगत्‌ की रचना नहीं कर सकते । 

शङ्का- यहाँ तक की चर्चा का निष्कर्ष यह है कि प्रथम सूत्र में प्रतिज्ञात ब्रह्म का 
द्वितीय सूत्र में जो लक्षण ( जगज्जन्मादिकतुंत्व ) प्रस्तुत किया गया, उसके द्वारा ब्रह्मस्वरूप 
की सम्भावना प्रकट की गई, अब ब्रह्मा में प्रमाण प्रदर्शित करना चाहिए, जैसा कि नैयायिक 
गण मानते हैं - 

“सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना । 
न तस्य हेतुभिस्त्राणमुत्पतन्तेव यो हतः।।” 

अर्थात्‌ पब॑तरूप पक्ष पवंतत्वेन सिद्ध और वह्निमत्त्वेन साध्य माना जाता है, लक्षण के द्वारा 
सम्भावित वत्निमत्त्वेन पवत रूप पक्ष ही धूमादि हेतु के द्वारा सिद्ध किया जाता है, लक्षण- 
रहित अत एव भसम्भावित उस पक्षकी हेतुओं के द्वारा सिद्धि नहीं की जा सकती, जो कि 
प्रतीति में आते ही व्याहत हो जाता है, जेसे 'वन्ध्या में माता'। फलतः जन्मादिकतृंत्व रूप 
लक्षण के द्वारा सम्भावित ब्रह्म में प्रमाण-प्रदर्शन की अपेक्षा से वंशेषिकादि “जन्माद्यस्य 
य॒तः” इस सूत्र को लक्षण के साथ-साथ अनुमान प्रमाण का भी सूचक मानते हैं--'क्षित्या- 
दिकं जगत्‌, सकतृंकम्‌, जन्मादियुक्तत्वाद्‌, घटादिवत्‌’ । र) 

समाधान--यह विचार-शास्त्र है, प्रमाण-शास्त्र नहीं कि प्रमाण-प्रदर्शन मात्र से 
अधिकरण का उद्देश्य पुरा हो जाय । यहाँ सभी वक्ष्यमाण अधिकरणों में विवादास्पद वेदान्त 
वाक्यों पर संशयादि-प्रदशेन पूर्वक यह विचार किया जाता है कि इन वाक्यों का ब्रह्म में 
समन्वय किस प्रकार है? वेदान्त-वाक्यरूपी पुष्पों को पिरोने के लिए यह सत्र-ग्रच्थ रचा 
गया हे । इस विचार-माला का पर्यवसान ब्रह्मावगतिरूप समेरु में ही होता है, अनुमानादि 
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थेविचारणाध्यचसाननिवुत्ता हि ब्रह्मावगतिः, नानुमानादिप्रमाणान्तरनिवृत्ता । सत्सु 
तु वेदान्तवाक्येषु जगतो जन्मादिकारणवादिषु तदर्थग्रहणदाढर्थायाचुमानम्पि 
वेदान्तवाक्याविरोधि प्रमाणं भवन्न निवायंते, शृत्यैच च सद्दायत्वेन तकस्याभ्युपे- 
तत्वात्‌ । तथा हि _ओतब्यो मन्तव्यः ( वृह० २।४।५ ) इति त्तिः 'पण्डितो मेघावी 
गन्धारानेवोपसंपच्ेतेचमेवेहाचारयंचान्‌ पुरुषो वेद” ( छान्दो० ६।१४।२ ) इति च पुरुष- 
बुद्धिसाहाय्यमात्मनो दशयति । न धर्मजिज्ञासायामिच श्रृत्यादव पच प्रमाणं 


सनाविद्याहयोच्छेदः । ततो हि बह्मावगतेनि सिर ती, । तत्किं बरह्मणि शब्दाच्ते न मानान्तरमनुस- 
रणीयम्‌ । तथा च कुतो मननं, कुतश्च तदनुभवः साक्षात्कार इत्यत आह % सत्सु तु वेदान्तवाक्येषु 
इति & । अनुमानं वेदान्ताविरोधि तदुपजीवि चेत्यपि दष्टव्यस्‌ । शब्दाविरोधिन्या तदुपजीविन्या च 
युक्त्या विवेचनं सननम्‌ । युक्तश्चार्थापत्तिरनुमानं वा । स्यादेतद्‌-यथा घर्मे न पुरुषजुद्धिसाहाय्यम्‌ , 
एवं ब्रह्मण्यपि कस्मान्न भवतीत्यत आह & न धमंजिज्ञासायामिव इति & । & श्रुत्यादयः इति ® । 
भामती -व्याख्या 
प्रमाणों के द्वारा वह अवगति सम्भव नहीं, जैसा कि श्रुति कहती है-“नेषा तर्केण मतिरापनेया” 
( कठो० १।२।९ ) । वेदान्त-वाक्यःप्रसूत ब्रह्मावगति से ही कथित द्विविध अविद्या का उच्छेद 
एवं जीव में ब्रह्मरूपता का आविर्भाव होता है । 'तब क्या ब्रह्म के बोधन में प्रवृत्त अनुमानाद 
( वेदान्त-भिन्न ) प्रमाणों का आदर नहीं करना चाहिए ? उनकी उपेक्षा कर देने से मनन 
( अनुमानादिपूवंक अनुचिन्तन ) और साक्षात्कार क्योंकर होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- 
“सत्सु वेदान्तवाक्येषु’ । अर्थात्‌ जगज्जन्मादि-कारण-ेदी वेदान्त वाक्यों के द्वारा ही प्रथमतः 
ब्रह्म का बोध उत्पन्न होता है, उसको हढ़ता प्रदान करने के लिए यदि अनुमानादि प्रवृत्त होते 
हैं, तब उनको उचित समादर ही दिया जायगा, उनकी उपेक्षा नहीं की जायगी, 
क्योंकि श्रुति ही अपने सहायक के रूप में तर्कादि को मान्यता प्रदान करती है--“श्रोतव्यो 
मन्तव्य:” ( बृह० उ० २।४।५) । “पण्डितो मेधावी गन्धरानेवोपसम्पद्येतैवमेवेहाचार्य वान्‌ 
पुरुषो वेद” ( छां० ६१४२) यह श्रुति स्पष्टरूप से पुरुष-बुद्धि की सहायता को स्वीकार 
करती हुई कहती है कि जैसे कोई मेधावी पण्डित पुरुष अन्य व्यक्तियों से मार्ग-दर्शन लेकर 
सुदूर गन्धार देश तक पहुँच जाता है, वैसे ही अधिकारी पुरुष आचाय के निर्देशन में वेदान्त - 
वाक्यों के द्वारा ब्रह्म का वेदन ( अवगम ) कर लेता है । | 
शङ्का- जैसे घमं के बोधन में वेद पुरुष-बुद्धि की सहायता को स्वीकार नहीं करता 
[ कुमारिल भट्ट ने कहा है-- | 
“द्रव्यक्रियागुणादीनां धमंत्वं स्थापयिष्यति । 
तेषामन्द्रियकत्वेषि न ताद्रूप्येण धमंता ॥ . 
श्रेयःसाधनता होषां नित्यं वेदात्‌ प्रतीयते । 
ताद्रूप्येण च धमंत्वंतस्मान्नेन्द्रियगोचरः॥” ( श्लो. वा. पृ. ४९ ) 
ब्रीहि आदि द्रव्य, यागादि क्रिया, आरुण्यादि गुण ही धर्मरूप माने गए हैं। यद्यपि वे ऐन्द्रियक 
हैं, तथापि उनमें धमंता ऐब्द्रियक नहीं मानी जाती, क्योंकि उनमें श्रेयःसाधनत्वेन रूपेण 
धमंता मानी जाती है, श्रेयःसाधनता का ज्ञान नियमतः "'व्रीहिभियंजेत”- इत्यादि वैदिक 
वाक्यों से ही होती है, अतः धर्म वेदैकसमधिगम्य है, धमं के बोधन में अन्य किसी प्रमाण की 
सहायता अपेक्षित नहीं ] । वैसे ही ओपनिषद पुरुष ( ब्रह्म ) के बोधन में भी वेंदान्त-वाकय 
अन्य किसी भी प्रमाण या युक्ति की अपेक्षा क्यों करेंगे ? 
समाधान- उक्त शद्धा का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“न धर्मेजिज्ञा- 
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भाचादयश्च यथासंभवमिह प्रमाणम , अचुभावा- 
नस्य । कतव्ये दि विषये नानुभवापेक्षास्तीति 
नात्मळाभत्वाश्च कतंब्यस्य । कर्तमकतंम- 


१०४ 


ब्रह्मजिशासायाम्‌ , कितु शत्यादयो चु 

चसानत्वाद्‌ भूतवस्तुविषयत्वाच्च त्रह्मज्ञा 

श्रत्यादीनामेच प्रामाण्य स्यात्‌ , पुरुषाधो 
त तम 


भामती 
। मनुभवोऽन्तःकरणवृत्तिभेदो ब्र ्मसाक्षात्कारस्तस्याविद्यानिवृत्तिद्वारेण 


ब्रह्मस्वरूपाविर्भावः प्रमाणफलम्‌ । तच्च फलमिव फलमिति गमयितव्यम्‌ । यद्यपि धर्मजिज्ञासायाम्रपि 
सामग्र्यां प्रत्यक्षादीनां व्यःपारस्तथापि साक्षान्तास्ति । ब्रह्मजिज्ञासायां तु साक्षादनुभवादीनां सम्भवो- 
` नुभवार्था च बहाजिज्ञासेत्दाह & अगुभवावसानत्वात्‌ 8 । ्रह्मनुभवो ब्रह्मसाक्षात्कारः परमपुरुषार्थः 
नर्मष्निखिलदुःखपरमानम्दरूपत्वादिति । ननु भवतु ्रह्मानुभवार्था जिज्ञासा, तदनुभव एव त्वशक्यः, 
ब्रह्मणस्त वषयत्वायोग्यत्वादित्यत आह & भूतवस्तुविषयत्वाच्च ब्रह्मविज्ञानस्य & । व्घतिरेकसाक्षात्कारस्य 
विकल्परूपो विषयविषयिभावः । 

नत्वेवं धमंज्ञानमनुभवावसान, तदनुभवस्म स्वयमपुरुषार्थत्वात्‌ , तदनुष्ठानसाध्यत्वात्‌ पुरुषाथंस्य, 
अनुष्ठानस्य च विनाप्यनुभवं ज्ञाब्दज्ञानमात्रादेव सिद्धेरित्याह & कत्तव्ये हीत्यादिना छ । न चायं साक्षा- 
त्कारविषयतायोग्योऽप्यवरत्तमानत्वाद्‌ , अवर्तमानश्रानवस्थित्तत्वादित्याह ® पुरषांधीन इति &। 


पुरुषाधीनत्वमेच लौकिकवेदिककार्य्याणामाह & कर्तुमकर्तृम्‌ इति & । लोकिकं काय्य॑मनवस्थितमुदा- 


Eh) TMT ME Me 
भामती-व्याख्या 


सायामिव श्रुत्यादय एव प्रमाणं ्रह्मजिज्ञासायाम्‌”। केवल श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण 
और सूत्र ग्रन्थ ही ब्रह्म में प्रमाण नहीं, अपितु अन्तःकरण की वृत्ति विशेषरूप अनुभव 
( ब्रह्मसाक्षात्कार ) भी प्रमाण है और अविद्या-निवृत्ति के द्वारा ब्रह्मस्वरूप का आविर्भाव 
उस प्रमाण का फल माना जाता है। वह वस्तुतः फल ( प्रमाण-जच्य ) नहीं, अपितु फल के 
समान होता है । यद्यपि धरमे-जिज्ञासा में भी वैदिक शब्दों की ग्रहणादि सामग्री श्रावण 
प्रत्यक्षादि की अपेक्षा करती है, तथापि धमं में प्रत्यक्षादि का साक्षात्‌ उपयोग नहीं, किन्तु 
ब्रह्म-जिज्ञासा में अनुभव का साक्षात्‌ उपयोग है, क्योंकि ब्रह्म-जिज्ञासा का ब्रह्म-साक्षात्कार ही 
प्रयोजन माना जाता है-अनुभवावसानत्वाद्‌ ब्रह्मज्ञानस्य” । ब्रह्म का अनुभव या साक्षात्कार 
ही परम पुरुषार्थ है, क्योंकि वह निखिल दुःख-रहित परमानन्द-स्वरूप होता है। 'यह जो 
कहा जाता है कि अनुभवार्था जिज्ञासा, वह उचित नहीं, क्योंकि ब्रह्म में प्रत्यक्ष की योग्यता 
ही नहीं मानी जाती?-इस आक्षेप का निराकरण किया जाता है-“भुतवस्तुविषयत्वाच्च 
ब्रह्मविज्ञातस्य” । यद्यपि ब्रह्मरूप साक्षात्कार का ब्रह्म के साथ विषय-विषयिभाव नहीं, तथापि 
ब्रह्मा से व्यतिरिक्त वृत्तिरूप साक्षात्कार की विषयता ब्रह्म में बन जाती है, वृत्ति अनिर्वचनीय 
और काल्पनिक है, अत: उसकी विषयता भी विकल्पात्मक ( काल्पनिक ) ही होती है । अथवा 
अविद्या का व्यतिरेक ( अभाव ) जब ब्रह्मरूप और ब्रह्मरूप साक्षात्कार ही अविद्या के 
व्यतिरेक का साक्षात्कार होता है, तब एक ही ब्रह्म में ब्रह्मत्वेन विषयिता और अविद्याव्यति” 
रेकत्वेन विषयता-इस प्रकार काल्पनिक विषय-विषयिभाव माना जा सकता है। जैसे ब्रह्म _ 
का अनुभव परम पुरुषार्थ है, वंसे घर्म का अनुभव परम पुरुषार्थ नहीं, अपितु धमं के अनुष्ठान 
से स्वर्गादिरूप पुरुषार्थ की सिद्धि होती है, धमं का अनुष्ठान धमं के शाब्द-ज्ञानरूप परोक्ष 
ज्ञान से भी सम्पन्न हो जाता है, भाष्यकार कहते हूँ-“कत्तंव्ये हि विषये नानुभवापेक्षा5स्ति” । 
धमं साक्षात्कार की विषयता के योग्य भी नहीं होता, क्योंकि ज्ञान-काल में धमं वर्तमान नहीं 
होता, अपितु “पुरुषाधीनात्मलाभत्वाच्च कतेव्यस्य” | केवल ज्ञायमान अननुष्ठित यागादि 
को घमं नहीं, सम्पादित यव्हातिक्तो5धरपे कह॥जात-हैं; बहु पहले सम्भव नहीं । सभी लौकिक 


न्नुतीतिहासपुराणस्मुतयः, प्रमाणम्‌ 


ईश्वराजुमानविचारः ] D पहिल्दीसहितआमतो संबत्रलितम Kosha १०५ 


न्यथा वा कतुं शक्यं लौकिकं वेदिकं च कमं, यथाश्वेन गच्छति, पद्गथामन्यथा वा, न 
चा गच्छतीति । तथा ‘अतिरात्रे षोडशिन गृह्णाति, नातिरात्रे षोडशिनं गह्णाति’, “उदिते 
जुहोति, अचुदिते जुहोति? इति विधिप्रतिषेधाश्चात्रार्थवन्तः स्युः, विकट्पोत्सगोपचा- 
दाश्च । न तु चस्त्वेचं नेचमस्ति नास्तीति चा विकल्प्यते। चिकर्पनास्तु पुरुषबुद्धथ- 
भामती 
हरति & यथाऽइवेन इति & । लौकिकेतोदाहरणेन सह बेदिकमुदाहरणं समुच्चिनोति 8 तथाऽतिरात्र 
इति ®। कर्तुमकततुमित्यस्येदमुदाहरणमुक्तम्‌ । कर्तुमन्यया वा कर्तुमित्यस्योदाहरणमाह & उदित 
इति &॥ स्यादेतत्‌ पुरुषस्वातन्त्र्यात्‌ कत्तंव्ये विधिप्रतिषेधानामानथंक्यम्‌ , अतदघोनत्वात्‌ पुरुषप्रवृत्ति- 
निवृत्त्योरित्यत आह &विधिप्रतिषेधाश्चत्रार्थवन्तः स्युः । गृह्णातीति विधि: । न गृह्णातोति प्रतिषेधः । 
उदितानुदितहोमयोविधो । एवं नारास्थिस्पर्णननिषेधो ब्रह्मन्नस्य तद्धारणविधिरिस्पेवं जातीयका विधि] - 
प्रतिषेघा अर्थवस्त: । कुत इत्यत आह ® विकल्पोस्सर्गापवादाश्च  । चो हेतो। यस्माद्‌ ग्रहणाग्रहण- 
योरदितानुदितहोमयोशच विरोधात्समुच्चयासम्भवे तुत्यवलतया च बाध्यबाधकभावाभावे सत्यगत्या 
विकल्पः । नारास्थिस्पर्शननिषेधतद्धारणयोश्च विरद्वयोरतुर्पबलतया न विकल्पः । किन्तु सामान्यक्षास्त्रस्य 
स्पशननिषेधस्य घारणविधिविषयेण विशेषज्ञास्त्रेण बाघ; । 


एतदुक्तं भवति-_विधिप्रतिषेधेरेव स॒ तादृशो विषयोऽनागतोत्पाद्यरूप उपनीतो येन पुरुषस्य 


. भामती-व्याख्या 
और वैदिक कमं ( क्रिया ) “कर्तुमकर्त्तमन्यथा वा कत्तु शक्यम्‌” । जैसे लौकिक गमनादि कर्मों 
में पुरुष सर्वथा स्वतन्त्र है, चाहे वह अश्व के द्वारा गमन करे या पैदल, अथवा गमन ही न 
करे। वैसा ही “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्वाति” (मे. सं. ४७६ ), नातिरात्रे षोडशिनं 
गृह्णाति” इत्यादि वाक्यों के आधार पर अतिरात्रसंस्थाक ज्योतिष्टोम याग में षोडशिसंज्ञक 
ग्रह ( दारुमय पात्र ) में सोमरस ग्रहण करे या न करे। इसी प्रकार “उदिते जुहोति” ओर 
“अनुदिते जुहोति”- इत्यादि वाक्यों के द्वारा सूर्यं के उदय हो जाने पर अरिनहीत्रसंज्ञक कमें 
करे या सूर्य के उदय होने से पहले। “यदि कमं करने में पुरुष स्वतन्त्र है, तब विधि-निषेध 
शास्त्र व्यथं हैं, क्योंकि उनके अधीन होकर पुरुष प्रवृत्त या निवृत्त नहीं होता, अपितु 
वह अपनी स्वतन्त्रता के कारण प्रवृत्त-निवृत्त होता है'--इस आक्षेप का समाधान हे-“विधि- 
प्रतिषेधाश्चार्थवन्तः स्युः” । “अतिरात्रे षोडशिनं गुह्वाति"--यह्‌ विधि भौर “नातिरात्रे षोडशिनं 
गृह्हाति”--यह निषेध है । उदित और अनुदितपद-घटित उक्त दोनों वाक्य विधिरूप हैँ। इसी 
प्रकार “नारं स्पृष्ट्वाऽस्थि सस्नेहं सवासा जलमाविशेत्‌”-यह्‌ निषेध एवं “शिरःकपाल 
घ्वजवान्‌ भिक्षाशी कमं वेदयत । ब्रह्महा द्वादशाब्दानि मितभुक्‌ शुद्धिमाप्नुयात्‌ ॥” ( याज्ञ 
३।२४२ ) इत्यादि वाक्य ब्रह्मघाती के लिए शव की शिरो5स्थि का ध्वजरूपेण धारण 
विहित है। कथित सभी विधि-तिषेध शास्त्रों की तभी सार्थकता होती है, जब कि 
कर्म में पुरुष स्वतन्त्र है, क्योंकि षोडशिसंज्ञक पात्र के ग्रहण और अग्रहण, उदित होम 
और {अनुदित होम परस्पर विरुद्ध हैं, उनका समुच्चय सम्भव नहीं, अतः समान 
बलवाले ग्रहणाग्रहणादि कर्मो का अगत्या विकल्प होता है, किन्तु मनुष्य की गीली 
हड्डी के स्पशं का निषेध एवं ब्रह्मघाती के लिए उसके धारण की विधि का विकल्प 
नहीं माना जाता, क्योंकि निषेध सामान्यविषयक और विधि विशेषविषयक है, अतः 
समानबलता न होने से विधि शास्त्र के द्वारा निषेध शास्त्र का बाध हो जाता है । सारांश यह 
है कि विधि ओर प्रतिषेध ज्ञास्त्रो के द्वारा वैसा ही भविष्य में उत्पन्न होने वाला (कायेरूप) 
विषय उपस्थापित किया जाता है, जिसमें प्रवृत्ति और निवृत्ति के सम्पादन में पुरुष का 
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पक्षाः । न चस्तुयाथात्म्यज्ञानं पुरुषबुद्धयपेक्षम्‌ । कि तदि ? चस्तुतन्त्रमेच तत्‌। न हि 
स्थाणावेकस्मिन्स्थाणुवा पुरुषोऽन्यो वेति तत्त्वञ्चान अर्वात तन्न _ुरुषो ऽन्यो वेति 
मिथ्याज्ञानम्‌ , स्थाणुरेवेति तत्त्वज्ञान, वस्तुतन्त्रत्वात्‌। एव भूतवस्तावषयाणा मामाण्यं 


वस्तुतन्त्रम्‌ । तत्रेवं सति ब्रह्मक्षानमपि वस्तुतन्त्रमेव, भूतवस्तुविषयत्वात्‌। ननु भूत- 


भामती 

विधिनिषेधाधीनप्रवृत्तिनिवृत्त्योरपि स्वातरूयं भवतीति । भूते वस्तुनि तु नेवमस्ति विधेत्याह &न तु 
'वस्त्वेवं मैवम्‌ इति & । तदनेन प्रकारविकल्पो निरस्तः । प्रकारिबिकल्पं निपेधति & अस्ति नास्ति 
इति & । स्यादेतद्‌--भूतेऽपि वस्तुनि विकल्पो दृष्टः, यथा स्थाणुर्वा पुरुषो वेति, तत्‌ कथं न वस्तु 
विकल्प्यत इत्यत आह & विकल्पनास्तु इति 9 ७ पुरुषबुद्धि & अन्तःकरणं, तदपेक्षा विकल्पना: 
संशयविपर्य्यासा, सवासनमनोमात्रयोनयो वा, यथा स्वप्ने, सवासनेर्द्रियमनोयोनयो वा, यथा स्थाणुर्वा 
पुरुषो वेति स्थाणौ संशयः, पुरुष एवेति वा विपर्य्यासः, अन्यशब्देन वस्तुतः स्थाणोरन्यस्य पुरुषस्याभि- 
धानात्‌, न तु पुरुषतत्त्व वा स्थाणुतत्त्वं वापेक्षन्ते । सम्ानघर्मधमिदर्शनमात्राघीनजन्मत्वात्‌ । तस्मादयथा- 
वस्तबो विकल्पना न वस्तु विकल्पयन्ति वाऽ्यथयन्ति वेत्यर्थः । तत्त्वज्ञानं तु न बुद्धितन्त्रं, किन्तु वस्तुः 
तन्त्रम्‌, अतस्ततो चस्तुविनिश्चयो युक्तः, न तु विकहपनाभ्य इत्याह # न वस्तुयाथात्म्मेति & । एवमुक्तेन 
प्रकारेण भूतवस्तुविषयाणां ज्ञानानां प्रामाण्यस्य चस्तुतन्त्रतां प्रसाध्य ब्रह्मज्ञानस्य वस्तुतन्त्रतामाह 
& तत्रेवं सति इति &॥ 

| भामती=व्याख्या 

स्वातन्त्र्य अव्याहत रहता है, किन्तु अकायंभुत ( सिद्ध पदार्थ के विषय में वेसी बात नहीं 
होती, अत एव भाष्यकार कहते हैं--“न तु वस्तु एवं नैवमु, अस्ति नास्तीति वा विकल्प्यते” । 
“एवं नैवम्‌!--इस वाक्य के द्वारा प्रकार-विकल्प ( करण और अन्यथाकरणरूप ) और अस्ति 
'नास्तिः--इस वाक्य के द्वारा करणाकारणरूप प्रकारि-विकल्प का निराकरण किया गया है । 

यदि कहा जाय कि भूत ( सिद्ध ) पदार्थं में भी विकल्प देखा जाता है, जेसे-“स्थाणुर्वा 
पुरुषो वा? । तो वेसा कहना उचित नहीं, क्योंकि “विकल्पनास्तु पुरुष-बुद्धचपेक्षाः”। 'पुरुष- 
बुद्धि? पद से अन्तःकरण का ग्रहण किया गया है, उसकी अपेक्षा से संशय और विपर्ययरूप 
'कल्पॅना ज्ञान उत्पन्न होते हैं । उनमें कुछ ज्ञान वासना ( संस्कारों ) से युक्त केवल मन के 
द्वारा उत्पन्न किए जाते हैं, जँसे-स्वप्न में संशय और विपर्यय होते हैं । कतिपय ज्ञान वासना- 
युक्त मन और वाह्य इन्द्रिय--इन दोनों के द्वारा उत्पादित होते हैं, ज॑से--'स्थाणुर्वा पुरुषो 
वा ? इस प्रकार का स्थाणु में संशय अथवा स्थाणु में “पुरुष एव!--इस प्रकार का विपर्यय । 
भाष्यकार ने जो कहा है-“पुरुषो वाऽन्यो वा” । वहाँ “अन्य” शब्द के द्वारा पुरुष का भी 
स्थाणु-भिन्नत्वेन अभिधान किया गया है, अतः संशय अथवा विपर्ययरूप कल्पना ज्ञान स्थाणु- 
तत्त्व या पुरुषतत्त्व को विषय नहीं करते, संशय केवल उच्चैस्तत्त्वरूप समान धर्मवाले धर्मी 
के ज्ञान से और विपर्यय केवल साहश्य ज्ञान से जनित होता है । फलतः संशयादि विकल्प 
ज्ञान यथावस्तु ( वस्त्वनुसारी ) न होकर बुद्धि-कल्पित आकार का ही ग्रहण करते है, 
स्थाण्वादिरूप वस्तु को न तो संशय विकल्पित करता है और न विपर्यय अन्यथा-करण कर 
सकता हे । तत्त्व-ज्ञान बुद्धि-तस्त्र न होकर वस्तु-तन्त्र होता है, अतः उससे वस्तुःतत्त्व का 
निश्चय होना युक्त ही है, विकल्प ज्ञानों से वस्तु का निश्चय नहीं होता, भाष्यकार कहते हैं-- 
poi UF वी इस प्रकार मात सिद्धवस्तुविषयक ज्ञानो में 
करते है--“ततेव बरह्ाञ्ञानमपि कर कल अनन्तर ब्रह्म-ज्ञान में वस्तु-तन्त्रता का प्रतिपादन 
. जहयजानमूपि वृस्तुतु्तमेत, भुतवस्तुतिषयत्वात” । 
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` वस्तुस्वे ब्रह्मणः म्रमाणान्तरचिषयत्वमेवेति वेदान्तचाक्यचिचारणानर्थिकेच प्रा्ता। न; 
इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌ । स्वभावतो चिषयविषयाणीन्द्रियाणि; न ब्रह्मः 
विषयाणि । सति हीन्द्रियचिषयत्वे त्रह्मणः इदं त्रह्मणा संबद्ध कार्यमिति गृह्यत । काय- 

भामती 
अत्र चोदयति & ननु भूतेति & । यत्‌ किल भूतार्थं वाक्यं तरप्रमाणान्तरगोचरार्थंतयाऽनुवादकं 
दृशम्‌, यथा नद्यास्तीरे फलानि सन्तीति, तथा च वेदान्ताः, तस्माद्‌ भूतार्थतया प्रमाणान्तरदृष्टम़ेवायं- 
मनुवदेयुः । उक्त च ब्रह्मणि जगञजन्मादिहेतुकमनुमानं प्रमाणान्तरम्‌ । एवं च मौलिकं तदेव परीक्षणीयं, 
न तु वेदान्तवाबथानि सदधीनसत्यत्वादीनीति कथं वेदान्तवाक्यग्रयना्थंता सुत्राणामित्पर्थः । परिहरति 

& नेन्द्रियाचिषयत्वेति & । कस्मात्‌ पुनर्नेस्ब्रियविषयत्वं प्रतीच इत्यत आह & स्वमावतः इति &॥ मत 

एव शुतिः। 
'पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभूः 
तस्मात्पराङ पश्यति नान्तारात्मन्‌’ इति । 
& सति हीन्त्रियेति & । प्रत्यगात्मनस्स्वविषयत्वमुपपादितम्‌ । यथा च सामान्यतो दृष्टमप्यनुमानं 
ब्रह्मणि न घ्रवत्तंते तयोपरिष्टान्निपुणतरमुपपादयिष्यामः । उपपादितं चेतदस्मार्भिविस्तरेण व्यायकणि- 


भामती-व्याख्या 

शङ्का--ब्रह्म यदि सिद्ध पदार्थ होने के कारण वेद से अन्य प्रत्यक्षादि प्रमाणो का 
विषय है, तब ब्रह्म-ज्ञान के लिए वेदान्त-वाकयों का विचार निरर्थक है, वयोंकि 'वेंदान्त- 
वाक्यमु, अनुवादकम्‌, प्रमाणान्तरविषयीभूत भूतार्थविषयकत्वात्‌, लौकिकवाक्यवत्‌’-इस 
अनुमान के द्वारा वेदान्त-वाकयों में अनुवादकता सिद्ध होने के कारण अनधिगतार्थ-बोधकत्वरूप 
प्रामाण्य ही सिद्ध नहीं होता । न्यायर्काणका में भी कहा है--'मानान्तरविषयतया 
तदपेक्षत्वाद्‌ वेदस्य प्रामाण्यं विहन्येत” ( न्या. कणि. ए, २ ) । अप्रमाणभूत विकल्पात्मक 
ज्ञानो से वस्तुतत्त्व का निश्चय नहीं होता--यह कहा जा चुका है । ब्रह्म में जगज्जन्मादिहेतुक 
अनुमानरूप प्रमाणान्तर की विषयता दिखाई जा चुकी हे । अतः मुलभ्रुत अनुमान प्रमाण का 
ही परीक्षणात्मक विचार करना चाहिए, वेदान्त का नहीं । इस प्रकार यह जो कहा गया कि 

'वेदा्तवाक्यग्रथनार्थत्वात्‌ सूत्राणाम्‌”, वह कहना संगत नहीं । 
समाधान--उक्त आशङ्का का निरास करते हुए भाष्यकारः ने कहा हे न, 
इन्द्रियादिविषयत्वे सम्बन्धाग्रहणात्‌” | प्रत्यगात्मा में इन्द्रियों की विषयता क्यों नहीं ? इस 
प्रश्‍न का उत्तर है-“स्वभावतो विषयविषयाणीरिद्रियाणि, न ब्रह्म विषयाणि” । अत एव श्रुति 
कहती है--“पराच्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भूस्तस्मात्‌ पराङ्‌ पश्यति नान्तरात्मन्‌” ( कठोः 
२।१।१) [अर्थात्‌ स्वयम्भू ( परमेश्वर ) ने श्रोत्रादि इर्द्रियों की अन्तमुंखता का हनन 
( अवरोध ) कर बाह्यंमुखता बनाई, जिससे इन्द्रियों के द्वारा बाह्य विषयों का ही स्वाभाविक 
ग्रहण होता है, आत्मादि आन्तरिक विषयों का ग्रहण नहीं ] । ब्रह्म यदि इन्द्रियों का विषय 
होता, तब कार्य प्रपञ्च में ब्रह्म-जन्यत्वादिरूप सम्बन्ध का ग्रहण हो जाता और उस कार्य के 
द्वारा ब्रह्मरूप कर्ता का ग्रहण सामान्यतोदृष्ट अनुमान के द्वारा हो जाता [ सामान्यतोदृष्ट 
अनुमान का स्वरूप बताते हुए न्यायभाष्यकार कहते हैं-“सामास्यतो इं नास यत्राप्रत्यक्षे 
लिङ्गरलिङ्गिनोः सम्बन्धे, केनचिदर्थेन लिङ्गस्य सामान्यादप्रत्यक्षो लिङ्गी गम्यते, यथेच्छादि- 
भिरात्मा, इच्छादयो गुणाः, गुणाश्च द्रव्यसंस्थानाः, तद्चेषां स्थानं स आत्मेति” ( च्या. भा. 
१।१।५ ) । प्रकृत में यद्यपि आकाशादि कायं और ब्रह्म का जन्य-जनकभाव सम्बन्ध गृहीत 
नहीं, तथापि घटादि कार्य का कुललादि के साथ कार्यकारणभाव देख कर क्षित्यादि कार्य के 
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मात्रमेच तु गृह्यमाणं कि ब्रह्मणा संबद्धं किमन्थेन केनचिद्वा संबद्धमितिः न शक्यं . 


निश्चेतुम्‌ । तस्माज्न्मादिसत्रं नालुमानोपन्यासार्थम्‌ , कि तर्हि ? बेदान्तवाक्यप्रदशे- 
नार्थम्‌ । कि पुनस्तद्वेदान्तवाक्यं यत्सूत्रेणेह लिलक्षयिषितम्‌ ? ख्रिणुवै वारुणिः वरुण 
पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति? इत्युपक्रम्याह-- यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंचिशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । _तदूजह्योति' 
( तेत्ति० ३१)। तस्य च निर्णयचाक्यम्‌--“आनन्दाद्धथेच खल्विमानि भूतानि 
जायन्ते । आनन्देन जाताति जीवन्ति। आनस्दं अ्रयन्त्यभिसंविशन्तीति' ( तैत्ति० 
३६) । अन्यान्यप्येवंजातोयकानि वाक्यानि नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावसवंशस्वरूपका- 


रणविषयाण्युदाहतेव्यानि ॥ २ ॥ 
ब््ण्द्पल्टयिय्ण्ट 


भामती 
कायाम्‌ । न च भूतार्थतामात्रेणानुवादतेत्युपरिष्टादुपपादयिष्यामः । तस्मात्‌ सर्वमवदातम्‌ । श्रुतिश्च ‘यतो 
वा? इति जन्म दशयति, येन जातानि जीवन्ति’ इति जीवनं स्थिति, 'यत्प्रयन्ति' इति तत्रेव लयम्‌ । 
“तस्य च निर्णयवाकयम्‌” । अत्र च प्रधानादिसंदाये निर्णंयवाक्यम्‌ 'आनन्दाद्धधेव' इति । एतदुक्त 
भवति-यथा रञ्ज्वज्ञानसहितरञ्जूपादाता धारा रज्ज्वां सत्यामस्ति रज्ज्वाभेब च लीयते, एवमविद्या- 
सहितब्रह्मोपादानं जगद्‌ ब्रह्मण्येबास्ति तन्नंब च लीयत इति सिद्धम्‌ ॥ २॥ 
Cd 


भामती-व्याख्या 

द्वारा ब्रह्मरूप कर्ता का अनुमान किया जा सकता था, यदि ब्रह्म किसी इन्द्रिय का विषय 
होता ] । सामान्यतो हृष्ट अनुमान का आगे चल कर तकंपाद में निराकरण किया जायगा। 
र्‍्थायकणिका में विस्तारपूर्वक इसका उपपादन किया गया है [श्री मण्डनमिश्र ने शङ्का 
उठाकर उसका निराकरण किया है-“ननु सिद्धमेव सन्निवेशादिमतां बुद्धिमतपूर्वकत्वातु । 
वातंमेत्‌” ( विधि. पृ. २१२ )। इसकी व्याख्या में विस्तारपूर्वक ईश्वर की सिद्धि और उसका 
निराकरण किया गया है] । वेदान्त-वाक्य सिंद्धाथंक मात्र होने से अनुवादक नहीं कहे जा 
सकते--यह समन्वय सूत्र में कहा जायगा । (अतः “जन्माद्यस्य यत:”--यह सूत्र ईश्वरानुमान 
का उपन्यास नहीं करता, अपितु वेदान्त-वाक्य का उपस्थापक है । 

वह वेदान्त-वाकय कौन है ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“भूगुर्वे वारुणिः वरुणं पितरमुप- 
ससार--अधीहि भगवो ब्रह्मेति तं होवाच-यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि 
जीवन्ति, यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति, तद्विजिज्ञासस्व, तद्‌ ब्रह्मेति (ते. उ. ३१) | [ प्रसिद्ध 
आख्यायिका हे कि वरुण का भूगुनामक पुत्र अपने पिता की शरण में जाकर ब्रह्म की जिज्ञासा 
प्रकट करता है। वरुण ब्रह्म-लक्षण के माध्यम से उपदेश देता है--'यह समस्त जगत्‌ जिससे 
उत्पन्न एवं जिससे अनुध्राणित होकर जीवित रहता और अन्तिम समय जिसमें प्रलीन हो 
जाता है, वह ब्रह्म है, उसको जानने का प्रयत्न करो” ]। पिता से मार्ग-निर्देशन लेकर भूगु 
अपने चित्त को समाहित कर उक्त लक्षण का लक्ष्य खोजने में लग जाता है । अन्न, प्राण, मन 
और विज्ञान में क्रमशः लक्षण घटाने का प्रयत्न करता है, किन्तु उससे उसे सन्तोष नहीं 


होता, अन्ततो गत्वा वह स्वयं इस निर्णय पर पहुँच जाता है-“आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । 


आनच्दाद्‌ ह्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते, आनन्देन जातानि जीवन्ति, आनन्दं प्रयन्त्यभिः 
संविशन्ति” ( ते. उ. ३।६ ) । आशय यह है कि उसे रज्जुविषयक अज्ञान से विशिष्ट रज्जुरूप 
उपादानकारण का कार्यभूत सर्पादि उसी रज्जु में स्थित रह कर उसी में विलीन हो जाता 
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( ३-शास्रयोनित्वाधिकरणम्‌ । तू ३ ) 
जगत्कारणस्वप्रशेनेन सववज्ञ ब्ह्मेत्युपक्षिप्तं, तदेच द्रढयन्नाह 
शास्रयोनित्वात्‌ ॥ ३॥ 

महत ऋग्वेदादेः शास्त्रस्यानेकविद्यास्थानोपदंहितस्य प्रदीपवत्सवार्थाचद्योतिनः 

भामती 

सुत्रान्तरमवतारयितुं पुवं सुत्रसङ्गतिमाह & जगत्कारणत्वप्रदशंनेन इति & । 

न केवलं जगद्योनित्वादस्य भगवतः सर्वज्ञता, शास्त्रयोनित्वादपि बोद्धव्या । शास्त्रयोनित्बस्य 
स्वंज्ञतासाधनत्वं समर्थयते । ® महत ऋग्वेदादेः शास्त्रस्य इति & । चातुर्वण्यंस्य चातुरा्रम्यस्य च 
यथायथं निषेकादिश्मशानान्तासु ब्राह्ममुहुर्तोपक्रमप्रदोषपरिसमापनीयासु निव्यने मित्तिककाम्यकमंपद्धतिषु 
च ब्रह्मतत्वे च शिष्याणां शासनात्‌ शास्त्रमुरवेदादि, अत एव महाविषयत्वात्‌ महत्‌ । न केवलं महाविषयः 
ध्वेनास्य महत्त्वम्‌, अपि त्वनेका ङ्गोपाङ्गोपकरणतयापीत्याह & अनेकविद्यास्थानोपवुं हितस्य & । पुराण- 


भामती-व्याख्या 
है, वैसे ही अविद्या-विशिष्ठ ब्रह्म से उत्पन्न जगद्रूप कार्य उसी ब्रह्म में स्थित ओर 
उसी में विलीन हो जाता है । जगज्जन्मादिकारणत्व विशिष्ठ ब्रह्म का स्वरूप 
और शुद्ध ब्रह्म का तटस्थ लक्षण है, क्योंकि जो लक्षण लक्ष्य से तटस्थ ( लक्ष्यावृत्ति ) होकर 
लक्ष्य का उपलक्षक होता है, उसे तटस्थ लक्षण कहते हैं, तटस्थ लक्षण के द्वारा भी लक्षण का 
प्रयोजन सिद्ध होता है । न्यायभाष्यकार ने लक्षण का प्रयोजन बताया हे --“उदिष्टस्यातत्त्व- 
व्यवच्छेदको धर्मो लक्षणम्‌” ( च्या. सु. ११॥३ )। इसकी व्याख्या करते हुए वातिककार चे 
कहा है-“लक्षणं खलु लक्ष्यं पदार्थं समानासमानजातीयेभ्यो व्यवच्छिनत्ति” । "काकवद्‌ गृह 
देवदत्तस्य'--इत्यादि व्यवहारों में काकादि उपलक्षक पदार्थो को भी देवदत्त के गृह का 
व्यावर्तक माना जाता है । श्री कुमारिल भट्ट भी यही कहते हें--“सवेथा लक्षणं नाम यद्‌ व्यव- 
च्छेदकारणम्‌”” ( तं. वा. पृ. ७४६) । श्री शबरस्वामी भी कहते हैं--“न शक्यं पृष्ठाकोटेन 
तत्र तत्रोपदेष्टुमिति लक्षणमुक्तम्‌ । । 
ऋषयोऽपि पदार्थानां नान्तं यान्ति पृथबत्वशः । 
लक्षणेन तु सिंद्धानामन्तं यान्ति विपश्चितः ॥” 
अर्थात्‌ धरातल पर विखरे हुए अनन्त अलक्ष्यों की व्यात्रृत्ति और लक्ष्यों का सःय लक्षण 


के माध्यम से ही हो सकता है, प्रत्येक व्यक्ति को झुकःझुक कर देखना और पहचानना 
सम्भव नहीं ]॥ २॥ 


तृतीय सूत्र की अवतरणिका के रूप में पूर्वं ( द्वितीय ) सूत्र से इसकी संगति भाष्यकार 
बताते हैं--“जगत्कारणत्वप्रदर्शनेन सवेज्ञं ब्रह्मेत्युपक्षिप्तम्‌, तदेव द्रढयति’ । 

विशाल विशव की कारणता होने मात्र से भगवान्‌ में सवंज्ञता नही, अपितु ऋग्वेदादि 
महान्‌ शास्त्रों का प्रणेतृत्व भी भगवान्‌ में सर्वज्ञता का प्रयोजक है । शास्त्रप्रणेतृत्व में स्वज्ञत्व 
की साधनता का समर्थन किया जाता है-- महतः ऋग्वेदादि शास्त्रस्य । ब्राह्मणादि चारों 
वर्णों एवं ब्रह्मचर्यादि चारों आश्रमो के लिए समस्त संस्कारों [ निषेक ( गर्भाधान ) आदि 
अन्त्येष्टि-पर्यन्त संस्कार द्विजत्व का सम्पादन करते हैं-वैदिकैः कमंभिः पुण्यैनिषेका दिद्विजन्म- 
नाम । कार्यः शरीरसंस्कार. पावनः प्रेत्य चेह च॥ ( मनु० २२६ ) | । प्रातः काल से लेकर 
सायं तक सम्पादनीय नित्य, नैमित्तिक और काम्य कर्मों तथा ब्रह्मतत्त्व का शासन (विधान) 
करने के कारण ऋग्वेदादि को शास्त्र कहा जाता ह्वै। केवल प्रतिपाद्य विषय की इष्टि से ही 
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११० 
च ७ 

सर्वज्ञकदपस्य योनिः कारणं ब्रह्म । न हीदशस्य 'शाखस्यग्वदादिलक्षणस्य सर्वेज्षगुणा- 

न्वितस्य सर्वेज्ञादन्यतः संभवोऽस्ति। यद्यद्धिस्तरार्थ शास्त्र यस्मात्पुरुषविशेषात्सं- 


£ भामती 
न्यायमीमांसादयो दक्ष विद्यास्थानानि तेस्तया तया द्वारोपकृतस्थ । तदनेन समस्तहि्टजनपरिग्रहेणा- 


प्रामाण्यशङ्काऽप्यपाकृता । पुराणादिप्रणेतारो हि महषंयः दिष्टास्तेस्तया तया द्वारा वेदान्‌ व्याचक्षाणे- 
स्तदथं चादरेणानुतिषठद्धि: परिगुहीतो वेद इति । न चायमनवबोधको नाप्यस्पष्ठबोधको येनाप्रमाणं 
स्यादित्याह & प्रदीपवत्‌ सर्वार्थावद्योतिनः & । सर्वमर्थजातं सर्वथाइवबोधयन्‌ नानवबोधको नाप्यस्पष्ट- 
बोधक इत्यर्थः । अत एव & सवंज्ञकल्पस्य $ सर्वज्चसद्शस्य । सर्वज्ञस्य हि ज्ञानं सर्वविषयं शास्त्रस्या- 
प्यभिधानं सर्वबिषयमिति सादृश्यम्‌ । तदेवमन्वयमुकरवा व्यतिरेकमाह & न हीदृशस्य इति & । सर्वज्ञस्य 
गुणः सर्वविषयता तदन्वितं शास्त्रम्‌ । अस्यापि सवंविषयत्वात्‌ । उक्तमथं प्रमाणयति ® यद्यद्रिस्तराथं 
शास्त्रं यस्मात्‌ पुरुषविशेषात्‌ सम्भवति स पुरुषविश्ञेषस्ततोऽपि शास्त्रादधिकतरविज्ञानः & इति 
योजना । अद्यत्वेऽप्यस्मदादिभिर्थत्समोचीनार्थविषयं शास्त्रं विरच्यते तत्रास्माकं वकतृणां वाकयाज्ज्ञानमधि- 
कविषयम्‌ । न हि ते तेऽसाघारणधर्मा अनुभूयमाना अपि शक्या वक्तुम्‌ । न खहिवक्षुक्षीरगुडादीनां मधुर- 
रसभेदाः शक्या: सरस्वत्याप्याख्यातुम्‌ । विस्तरार्थमपि वाक्यं न वकतृज्ञानेन तुल्यविषयमिति कथयितुं 


| भामती “व्याख्या 
उन्हें महान्‌ नहीं कहा जाता, अपितु सभी अज्भों और उपाङ्गों को मिला देने से उनका कलेवर 
भी महान्‌ ( विपुल ) हो जाता है--“अनेकविद्यास्थानोपबुंहितस्य” । वेदों के छः अङ्ग होते 
हैं-- शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्त छन्दो ज्योतिषम्‌” (मुं. उ. १।१।५), इनमें पुराण, न्याय, 
मीमांसा और धमंशास्त्र-इन चारों को मिला देने से सब दस विद्यास्थान कहे जाते हैं। 

पुराणकारादि शिष्ट पुरुषों के द्वारा वेद परिगृहीत है, अतः इसमें अप्रामाण्य की आशङ्का 
नहीं कर सकते, क्योंकि पुराणादि ग्रन्थों के प्रणेता ऋषिगण शिष्ट कहे जाते हैं [ “के 
शास्त्रस्थाः ? शिष्टाः, तेषामविच्छिन्ना स्मृतिः शब्देषु वेदेषु च” ( शाबर. १।३।९ ) ]। उनके 
द्वारा वेदों का समुचित व्याख्यान और वैदिक कर्मों का श्रद्धापूर्वक अनुष्ठान यह सिद्ध करता 
है कि वेदों के उपदेशों को मर्हाषियों ने अपने आचरणों में पूर्णतया उतारा था, वेदों का 
प्रामाण्य उन्हें सवंथा अभ्युपगत था । वेद न तो अबोधक हैं और न संशयादि के उत्पादक, 
अतः उनमें मिथ्यात्व, अज्ञान और संशय नाम का त्रिविध अप्रामाण्य सम्भव नहीं-- 
“प्रदीपवत्‌ सर्वार्थावद्योतिन: ।” समस्त अर्थो का जो विस्पष्ट अवबोधक होता है, उसे न तो 
अबोधक कह सकते हैं और न अस्पष्ठ.बोधक । अत एव वेदों को “सर्वज्ञकल्प” कहा जाता 
है । सर्वेज्ञकल्प का यहाँ अर्थ सर्वज्ञ-सहश है । सर्वज्ञ पुरुष का ज्ञान जैसे सर्वविषयक होता है, 
वैसे शास्त्रों का अभिधान भी सवेविषयक है-यही दोनों में साहश्य है । अन्वयमुखेन 
प्रतिपादित विषय का व्यतिरेकतः प्रतिपादन किया जाता है--“न हीद्दशस्य शास्त्रस्य 
ऋग्वेदादिलक्षणस्य सर्वज्ञगुणान्वितस्य सर्वज्ञादन्यतः सम्भवोऽस्ति” । सर्वज्ञ का गुण है-- 
सर्वविषयत्व, उससे युक्त होने के कारण शास्त्र भी सवंविषयक होता है। उक्त अर्थं का 
सर्वज्ञता में पर्यवसान किया जाता है--“यद्‌ यद्विस्तरार्थ शास्त्र यस्मात्‌ पुरुषविशेषात्‌ 
सम्भवति, स ततोऽप्यधिकतरविज्ञानः” । लोक में यह प्रसिद्ध व्याप्त है कि शास्त्र की अपेक्षा 
शाख्रप्रणेता पुरुष अधिक विषय का ज्ञान रखता है । आज-कल भी हम लोगों के द्वारा जो 
शास्त्र रचा जाता है, उसकी अपेक्षा शास्त्रकार में अधिक विषय का ज्ञान होता है, क्योंकि 
पुरुष के द्वारा वस्तु के जिन असाधारण धर्मो का अनुभव किया जाता है, उन सभी का शब्दों 
के द्वारा कथन करना सम्भव नहीं होता, जैसे इक्षु ( ईल या गन्ना ) दुध और गुडादि के 
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सवति, यथा व्याकरणादि पाणिन्यादेशयैकदेशार्थमपि, स ततो 5प्यधिकतरचिज्ञान इति 
प्रसिद्धं लोके । किसु वक्तव्यमनेकशाखाभेदभिन्चस्य देचतिर्यंङसानुष्यचर्णाभ्रमादिप्रचि- 
भागहेतोऋग्वेदाद्याख्यस्य सर्वश्चानाकरस्याप्रयत्नेनेच लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वास- 
वद्यस्मान्महतो भूताद्योनेः संभवः, “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेत द्यहर्वेदः’ 
_ भामती 

विस्तरग्रहणम्‌ । सोपनयं निगमनमाह & किमु वक्तव्यम्‌ इति & । वेदस्य यस्मात्‌ महतो भूताद्‌ योनेः 
सम्भवः तस्य महतो भूतस्य ब्रह्मणो निरतिशयं सर्वज्ञत्वं सवंशक्तित्वं च किसु वक्तव्यमिति योजना 
% अनेकशाखा इति & । अत्र चानेकशाखाभेदभिन्नस्येत्यादिः सम्भव इत्यन्त उपनयः । तस्येत्यादि सर्व- 
दाक्तिमत्त्वं चेत्यन्तं निगमनम्‌ । & अप्रयत्नेनेव इति & ईषछायत्नेन, यथा$ळवणा यवागूरिति । . देवषंयो 
हि महापरिश्रमेणापि यत्राशक्तास्तदयमोषत्प्रयत्नेन लीलयेब करोतीति निरतिशयमस्य सर्वज्ञत्वं सर्वशक्तिः 
सत्वं चोक्तं भवति । अप्रयत्नेनास्य वेदकतृत्वे श्रुतिरुक्ता अस्य महतो भूतस्य' इति । 

येऽपि तावद्‌ वर्णानां नित्यस्वमास्थिषत तेरपि पदवाक्यादीनासनित्यत्वमभ्युपेयम्‌ । आनुपुर्वोभेदवन्तो 
हि वर्णा पदम्‌ । पदानि चानुपुर्वीभिदवन्ति वाक्यम्‌ । व्यक्तिघमंश्चानुपुर्वी न वर्णघर्म: । वर्णानां नित्यानां 
विभूनां च कालतो देशतो वा पोर्वापर्य्यायोगात्‌ । व्यक्तिश्चानित्येति कथं तदुपगुहीतानां वर्णानां नित्याना- 
मपि पदता नित्या । पदानित्यतया च वाक्यादीनामप्यनित्यता व्याख्याता । तस्मान्नृत्यानुकरणवत्‌ पदाद्य- 


भामती-व्याख्या 
माधुर्ये का जो अन्तर अनुभूत होता है, वह सरस्वती के द्वारा भी नहीं कहा जा सकता । शास्त्र 
कितना भी विस्तरार्थक हो वक्तृज्ञान की बराबरी नहीं कर सकता- इस तथ्य की अभिव्यक्ति 
के लिए “विस्तर” पद का ग्रहण किया गया है। न्याय-प्रयोग का उपनय-सहित निगमन किया 
जाता है--“किमु वक्तव्यमित्यादि”। ऐसे वेद का जिस महान्‌ कारण से सम्भव (उत्पाद ) 
होता हे, उसकी सर्वज्ञता के विषय में कहना ही.क्या है ? [ भाष्य-प्रदशित अनुमान का पूरा 
आकार कल्पतरुकार ने दिखाया है--ब्रह्म वेदविषयादधिकविषयकज्ञानवत्‌ तत्कतृंत्वाद, यो 
यद्वाक्यप्रणयनकर्त्ता, स तद्विषयादधिकविषयज्ञः, यथा पाणिनीयव्याकरणात्‌ पाणिनि:। भाष्य- 
प्रयुक्त अवयवों में “अनेकशाखाभेदभिन्नस्य'--यहाँ से लेकर “सम्भवः”-यहां तक उपनय 
और “तस्य”-यहाँ से लेकर “संशक्तिमत््वं च”--यहाँ तक निगमन वाक्य प्रर्दाशत किया 
गया है। “अप्रयत्नेनेव” का अर्थ है-“ईषत्प्रयत्नेन' । जैसे 'अलवणा यवाग का 
“ईषल्लवणा' अर्थं होता है। अर्थात्‌ देव और ऋषिगण अपने महान्‌ श्रम के हारा भी जिस 
कार्यं का सम्पादन नहीं कर सकते, उस कार्य को परमात्मा अपने थोड़े प्रयत्न के द्वारा 
लीलामात्र से ही सम्पन्न कर देता है, इससे ही परमेश्वर में निरतिशय सवंज्ञत्व और सर्वशक्तिः 
मत्त्व पर्यवसित हो जाता है । वह ( ईश्वर ) अपने स्वल्प प्रयत्न से ही वेदों की रचना कर 
डालता है-यह श्रुति ही कहती है--“अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यहग्वेद:” { बृह. 
उ. २४१० ) । जो ( मीमांसकगण ) वर्णो को नित्य मानते हैं, उन्हें भी 'पद' और “वाक्यादि” 
को अनित्य ही मानना पड़ेगा, क्योंकि क्रम विशेष से युक्त वणं पद और आनुपूर्वी विशेष से 
युक्त पद ही वाक्य कहे जाते हैं। आनुपूर्वी ( क्रम विशेष ) वर्णों की अभिव्यक्ति का धर्म है, 
वर्णों का नहीं, क्योंकि वर्ण नित्य हैं, अतः कालिक पौर्वापरयंभाव जैसे उनमें सम्भव नहीं, वैसे 
ही वर्ण विभु हैं, अतः दैशिक पूर्वोत्तरभाव उनमें नहीं बन सकता। वर्णों की अभिव्यक्ति 
अनित्य होती है, अतः आनुपूर्वी विशेष से युक्त वणंगत पदत्व नित्य क्योंकर होगा ? विवश 
होकर ऐसे पदों को अनित्य ही मानना होगा, पदों के अनित्य होने से वाक्यों को अनित्य 
मानना अनिवायं है । अतः नृत्य का अनुकरण जैसे भिन्न होता है, वेसे ही गुरुद्वारा उच्चरित 
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( बृह० २४११० ) इत्यादिश्चतेः । तस्य महतो भूतस्य निरतिशयं सर्वेज्षत्व॑ खर्वेशाक्तिः 


® यं € 
मरचं चेति | इति प्रथमवणकम्‌ |। 
RA री आशा 
है भामती “ 
नकरणम । यथा हि यादृशं गात्रचलनादि नत्तंकः करोति ताइशमेव शिक्ष्यमाणा$नुकरोति नत्तंकी, न तु 


तदेव व्यनक्ति। एवं यादुशीमानुपुर्बी देदिकानां चर्णपदादीनां करोत्यध्यापयिता तादृशीमेवानुकरोति 
माणवकः, न तु तामेवोच्चारयति । आचार्य्यंब्यक्तिस्यो माणवकव्यक्तोनामन्यत्वात्‌ । तस्मान्नित्यानित्यवणं- 
चादिनां न लौक्किकवेदिकपदवाक्यादिपौरुषेयत्वे विवादः, केवलं वेदवाक्येषु पुरुषस्वातन्त्र्यास्वातन्त्र्य 
विप्रतिपत्तिः । यथाहु:-- यत्नतः प्रतिषेध्या नः पुरुषाणां स्वतन्त्रता’ । 

तत्र सष्टिप्रलयमनिच्छन्तो जेमिनीया वेदाध्ययनं प्रत्यस्माइशगुरुशिष्यपरम्परामविच्छिन्नामनादि- 
माचक्षते । वेयासिक तु मतमनुवत्तंमानाः श्ुतिस्मृतीतिहासादिसिदवसृष्टप्रलयानुसारेणानाद्यविद्योपधानलब्ध- 


सर्वशक्तिज्ञानस्थापि परमात्मनो नित्यस्य वेदानां योनेरपि न तेषु स्वातन्त्र्य, पुर्वेपुर्वसर्गानुसारेण तादुश- 
ताइशानुपूर्वीविरचनात्‌ । तथा हि यागादिन्नह्महत्यादयोईर्थानथंहेतवो ब्रह्मविवर्त्ता अपि स सर्गान्तरे विपरो- 
यन्ते, न हि जातु क्वचित्‌ सर्गे ्रह्महस्याऽथंहेतुरनथंहेतुश्चाशवमेधो भवति, अग्निर्वा क्लेदयति, आपो वा 
दहन्ति, तद्ृतु । यथाऽत्न सगें तियतानुपूठ्यं वेदाध्ययनमभ्युदयनिःश्चेयसहेतुरभ्यथा तदेव वाग्वप्त्रतयाऽ- 
जा 7: सामती-म्पाख्या 
पदादि का अनुकरण भी भिन्न होता है, क्योंकि जैसा शरीर को नर्तक मटकाता है, वैसा ही 
सीखनेवाली नतकी भी मटकाती है, नतंक के नृत्य की ही अभिव्यक्ति नतेकी में नहीं मानी 
जाती । उसी प्रकार अध्यापक वेदिक वर्णो और पदों की जैसी आतुपूर्वी का उच्चारण करता 
है, वैसी ही आतुपूर्वी का अनुकरण माणवक करता है, अध्यापकोच्चारित आनुपूर्वी का ही 
उच्चारण नहीं करता, क्योंकि आचार्य की आतुपू्वी व्यक्ति से मणिवक की आनुपूर्वी व्यक्ति 
भिन्न होती है । अतः नित्यवर्णवादी और अनित्य वर्णवादियों का वैदिक पदों और वाक्यों की 
पौरुषेयता में विवाद नहीं, केवल वेदिक वाक्यों में पुरुष के स्वातन्त्र्यास्वातन्त्र्य में वेमत्य है, 
जैसा कि श्री कुमारिलभट्ट कहते हैं--/यत्नतः प्रतिषेध्या नः पुरुषाणां स्वतन्त्रता” ( श्लो. वा. 
पृ. ८०२) । [ लौकिक पदों के उच्चारण में पुरुष स्वतन्त्र है, अतः पुरुष के दोष उसके शब्द 
में संक्रान्त हो जाते हैं, किन्तु वैदिक शब्दों में पुरुष का स्वातन्त्र्य न होने के कारण पुरुष के 
दोष उनमें संक्रान्त नहीं होते ]। महासृष्टि और महाप्रलय न माननेवाले जेमिनिमतावलम्वी 
आचाग्रगण वेदाध्ययन क्री गुरु-शिष्य-परम्परा को अनन्त और अनादि मानते हैं, किन्तु 
व्यासमतावलम्बी वेदान्तिगणों के मत में श्रुति, स्मृति, इतिहासादि-प्रसिद्ध सृष्टि और प्रलय 
के अनुसार अनादि अविद्यारूप उपाधि के द्वारा सर्वज्ञत्व पाकर भी नित्य परमात्मा वेदों की 
रचना करके भी उसमें स्वतन्त्र नहीं माना जाता, क्योंकि पूर्वव सृष्टि में प्रचलित 
आंनुपूर्वी की ही वह रचना कर देता है, तूतन आनुपूर्वी का निर्माण नहीं करता । यह भ्रुव 
सत्य है कि इष्ट-साधनी भूत यागादि और अनिष्ट-साधनीभूत ब्रह्म-हत्यादि कर्म ब्रह्म के विवतं 
होकर भी अन्य सृष्टि में विपरीत स्वभाव के नहीं होते, क्‍योंकि किसी भी सृष्टि में ब्रह्महत्या 
कर्म स्वर्गादिख्प दृष्ट का और अश्वमेघ नरकादिरूप अनिष्ट का, या अग्नि बलेदन (आर्द्रोकरण) 
का अथवा जल दहन का करण नहीं होता । वेसे ही वेदों में पुरुष का स्वातन्त्र्य कभी नहीं 
रहता । जैसे इस समय आनुपुर्वी विशेष से युक्त वेदों का अध्ययन अभ्युदय और निःश्रेयस 
00 ) का साधन होता है, अन्यथा ( स्वर और वर्णादि-क्रम का व्युत्क्रम हो जाने पर) 
-मन्त्र वज्र बन कर यजमान का ही हिंसक हो जाता है, जैसा कि शिक्षाकार कहते है-- 
“मन्त्रो हीनः स्वरतो वणंतो वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थमाह 


, ह्‌ । 
स वाग्वज्ञो यजञप्रात वित अथे स्वरतोः्पराधात्‌ ॥” (पाणि, शिक्षा) 


शास्त्रकतृंत्वविचारः ] ००८हि सी सहितआसतोी संचलित मे... ११३ 


भाम - 
नर्थहेतु', एवं सर्गान्तरेष्वपी ति, तदनुरोधात्‌ सवष विरा पूर्वपूवं सर्गानुसारेण वेदान्‌ विरचयन्न 
स्वतन्त्रः । पुरुषास्वातन्त्रयमात्रं चापोरुषेयत्वं रोचयन्ते जमिनीया अपि, तच्चास्माकमपि समातमन्यन्नाभि- 
निवेशात्‌ । न चेकस्य प्रतिभानेऽनाइवास इति युक्तम्‌ , न हि बहुनामप्यज्ञानां विज्ञानं चाऽऽशयदोषबतां 
प्रतिभाने युक्त आइवासः । तत्वज्ञानवतश्चापास्तसमस्तदोषस्येकस्यापि प्रतिभाने युक्त एवाइवासः । 
सर्गादिभुवां प्रजापतिदेवर्षीणां घर्मज्ञानवेराग्येदवय्पसम्पन्नानामुपपद्चते तत्‌ स्वरूपावधारणं, तत्प्रत्ययेन 
चार्वाचीनानामपि तत्र सम्प्रत्यय इत्युपपन्नं ब्रह्मणः शञास्त्रयीनित्वं शास्त्रस्य चापौरुपेयत्वं प्रामाण्यं चेति। 
टॅ - भामती-व्याख्या . 
[ तेत्तिरीयसंहिता ( २।५) में आख्यायिका आती है कि त्वष्टा के पुत्र विश्वरूप की इन्द्र ने 
हत्या कर दी। त्वष्टा ने इन्द्र को मार डालनेवाले पुत्र की लिप्सा से सोमयाग का अनुष्ठान 
किया । उसमें इन्द्र का भाग नहीं रखा । इन्द्र ने स्वयं यज्ञ में आ कर बलपूर्वक सोमरस का 
पान किया । त्वष्टा ने सोमपात्र में बचे सोम-रस की आहुति डालते हुए मन्त्र पढा-- 
“स्वाहेन्द्रशतुर्वघेस्व” । वहाँ 'इन्द्रस्य शत्रु/--ऐसे षष्ठी तत्पुरुष का स्वर न बोल 
कर ईन्द्र: शत्रुय॑स्थ'--इस प्रकार बहुब्रीहि समास के स्वर काः प्रयोग कर डाला। 
उसका फल यह हुआ कि उस याग से उत्पन्न वृत्रासुर नाम के पुत्र का हन्ता इन्द्र ही 
हो गया ]। अतः अन्य सृष्टि के आरम्भ में सर्वज्ञ परमेश्वर भी पूर्वे-प्रचलित आनुपूर्वी के 
अनुसार ही वेदों का प्रचार कर देता है, उनकी नूतन रचना न करने के कारण परमात्मा 
को स्वतन्त्र नहीं माना जाता । वेदों में पुरुष की स्वतन्त्रता का न होना ही वेदों की अपौरुषे- 
यता है-एऐसा जेमिनीय मत के आचाये भी मानते हैं वैसा ही हमारे वेदान्त में भी समानरूप 
से माना जाता है, किसी प्रकार के आग्रह की बात और है। 
शङ्का एक ईश्वर ही यदि वेद-प्रवतंक माना जाता है, तब यह भी सन्देह हो सकता 
हैं कि वह पूर्वंप्रचलित वेदों का उपदेश करता है? अथवा अपने नूतन रचित वेदों का प्रचार 
करता है ? अतः एक ईश्वर पर निर्भर न रह कर बहुत पुरुषों पर ही अध्यथनाध्यापन की 
परम्परा निर्भर रखनी चाहिए [ जसा कि वातिककार कहते हैं-- 
न्थथाकरणे चास्य बहुभ्यः स्यान्निवारणम्‌। ' 

एकस्य प्रतिभानं तु कृतकान्न विशिष्प्रते॥ 

अतश्च सम्प्रदाये च नैकः पुरुष इष्यते । ` 

बहवः परतन्त्राः स्युः सर्वे ह्मद्यत्ववन्तराः॥। ( श्लो. वा. पृ. ९०-९१ ) 
अर्थात्‌ पूर्व-काल में जैसे वेदों का कोई एक पुरुष कर्ता नहीं रहा, वेसे ही सम्प्रदायःप्रवतेक 
भी कोई एक ईश्वर नहीं रहा, किन्तु आज-कल के समान ही अनेक परतन्त्र व्यक्तियों की 
परम्परा में वेद की अध्ययन-घारा प्रवाहित होती आ रही है ] । 

समाधान--यादि एक पुरुष पर विश्वास नहीं किया जा सकता, तब अनेक पुरुषों पर 

भी विशवास नहीं किया जा सकता, क्योंकि यदि अज्ञानी पुरुषों की एक लम्बी परम्परा अथवा 
अनेक ज्ञानवान्‌ किन्तु वञ्चक पुरुषों की परम्परा में जो बात आ रही है, वह कभी भी 
विश्वसनीय नहीं होती । यदि एक व्यक्ति भी तत्त्वज्ञ, विवेकी और आप्त पुरुष है, तव उसके 
प्रतिभात पर विशवास किया जा सकता है। यदि हम लोग ईश्वर के स्वरूप का अवधारण 
नहीं कर सकते, तब भी सृष्टि के आरम्भ में होनेवाले प्रजापति, देव और ऋषिगण धमे, 
ज्ञान, वैराग्य और पूर्ण ऐश्वय से सम्पन्न होते हैं, वे उस ( ईश्वर ) के स्वरूप का अवधारण 
भली प्रकार कर सकते हैं। उन पर पूर्ण विश्वास रखनेवाले अर्वाचीन व्यक्तियों को a ईश्वर 
का स्वरूपावधारण सुलभ हो जाता है । फलतः वेदरूप शाखों की कारणता ब्रह्म में, शास्त्रों - 
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अथवा, यथोक्तरूग्वेदादि शास्त्र योनिः कारणं प्रमाणमस्य ब्रह्मणो यथाघत्स्वरूपा- 
चिगमे । शाखादेव प्रमाणाज्ञगतो जन्मादिकारण ब्रह्माधिगस्यत इत्यभिप्रायः । शास्र- 
मदाहतं पूवेसूत्रे- यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि । किमथ तहोंदं सुत्रं ? 
यावता पूर्वसूत्र पवेवंजातीयक शास्त्रसुदाहरता शास्त्रयोनित्वं त्रह्मणो दशितम्‌ । 
उच्यते, तत्र पू्वसूत्राक्षरेण स्पष्ट शास्त्र स्यानुपादानाजन्मादि केवलमचुमानमुपन्यस्त- 
मित्याशङ्कथेत, तमाशङ्कां निवतेयितुमिदं सुतरं प्रचवृत्ते- शास्त्रयोनित्वादिति ॥ ३ ॥ 
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: भामती 
वर्णकान्तरमारभते & अथवा इति &। पुर्वेणाधिकरणेन ब्रह्मस्वरूपलक्षणासम्भवशङ्कां व्युदस्य 
लक्षणसम्भव उक्तः, तस्येव तु लक्षणस्यानेनानुमानस्वाशङ्कामपाकृत्यागमोपदर्शनेन ब्रह्मणि शास्त्र प्रमाण- 
मुक्तम्‌ । अक्षरार्थस्त्वतिरोहितः॥ ३ ॥ 
| ३ OREO 


! १ भामती-व्याख्या 
. भें अपौरुषेयत्व और प्रामाण्य उपपन्न हो जाता है । इस सूत्र में “शास्त्रस्य योनिः’ और “शास्त्रं 
- योनिरस्य!--इस प्रकार द्विविध समास का अवलम्बन कर इस एंक ही अधिकरण के दो वर्णक 
( अधिकरण-प्रकार भेद ) हो जाते हैं, उनमें यहाँ तक प्रथम वर्णक समाप्त हो जाता है। 
[इस वर्णक का विषय वाक्य होता है--तस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यहृग्वेद!'” 
,( बृह. उ. २४१० ) । यहाँ संशय होता है कि यह वाक्य ब्रह्म में शास्त्रप्रणेतुत्व का प्रतिपादक 
नहीं है ? अथवा है? पूर्व पक्ष इस प्रकार किया गया कि वेद अपौरुषेय है, अतः वेदकतृंत्व 
ब्रह्म में सम्भव नहीं और. सिद्धान्त हो जाता है-“शास्त्रयोनित्वात्‌” । पुरुष-स्वातन्त्र्याभाव- 
रूप अपौरुषेयता का निर्वाह इस प्रकार भी हो जाता है कि सृष्टि के आरम्भ में ईश्वर विगत 
सृष्टि में प्रचलित वेद का ही उपदेश करता है, नृतन रचना नहीं करता । अतः ब्रह्म में वेद- 
कतृंत्वरूप शास्त्रयोनित्व सम्भव हो जाता है, यह सब कुछ ब्रह्म में सवंज्ञत्व के विना समञ्जस 
नहीं होता, अतः ब्रह्म में सवंज्ञत्व पर्यवसित हो जाता है ]। 
द्वितीय वर्णक का आरम्भ किया जाता है-- अथवा” । पुर्वं ( “जन्माद्यस्य यतः-- 
इस ) अधिकरण के द्वारा ब्रह्मणः स्वरूपलक्षणासम्भव’-इस प्रकार की शङ्का का निराकरण 
करके स्वरूपलक्षण को सम्भावित किया, “जगज्जन्मादिकत्तृत्वरूप लक्षण में अनुसानत्व की 
आशङ्का को इस अधिकरण के प्रथम वणक से निरस्त किया गया । इस अधिकरण के द्वितीय ' 
वर्णक के द्वारा ब्रह्म में शास्त्रप्रमाणकत्व प्रतिपादित किया गया, इससे ब्रह्म में अनुमान प्रमाण 
का निरास करके शास्त्र प्रमाण प्रदशित हो जाता है । इस वर्णक में सूत्र और भाष्य नितान्त 
सुस्पष्ट और सुगम है । [ जैसे धर्म के लक्षण और प्रमाण की जिज्ञासा “चोदनालक्षणोऽर्थो 
धर्म” ( जै. सू. १।१।२ ) इस एक ही सूत्र के द्वारा शान्त की गई है, वातिककार कहते हैँ- , 
द्यमेकेन सूत्रेण श्रुत्यर्थाभ्यां निरूप्यते । 
र स्वरूपे$पि हि तस्योक्तं प्रमाणं कथ्यतेश्यंतः ॥ ( श्लो. वा. पृ. ४५ ) 
वैसे ही ब्रह्मणः कि स्वरूपम्‌ ? इस प्रश्‍न का उत्तर “जन्माद्यस्य यतः” और ब्रह्मणि कि 
प्रमाणम्‌ ? इसका उत्तर है--यह द्वितीय वर्णक 'शास्त्रयोनि' या 'शास्त्रलक्षणं ब्रह्म! । जगज्ज- 
'न्मादिकारणत्व का अर्थं श्री सुरेश्वराचाय ने जगदुपादानाश्रयत्व किया है 
अस्य हेतेन्द्रजालस्य यदुपादानकारणम्‌ । 


... जजञानं--तढुमाशच बहम, कारशमुज्यते ॥ ( बृह, वाः पृ. ५०४ ) 
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(8 समन्वयाधिकरणम्‌ । सरू ४ ) 
कथ पुनत्रह्मणः शासत्रप्रमाणकत्वसुच्यते, यात्रता “आम्नायस्य क्रियाथत्वादानर्थ- 
~ 
क्यमतद्‌र्थानाम्‌” ( जे० स० २२।१) इति. क्रियापरत्वं शास्रस्य प्रदर्शितम'। अतो 
भामती 
शास्त्रप्रमाणकत्वमुक्त ब्रह्मणः प्रतिज्ञामात्रेण, तदनेन सूत्रेण प्रतिपादनीयमित्युत्ुत्रं पूर्वंपक्षमार- 
चयति भाष्यकारः & कथं पुनः इति $। किमाक्षेपे । शुद्धबुद्धोदासोनस्वमावतयोपेक्षणीयं ब्रह्म 
भूतमभिदधतां वेदान्तानामपुरुषार्थोपदेशिना मभ्रयोजनत्वापततेः, भूताथंत्वेन च प्रत्यक्षादिभिः समानविषयतया 
लौकिकवाक्यवत्‌ तदर्थानुवादकत्वेनाप्रामाण्यप्रसङ्गात्‌ । न खलु लौकिकानि वाक्यानि प्रमाणान्तरविषय- 
मर्थेमदबोधयन्ति स्वतः प्रमाणम्‌, एवं वेदान्ता अपीत्यनपेक्षत्वलक्षणं प्रामाण्यमेषां व्याहन्येत । न च 
त रप्रमाणभंवितु' युक्तम्‌ । न चाप्रयोजनेः _परभ्रभाणभवितु युक्तम्‌ । न चाप्रयोजनेः , : स्वाघ्यायाघ्ययनविध्यापादितप्रयोजनवर्बनियमात्‌ । तस्मात्तत्त- 
भामती-व्याख्या - 
इसी प्रकार अज्ञातज्ञापकत्वरूप प्रामाण्य शास्त्रों में ही माना गया है-- 
प्रमाणानि च शास्त्राणि तत्प्रामाण्यं न चान्यतः । 
अज्ञातात्मावबोधित्वात्‌ तथा पुर्वमवादिषम्‌ ॥ ( बृह्‌. वा. प्र, ५१५ ) 


फलतः ब्रह्मणि प्रमाणं नास्ति? अस्ति वा ? इस सन्देह का निराकरण इस द्वितीय वर्णक में 
किया गया है ]। 


पूर्वं अधिकरण के द्वितीय वर्णक में जो कहा गया कि ब्रह्म में शास्त्र ( वेद ) प्रमाण है, 
वह केवल एक प्रतिज्ञामात्र है, उसका उपपादन इस समन्वयाधिकरण में करना है । उपपादन 
का अर्थ होता है-आक्षेपपूर्वक समाधान । इस सुत्र में केवल समाधान है, आक्षेप नहीं, . अतः 
भाष्यकार सूत्र की परिधि से बाहर रह कर आक्षेप या पूर्वं पक्ष की रचना कर रहे हैं _ 
“कथं पुनः” । यहाँ जिस “किम्‌ पद से मु” प्रत्यय करके 'कथम्‌' शब्द बनाया गया है, वह 
“किम्‌” पद भक्षेपार्थक है, प्रश्‍नादि का वाचक नहीं । इस प्रकार ''कथं पुनः ब्रह्मणः शास्त्रः 
प्रमाणकत्वमुच्यत ?” इस वाक्य का अथे होता है--“यढुक्त शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्मेति, तन्न 
अतः पुर्वं अधिकरण से इस अधिकरण की आशक्षेपीकी संगति फलित होती है । भाक्षेपवादी 
` प्रमेय (ब्रह्म ) और प्रमाण ( वेदान्त ) दोनों में अनौचित्य का प्रदर्शन करता है--ब्रह्म शुद्ध, 
बुद्ध और उदासीनस्वभाव का होने से न हेय और न उपादेय, किन्तु उपेक्षणीयमात्र है । इस 
प्रकार के निष्प्रयोजन और सिद्ध ब्रह्म के उपदेशक वेदान्त-वाक्य भी निरर्थक हैं। केवल 
निरथंक ही नहीं, अपितु प्रत्यक्षादि प्रमाणों के विषयीभूत सिद्ध ब्रह्म का बोधन करता 
. अनुवाद मात्र है, अनुवादक वाक्य गृहीतग्राही होने के कारण प्रमाण भी नहीं माने जाते। 
जो कहा जाता है कि वेद स्वतःप्रमाण है, [वह भी संगत नहीं क्योंकि ज॑से प्रमाणान्तरविषयः 
विषयक लौकिक वाक्य स्वतः प्रमाण नहीं माने जाते, वैसे ही उसी प्रकार के वेदिक वाक्य भी 
स्वतःप्रमाण क्योंकर होंगे ? महषि जँमिनि ने शब्द में प्रमाणता के लिए इतरप्रमाणात्तपेक्षत्व 
आवश्यक माना है--“औत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः, तस्य ज्ञानमुपदेशोऽव्यततिरेकश्चारथऽः 
नुपलब्धे तत्प्रमाणं बादरायणस्यानपेक्षत्वात्‌?' ( जै. सू. ११।५ ) । वेदान्त-वाक्यों को जब 
अपने अर्थ के बोधत में प्रत्यक्षादि की अपेक्षा हो जाती है, तब उत्तमें भनपेक्षत्व नहीं रहता। 
वेदान्त-वाक्यों को अप्रमाण या निष्प्रयोजन भी नहीं माना जा सकता, क्योंकि “स्वाध्यायोऽ' 
ध्येतव्य:” ( शत. ब्रा. ११।५।६ ) इस विधि वाकय के द्वारा वेदों में प्रयोजनवत्ता का आपादन 
किया जाता है, क्योंकि निष्प्रयोजनभूत वाक्यों के अध्ययन का विधान सम्भव नही । फलतः 
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बेदान्तानामानर्थकयम्‌ ; अक्रियाथेत्वात्‌ । कुँदेवतादिग्रकाशनाथत्वेन चा क्रियाचिधि- . 
शेषत्वम्‌ ; ˆ उपासना दिक्रियान्तरविधानार्थेत्वं चा। न हि परिनिष्ठितचस्तुप्रतिपाद्नं 
संभवति; प्रत्यक्षा दिविषयत्वात्परिनिष्ठितचस्तुनः ; तत्प्रतिपादने च हेयोपादेयरहिते 
पुरुषार्थाभावात्‌ । अत पच 'सोऽरोदीद्‌' इत्येचमादीनामानर्थेक्यं मा भूदिति "विधिना 


त्वेकवाक्यत्वात्स्तुत्यथैन विधीनां स्युः ( जैं० खू० १।२।७) इति स्ताचकत्वेनार्थच- 
i ~ , 


भामती . 
रिहितक्पिक्षितकतुंदेवतादिप्रतिपादनपरत्वेनैव क्रियाथंत्वम्‌ । यदि स्वसन्निधानात्तत्परत्वं न रोचयन्ते, 
ततः सन्निहितोपासनादिक्रियापरत्वं वेदान्तानाम्‌ । एवं हि प्रत्यक्षाद्यघिगतगोचरत्वेनानपेक्षतया प्रामाण्यं 
च प्रयोजनवत्वं च सिष्यतीति तात्पर्य्यार्थः । पारमषंसुत्रोपन्यासस्तु पूर्व पक्षदाढर्चाय । आनर्थक्यं चाप्रयो- 


जनस्वम्‌, सापेक्षतया प्रमानुत्पादकरवं चानुवादकत्वादिति । & अतः & इत्यादि & चा & इत्यन्तं ग्रहणक” 
MIS SMS 0 मित त 


भामती-व्याख्या 

विहित कर्मों में अपेक्षित कर्ता और देवतादि का प्रतिपादन कर वेदान्त-वाक्य कर्म (धर्म) 
के अङ्ग हो सकते हैं। यदि कमं-काण्ड से दुर पठित होने के कारण वेदान्त कर्माथेक नहीं हो 
सकते, तब उपनिषत्काण्ड में प्रतिपादित प्राणादि की उपासना में वेदान्त-वाकयों का उपयोग 
माना जा सकता है। इस प्रकार प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अनधिगत पदार्थों के प्रतिपादक वेदान्त- 
वाक्यों में अनपेक्षत्व, प्रामाण्य और प्रयोजनवत्त्व सिद्ध हो जाता है । 

भाष्यकार ने मह॒धि जैमिनि के सूत्र का उपन्यास पूर्व पक्ष को दृढ़ बनाने के लिए किया 
है [ आम्तायस्य क्रियाथ॑त्वादानाथक्यमत॒दर्थानां तस्मादनित्यमुच्यते” ( जे. सू. १२१) यह 
सूत्र यद्यपि अर्थवादाधिकरण का पूर्वपक्ष-सूत्र हैं, सिद्धान्त-सूत्र नहीं, तथापि यहाँ भी पूर्वपक्ष 
की दृढता के लिए ही प्रयुक्त हुआ हे । उसका अर्थ यह है कि आम्नाय ( समस्त वेद ) क्रिया 
( अग्निहोत्रादि कंमो ) के विधान में ही पर्यवसित होता है । वेदान्त-वाकयों के समान जो 
वाक्य क्रियापरक नहीं, वे अनर्थक हैं, अतः अनित्य ( अप्रमाण ) माने जाते हैं ]। वेदान्त- 
वाक्यों में जो आनथंक्य कहा गया है, उसका अथे अप्रयोजनवत्त्व अथवा प्रत्यक्षादि-सापेक्ष 
एवं अनुवादकमात्र होने के कारण प्रमानुत्पादकत्व ही आनर्थक्य कहा गया है-'अतः' से 
लेकर 'वाः तक [ “अतो बेदान्तानामानर्थक्यमक्गियार्थत्वात्‌, कतृंदेवतादिप्रकाशनार्थेत्वेन वा 
क्रियाविधिशेषत्वम्‌, उपासतादिक्रियान्तरविधानार्थत्वं वा”--यह ] वाक्य ग्रहणक वाक्य 
( संग्रह, संक्षिप्त या व्याख्येय भाष्य ) है और उसका व्याख्यान भाष्य है--“ न हि से लेकर 
“उपुपन्नो वा” यहाँ तक । [ उसका तात्पर्यं यह कहा जा चुका है कि परिनिष्ठित ( सिद्ध ) 
पदार्थ का प्रतिपादन सम्भव नहीं, क्योंकि सिद्ध पदार्थ प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय होता है, 


. सिद्ध पदार्थ न तो हेय होता है और न उपादेय, अतः उसके प्रतिपादन से कोई भी पुरुषार्थ 


सिद्ध नहीं होता, अत एव वेद में परिगृहीत सिद्धाथंक आख्यानों का कमं की स्तुति या निन्दा 
में तात्पर्यं मान कर विधि वाक्यों से एक-वाक्यत्व स्थापित किया जाता है, जैसे-सोऽरोदीद्‌ 
यदरोदीत्तद्रुद्रस्य रुद्रत्वम्‌” ( तं. सं. १।५।१ ) । अर्थात्‌ देवता और असुर परस्पर युद्ध करने 
के लिए सन्नद्ध हैं, देवतागण अपना चाँदी-सोना अग्निदेव के पास धरोहर रख देते हैं। युद्ध 
जीत कर आते हैं, अपनी धरोहर अग्निदेव से माँगते हैं, वह धन लेकर भागता हैं, पीछा 
करनेवाले देवगण उसे मारने लगते हैं । अग्नि एक स्थान पर बैठ कर रोने लगता है। उसके 
नेत्रों से जो आँसू निकलते हैं, वे पृथिवी पर पड़ते ही रजत बन जाते हैं, रजत ने अग्निदेव. 
से रुदन कराया, अत: उसका नाम 'रुद्र” है, यज्ञ में रजत की दक्षिणा नहीं दी जाती ।' इस 


वळ 


आख्यायिका की “बहिषि रज॒तं त देयूम' इस निषेध वाक्य के साथ एकवाक्यता की जाती ' 
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त्वमुक्तम्‌ । मन्त्राणां च इषे त्वा? इत्यादीनां क्रियातस्साधनाभिधायित्वेन कर्मसमवायि- 
त्वमुक्तम्‌। न कचिदपि. वेदवाक्यानां विधिसंस्पशंमन्तरेणार्थचत्ता दष्टोपपन्ना वा । 
कप भामती 

वाक्यम्‌ । अस्य विभागभाष्यं & न हि & इत्यादि & उपपन्ना चा & इत्यन्तम्‌ । 

स्यादेतद्‌-- अक्रियार्थ्वेऽपि ब्रह्मस्वरूपंविधिपरा वेदान्ता भविष्यन्ति, तथा च विधिना त्वेक- 
वाक्यत्वादिति राद्धान्तसुत्रमनुग्नहोष्यते। न खल्वप्रवृत्तप्रवर्तंतमेव विधिः | उत्पत्तिविघेरत्ञातज्ञापनार्थं- 
त्वात्‌ । वेदान्तानां चाज्ञातं ब्रह्म ज्ञापयतां तथाभावादित्यत आह & न च परिनिष्ठित इति & । अना- 
गतोत्पाद्यमावविषय एव हि सर्वो विघिरुपेयोऽधिकार विनियोगप्रयोगोत्पत्तिरूपाणां परस्पराविनाभावात्‌, 
सिद्धे च तेषामसम्भवात्‌ । तद्वाकयानां त्वेदस्पय्यं भिद्यते । यथाऽग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वर्गकास इत्यादि- 
भ्योऽघिकारवि नियोगप्रयोगाणां प्रतिलम्भादरिनहोत्रं जुहोत्तीत्युत्पत्तिमात्रपरं वाक्यम्‌ । न त्वत्र विति- 
योगादयो न सन्ति, सन्तोऽप्यन्यतो लब्घत्वात्‌ केवलमविवक्षिताः । तस्माद्‌ भावनादिषयो विधिर्न सिद्ध 


भामती-च्याख्या 

है—'यस्माद्रजतं रोदितवान्‌, तस्माद्‌ यागे दक्षिणारूपेण न देयम्‌ ।' 

इसी प्रकार “इषे त्वा ऊर्जे त्वा” ( माध्यन्दिन. १।१ ) इत्यादि मस्त्रों का “इषे त्वेति 
छिनत्ति”-- इत्यादि पलाश-णाखा-छेंदनादि कर्मा में उपयोग करने के लिए सभी अर्थवाद- 
वाक्यों की विधि वाक्यों से एकवाक्यता की जाती है--“विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेत 
विधीनां स्युः” ( जै. सू. १'२।७ ) अर्थात्‌ अर्थवाद वाक्य विधि वाक्यों के साथ एकवावयतापन्न 
होकर विधेय पदार्थं की स्तुति और निषेध्य पदार्थ की निन्दा में उपयोगी होते हैं ]। 

शङ्का-यद्यपि वेदान्त-वाक्य किसी क्रिया ( कमं ) का प्रतिपादन नहीं करते, तथापि 
ब्रह्मस्वरूप के विधायक हो सकेंगे, ऐसा माननें पर “विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌” ( जै. सू. 
१।२।७) यह सिद्धान्त सुत्र भी अनुपालित हो जाता है । अप्रवृत्त पुरुष के प्रवर्तक वाक्य को 
ही विधि वाक्य नहीं कहते, क्योंकि “यदाग्नेयोऽ्ाकपालः ( ते. सं. २।६।३।३ ) इत्यादि 
उत्पत्ति विधि. ( कमं के स्वरूपभूत द्रव्य और देवता के प्रकाशक ) वाक्य किसी के प्रवेक 
न होकर केवल अज्ञात अर्थ के प्रकाशकमात्र होते हैं। वेदान्त-वाक्य भी अज्ञात ब्रह्म का 
प्रतिपादन करते हैं, अतः ब्रह्म-स्वरूप के विधायक हो सकते हैं । 

समाधान- उक्त शङ्का का निरास करने के लिए भाष्यकार कहते हैं-'न च 
परिनिष्ठिते वस्तुस्वरूपे विधिः सम्भवति” । सभी विधि दाक्यों का भविष्य में उत्पन्न होनेवाला 
भावनारूप कार्य ही विषय होता है, क्योंकि अधिकार, विनियोग, प्रयोग और उत्पत्ति विधियों 
का परस्पर अविनाभाव होता है, सिद्ध वस्तु में अधिकारादि ( अप्रवृत्त-प्रवर्तेनादि ) सम्भावित 
नहीं । कों के प्रकरण में प्रायः सभी वाक्य होते हैं, जहाँ सब नहीं होते, कोई एक ही वाक्य 
होता है, वहाँ भी सभी वाक्यों की कल्पना कर ली जाती है, क्योंकि सबका प्रयोजन भिस्त- 
भिन्न होता है । जैसे “अग्निहोत्रं जुहोति”¬इत्यादि वाक्यों से अधिकार, विनियोग और 
प्रयोग विधियों का लाभ हो जाता हैं। “अग्निहोत्रं जुहोति”-यह वाक्य कर्मं को उत्पत्ति- 
मात्र का प्रतिपादक है, किन्तु यहाँ विनियोगादि नहीं हैं अथवा अन्यतः प्राप्त हो जाने से. 
अविवक्षितार्थंक हैं-यह वात नहीं । [ सभी चार प्रकार के विधि वाक्य होते हैं--(१) उत्पत्ति 
विधि, (२) विनियोग विधि, (३) अधिकार विधि और. (४) प्रयोग विधि | कर्म के दो रूप 
होते हैं-द्रव्य और देवता, क्योंकि किसी देवता के उद्देश्य से किसी द्रव्य का त्याग हो 
यागादि कमे कहलाता है । कमं के रूपों का बोधक वाक्य उत्पत्ति विधि है, जेसे-'अरिनहोत्रं 
जुहोति” ( तै. सं. १।५।९।१ ) । कमं के अङ्गों का विधायक वाक्य विनियोग विधि हे, जैसे-- 
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न च परिनिष्ठिते वस्तुस्वरूपे विधिः संभवति, क्रियाविषयत्वाद्विघेः । तस्मात्कमापे- ` 
क्षितकतृस्वरूपदेवतादिप्रकाशनेन क्रियाचिधिशेषत्वं वेदान्तानाम्‌ । अथ प्रकरणान्तर- 
भयान्नेतद्भ्युपगम्यते, तथापि स्ववाफ्यगतोपासनादिकमपरत्वम्‌। तस्मान्न ब्रह्मणः 
शासत्रयोनित्वमिति प्राप्ते उच्यत, 
१ तत्त समन्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 

तुशब्दः पूर्वपक्षव्यावृत्त्यथेः । तद्‌ ब्रह्म स्वेज्॑ सर्वशक्ति जगदुत्पत्तिस्थितिलय- 

कारणं वेदान्तशास्त्रादेवाचगम्यते। कथम्‌ ? समन्वयात्‌। सवषु हि वेदान्तेषु 
भामती 

बस्तुनि भवितुमहंतीति । उपसंहरति & तस्माद्‌ इति &। अन्रारचिकारणमुक्रवा पक्षान्तरमुपसं क्रामति । 
& अथ इति ®। एवं च सत्युक्तर्पे ब्रह्मणि शब्दस्यातात्पर्ययात्‌ प्रमाणान्तरेण याइशमस्य रूपं व्यव- 
स्थाप्यते न तच्छब्देन विरुध्यते, तस्योपासनापरस्वात्‌, समारोपेण चोपासनाया उपपत्तेरिति । प्रकृतमुप- 
संहरति $तस्मान्न& इति । सूत्रेण सिद्धान्तयति & एवं प्राप्त उच्यते & तत्तु समन्वयात्‌ । 

तदेतदू व्याचष्टे & तुशब्दः इति & । तदिवयृत्तरपक्षप्रतिज्ञां विभजते ® तद्‌ ब्रह्म इति & ॥ 
पूर्वपक्षवादी ककंशाशय; पृच्छति & कथम्‌ & । कुतः प्रकारादित्यथंः । सिद्धान्ती स्वपक्षे हेतु प्रकारः 

` भेदमाह & समन्वयात्‌ & । सम्यगन्वयः समन्वयस्तस्मात्‌ । एतदेव विभजते ® सर्वेषु हि वेदान्तेषु 


भामती -व्याख्या 
“दध्ना जुरोति” इत्यादि। कमं का उसके फल विशेष के साथ सम्बन्ध-बोधक वाक्य 
अधिकार विधि है, जैसे--“अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वगंकामः” । इन सभी वावयों की एकवाक्यता 
करके जो महावाक्य सम्पन्न होता है, उसे प्रयोग विधि कहते हैं। विनियोग वाक्य के 
(१) श्रुति, (२) लिङ्ग, ( ३) वाक्य, (४) प्रकरण, ( ५) स्थान और ( ६ ) समाख्या-- 
ये छः प्रमाण सहायक होते हैं और प्रयोग विधि के सहायक प्रमाण होते हैं--( १ ) श्रुति, 
(२) अर्थ, (३) पाठ; ( ४ ) स्थान, (३) मुख्य और (६ ) प्रवृत्ति इनकी चर्चा आती 
ही रहती है ]। फलतः विधि सदैव साध्यरूप भावनाविषयक होती है, ब्रह्मादिरूप सिद्ध 
पदार्थो की विधि नहीं हो सकती विधि वाक्यों की क्रियापरता का उपसंहार। किया जाता 
,है~"तस्मात्‌ कमपिक्षितकतृंस्वरूपदेवतादिप्रकाशनेन क्रियाविधिशेषत्वं वेदान्तानाम्‌” । 

- वेदान्त-वाक्यों की कमंपरता में अरुचि के कारण उपासनापरत्वरूप पक्षान्तर का 
उपन्यास किया जाता है--“अथ प्रकरणान्तरभयान्नेतदभ्युपगम्यते, तथापि स्ववावयगतो- 
पासनादिकर्मपरत्वम्‌” । इस प्रकार यह निष्कषं निकलता है कि कथित ( शुद्ध, बुद्ध, सिद्ध- 
स्वभावक ब्रह्म में वेदान्त-वाक्यों का तात्पयं नहीं और उपक्रमादि प्रमाणों के आधार पर जो 
जीव-ब्रह्माभेदरूप अर्थ व्यवस्थापित होता है, वह वेदान्त-वाष्यों के उपासना परकत्व-पक्ष में 
विरुद्ध नहीं पड़ता, क्योंकि उपासना तो आरोप के द्वारा भी हो सकती है, जीव में ब्रह्मरूपता 
का आरोप कर “तत्त्वमसि” आदि महावाबयों का सामञ्जस्य स्थापित किया जा सकता है । 
अतः सिद्ध ब्रह्म में शास्त्रप्रमाणकत्व सम्भव नहीं । 

उक्त आक्षेप का निराकरण करने के लिए इस सुत्र को सिद्धान्त के रूप में प्रस्तुत 
किया जाता है-“ एवं प्राप्ते उच्यते तत्तु समन्वयात्‌” । इसकी व्याख्या की जाती हे-- तु 
शब्दः पूवंपक्षव्यावृत्त्यर्थः”। उत्तर सुत्र में 'ततु' पद से जो प्रतिज्ञा की गई, उसका स्पष्टी- 
करण किया जाता है-“तद्‌ ब्रह्म” । अर्थात्‌ ब्रह्म शास्त्रप्रमाणक है । पूर्वं पक्षी कर्कश आशय 
से पूछता है--“कथमु ?” अर्थात्‌ “केन प्रकारेण ब्रह्म शास्त्रप्रमाणकमुच्यते ?” सिद्धान्ती 
अपनी प्रतिज्ञा के उचित हेतु का प्रदशन; करता है बरह्म में शास्त्रप्रमाणकत्व की सिद्धि का 
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घाक्यानि तात्पयणेतस्यार्थस्य प्रतिपादकत्वेन समनुगतानि । 'सदेव सोम्येदमग्र आ- 
सीत्‌! । एकमेवाद्वितीयम्‌ (छान्दो० ६।२।१) आत्मा वा इदमेक पवाग्र आसीत्‌! (ऐत० 
२।१।१।१ ) 'तदेतद्‌ ब्रह्म पूर्व॑मनपरमनन्तरमवाह्यम्‌? । ‘अयमात्मा ब्रह्म सर्चा चमूः ( वृह० 
२।५।१९) 'नह्मेवेदमस्रतं पुरस्तात्‌? (मुण्ड० २।२।११) इत्यादीनि । न च तद्गतानां पदानां 
2 भामती ' 
इति & : वेदान्तानामात्यन्तिकों ब्रह्मपरतामाचिस्यासुबंहुनि वाकवान्युदाहरति & सदेव इति & । यतो 
वा इमानि भूतानीति तु वाक्यं पूर्वमुदाहृतं जगदुत्पत्तिस्थितिनाशकारणमिति चेह स्मारितमिति न 
पठितम्‌ । पेन हि वाक्यमुपक्रम्यते येन चोपसं ह्वियते, तदेव वाक्यार्थं इति शाब्दाः । यथोपांशुयाजवाकयेऽ- 
नचोः पुरोडाशयोर्जामितादोषसद्धीत्तंनपूर्व कोपांशुयाजविधाने तत्प्रतिसमाधानोपसंहारे चापूर्वोपांशुयाजकर्म- 
विधिपरतेकवाक्यताबलादाशिता, एवमत्रापि सदेव सौम्येदमिति ब्रह्मोपक्रमात्‌ तत्त्वमसीति च जीवस्य 
ब्रह्मात्मतोपसंहारात्‌ तत्परतेव वाक्यस्य । एवं वाक्यान्तराणामपि पौर्वापर्य्यालोचनया बहापरत्वमवगन्त- 
व्यम्‌ । न च तत्परत्वस्य दृष्टस्य सति सम्भवेऽन्यपरताऽदृष्टा युक्ता कल्पयितुम्‌ , अतिप्रसङ्गात्‌ । -न केवलं 


भामती-च्याख्या 

प्रकार बता रहा है-“'समन्वयात्‌”। “शास्त्र ब्रह्मणि प्रमाणम्‌, तात्पर्यतः ब्रह्मणि समनुगत- 
त्वात'--इस प्रकार के अनुमान में हेतुगत पक्षधमंता का प्रतिपादन “समन्वय? पद के द्वारा 
किया गया है, अतः “सम्यग्‌ अन्वयः, समन्वयः'-यहा सम्यक्‌ शब्द का अथं होता है— 
तात्पर्यतः । वेदान्त-वाक्यों की नियमतः ब्रह्मपरता दिखाने के लिए वैसे बहुत-से वाक्यों का 
उदाहरण प्रस्तुत किया गया है-“सदेव सौम्य ! इदमग्र आसीत्‌” (छां. ६।२।१) । सूत्रकार ने 
तत्‌” पद के द्वारा द्वितीय सूत्रोपात्त जगज्जन्मादिकारणीभ्ूतन्रह्म-बोधक वाक्य का स्मरण दिला 
दिया, अतः सुत्र में उस वाक्य के रखने की आवश्यकता नहीं । भाष्योदाहृत वेदान्दवाक्य में 
ब्रह्मपरकत्व का प्रकार यह है कि जिस पदार्थं का उपक्रम कर जिस अर्थ में प्रकरण का 
उपसंहार किया जाता है, वही पदार्थ उस प्रकरण का -मुख्य अर्थे माना जाता है, जैसे [ "जामि 
वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदन्वश्ची पुरोडाशो, उपांशुपाजमन्तरा यजति, विष्णुरूपांशु यष्टव्योऽ- 
जामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु यष्टव्योऽजामित्वायास्तीषोमावपांशु य्व्यावजामित्वाय” ( ते. सं. 
२।६।६) । इस वाकय को लेकर मीमांसा दर्शन ( २।१।४ ) में संशय किया गया है कि 
“उपांशुयाजमन्तरा यजति”--इस वाक्य के द्वारा विष्ण्वादिवाक्यों सें विहित तीनों यागों का 
अनुवाद किया गया है? या उपांशुयाजसंज्ञक नूतन कमं का विधान किया गया है? 
अतुवादकत्व कां पूर्व पक्ष करने के अनन्तर सिद्धांत किया गया है किं] उपांशुयाज 
के विधायक उक्त वाक्य में कहा गया हे कि पौणमाससंज्ञक 'आर्नेय', 'अग्तीषोमीय' 
और 'उपांशुः-इन तीनों यागों में प्रथम दो याग पुरोडाश द्रव्य और 
उपांशुयाज घृत से किया जाता है । पुरोडाशद्रव्यक दोनों भागों को निरन्तर 
.( अव्यवहित) करने पर एक ही द्रव्य को लेकर जामित्व ( आलस्य ) आ जाता है, अतः 
उस दोष से बचने के लिए उन दोनों भागों के मध्य में घुतद्रव्यवाला उपांशुयाज करना | 
चाहिए । अतः उपक्रम में जामित्व दोष दिखाकर मध्य में उपांशु याज के विधान से उक्त 
दोष का समाधान ( निस्तार ) दिखाया गया, अतः उक्त वाक्य पुरा एक है और उसका 
तात्पर्यं उपांशुयाज के विधान में माना जाता है। वैसे ही प्रकृत में भी ब्रह्म का उपक्रम कर 
'तत्त्वमसि’ पद के द्वारा जीव से ब्रह्म का मभेद प्रर्दाशत कर ब्रह्म में ही उपसंहार किया 
गया, अतः छान्दोग्योपनिषत्‌ के इस प्रकरण का तात्पयं ब्रह्मा में निश्चित होता है । इसी प्रकार 
भाष्योदाहृत अन्य वाक्यों के पौर्वापय का पर्यालोचन वाक्यों में ब्रह्मपरता का निश्चय कर 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


१२० 09॥2०० घघ्हिस्थूञशाडूरधाव्याइ (०ऽha | [ अ.शपा.१ सृ्‌ः४ 


ब्रह्मस्वरूपविषये निश्चित समन्वयेऽवगम्यमानेऽथोन्तरकल्पना युक्ता; श्र॒तददान्यञ्च॒तः 
कल्पनाप्रसङ्गात्‌ । न च तेषां कटृंस्वरूपप्रतिपादनपरतावसीयत, “तत्केन क॑ पश्येत्‌? 
( दृह० २।४।१३ ) इत्यादिक्तियाकारकफलनिराकरणश्चुतेः। न च परिनिष्ठितवस्तुस्व- 
रूपत्वे ऽपि प्रत्यक्षादिचिषयत्वं :ब्रह्मणः; 'तस्वमसि' ( छान्दी० ६।८।७) इति न्ह्मात्म-. 
Eom मती 
कत्त परता तेषामदृष्टाऽनुपपन्ता चेत्याह & न च तेषाम्‌ इति &। सापेक्षत्वेनाप्रामाण्यं पूर्वं पक्षवीजं 
दूषयति & न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपस्वेऽपि इति । 

` अयमभिसन्धि:--पुंवाक्यनिदर्शनेन हि भूतार्थतया वेदान्तानां सापेक्षत्वमाशङ्क्यते, तत्रेवं भवान्‌ 
ष्टो व्याचष्टाम्‌ , कि पुंवाक्यानां सापेक्षता भूताथंत्वेनाही पौरुषेयत्वेन ? यदि भूतार्यस्वेन ततः प्रत्यक्षा- 
दीनामपि परम्परापेक्षत्वेनाप्रामाण्यप्रसङ्गः, तान्यपि हि भूतार्थान्येव । अथ पुरुषबुद्धिप्रभवतया पुंवाक्यं 
सापे्म्‌ , एवं तहि तदपू्वंकाणां वेदान्तानां भूतार्थानामपि नाप्रामाण्यं प्रत्यक्षादीनाभिव नियतेर्द्रिय- 
िङ्गादिजन्मनाम्‌ । यद्युच्येत सिद्धे किलापौरपेयत्वे वेदान्तानामनपेक्षतया प्रामाण्यं सिद्धयेत्‌ , तदेव तु 
भूतार्थत्वेन न सिद्धयति, भूतार्थस्य शब्दानपेक्षेण पुरुषेण मानान्तरतः शक्यज्ञानत्वाद्‌ बुद्धिपूर्व विरचनो- 
पपत्तेः, वाक्यस्वादिलिङ्गकस्य वेदपौरपेयत्वानुमानस्याप्रत्यूहमुत्पत्तेः । तस्मात्‌ पौरुषेयत्वेन सापेक्षत्वं 
दुर्वारं, त तु भूतार्थत्वेन । कार्य्यार्थत्वे तु कार्य्यस्यापूर्वस्य सानान्तरागोचरतयाऽत्यन्ताननुभूत पूर्वस्य 
तस्वेन समारोपेण वा. पुरुषबुद्धावनारोहात्‌ तदर्थानां वेदान्तानामशक्यरचनतया पौरुषेयत्वाभावादनपेच् 
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लेना चाहिए । वेदान्त-वाकयों में जब ब्रह्मपरता दृष्ट और सम्भव है, तब अदृष्ट क्रियापरत्वादि 
की कल्पना युक्त नहीं, अन्यथा कर्मपरक वाक्यों को ब्रह्मपरक मानने का अतिप्रसङ्ग भी 
उपस्थित हो जायगा । वेदान्त-वाक्यों में कतूंभोकतृ-प्रतिपादकता केवल अदृष्ट ही नहीं, अनु- 
पपन्न भी है--“न च तेषां क्ुंस्वरूपप्रतिपादनपरताऽवसीयते । 
पूवेपक्षी ने वेदान्त-वाकग्रों में जो प्रत्यक्षादि-सापेक्षत्वेन अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य का 
अभाव प्रसक्त किया था, उसकी निवृत्ति की जा रही है-“न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूप- 
त्वेऽपि” । आशय यह है कि पूर्वपक्षी ने सिद्धार्थःप्रतिपादक पौरुषेय वाक्यों का उदाहरण 
देकर वेदान्त-वाक्यों में सापेक्षत्व की आशङ्का की थी, वहाँ यह प्रश्न उठता है कि पुरुष के 
' वाक्यों में सापेक्षता भुताथंत्वेन प्रसक्त की जाती है ? अथवा पुरुष-कृतत्वेन ? यदि सिद्धार्थ . 
विषयकत्वेन सापेक्षत्व भौर अप्रामाण्य माना जाता है, तब प्रत्यक्षादि प्रमाणों में भी परस्पर- 
सापेक्षता होने के कारण अप्रामाण्य होना चाहिए, क्योंकि वे भी सिद्धार्थविषयक होते हैं। 
यदि पौरुषेय वाक्य पुरुष-कृत होने के कारण पौरुषेय वाक्य सापेक्ष माने जाते हैं, तब वेदान्त- 
वाक्यों में पुरुषःकृतत्व न होने के कारण सिद्धाथेकत्व मानने पर भी वैसे ही अप्रामाण्य प्रस क्त 
नहीं होता, जैसे कि नियत इन्द्रिय और लिङ्गादि से जनित प्रत्यक्षादि प्रमाणों में । 
शाङ्का-यदि कहा जाय कि वेदान्त-वाष्यों में पौरुषेयत्व सिद्ध हो जाने पर ही 
अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य सिद्ध होगा, वह अपौरुषेयत्व .ही सिद्धार्थविषमकत्वेन सिद्ध नहीं 
होता, क्योंकि सिद्ध वस्तु का ज्ञान शब्द के विना ही प्रत्यक्षादि' प्रमाणों के हारा सम्पा- 
दित करके पुरुष तद्बोधक वाभ्य की रचना स्वयं कर सकता है, वेद में भी वाक्यत्वरूप 
लिङ्ग के द्वारा पौरुषेयत्व का अनुमान हो जाता है--“वेदाः पौरुषेयाः वाक्यत्वाद्‌ भारतादि- 
वाक्यवत्‌? । अतः वेदान्त-वाक्यों में पौरुषेयत्वेन सापेक्षत्व प्रसक्त होता है, भूताथंत्वेन नहीं । 
जब वेदान्त-वाक्यों को कार्यपरक माना जाता है, तब कार्यरूप पदार्थ अपूव होने के कारण 
प्रमाणान्तर का विषय नहीं होता, अत्यन्त अन॑नुभूत वस्तु का बुद्धि में न तो तत्त्वेन आरोहण 
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भामती 

प्रमाणत्वं सिध्यतीति प्रामाण्याय वेदान्तानां काय्यंपरस्वमातिष्ठामदे । 

अन्न बूमः कि पुनरिदं काग्यंमभिमतमायुध्मत; यदशक्यं पुरुषेण ज्ञातुम्‌ ? अपूर्वमिति चेत्‌ , 
हन्त कुतस्त्यमस्य लिडाद्यथंत्वं, तेनालोकिकेन सङ्गतिसंवेदनविरहात्‌ ? लोकानुसारतः क्रियाया एव 
लौकिक्याः कार्य्याया  लिझादेरवगमात्‌ । स्वर्गकामो यजेतेति साध्यस्वगंविशिष्टो नियोज्योऽवगम्यते, 
स च तदेव काय्यंमवगच्छति यत्‌ स्वर्गानुकूलं, न च क्रिया क्षणभङ्गुराऽऽमुष्मिकाय स्वर्गाय कल्पत इति 
पारिशेषाद्वेदत एवापूर्वे कार्य्ये लिङादीनां सम्बन्धग्रह इति चेत्‌ , हन्त चैत्यवन्दनादिवाक्येष्वपि 
स्वगंकामादिपदसम्बन्धादपूर्वकाय्यंस्वप्रसङ्गस्तया च तेषामप्यशक्यरचनत्वेनापौरषेयत्वापातः । स्वप्नदुष्टेन 
पौरुषेयत्वेन वा तेषामपूर्वाथत्वप्रतिषेधे वाकयस्वादिना लिङ्गेन वेदानामपि पौरुपेयस्वमनुमित मित्यपूर्वायंता 
न स्यात्‌ । अन्यतस्तु वाक्यत्वादीनामनुमानाभासर्वोपपादने कृुतमपूर्वार्थत्वेनात्र तदुपपादकेन ? उपपादितं 
चापौरुपेयत्वमस्मा भिर्न्यायकणिकायाम्‌ , इह तु विस्तरभयाम्नोक्तम्‌ । तेनापोरुषेयश्वेऽसिद्धे भूतार्यानामपि 
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होता है और न अतत्वेन ( अन्यरूपारोपेण ) । कार्यार्थक वेदान्त-वाकयों की रचना पुरुष के 
द्वारा नहीं हो सकती, अपौरुषेयत्व होने के कारण अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य सिद्ध हो जाता है, 
अतः एव वेदान्त-वाक्यों को हम कार्यपरक मानते हैं। 
समाधान--वह कार्य पदार्थं क्या है, जिसे पुरुष जान नहीं सकता ? यदि प्रभाकर- 
सम्मत अपूर्व ( अदृष्ट ) को कार्य कहा जाता है, तब वह लिङादि विधि प्रत्ययों का वाच्य 
नहीं हो सकता, क्योंकि लोक में अप्रसिद्ध अथं के साथ किसी भी शब्द का शक्ति-ग्रह नहीं 
होता | लोक में तो लिङादि शब्दों के द्वारा लौकिक क्रिया का ही अभिधान होता है। 
शाङ्का—'“स्वर्गकामो यजेत” इस वाक्य से स्वर्गादिरूप साध्य की कामना से विशिष्ट 
नियोज्य ( अधिकारी ) प्रतीत होता है, वह उसी पदार्थ को अपना कार्य ( कृति-साध्य ) 
समझता है, जो स्वे का उत्पादन कर सके । यागादि क्रिया तो क्षण-भद्धुर है, जन्मान्तर में 
होनेवाले स्वर्गादि फलों का उत्पादन नहीं कर सकती, परिशेषतः स्वर्गकामपद-समभिव्याहार- 
संज्ञक तकं से सहकृत वैदिक वाक्यों के हारा ही अलौकिक कार्य के साथ लिङादि का संगति-ग्रह 
हो जाता है, जेसा कि शालिकनाथ मिश्र कहते हैं-- 
तस्माक्नियोज्यसम्बन्धसमर्थं विधिवाचिभिः । 
कार्यं कालान्तरास्थायि क्रियातो भिन्नमुच्यते॥ 
तस्माल्लोकानुसारेण व्युत्पत्तिः कार्यमात्रके । 
तस्य त्वपूर्वेरूपत्व॑ वेदवाक्यानुसारतः ॥ ( प्र. पं. पु. ४२६,४८ ) 
समाधान- यदि 'स्वगंकाम' पद से समभिव्याहृत लिडादि अपूवे काये का बोध करा 
देते हैं, तब “चैत्यमभिवन्देत स्वर्गकामः”-इत्यादि वाक्यों में भी स्वर्गकाम पद-समभिव्याहत 
लिङादि से अपूर्वं कायं का बोध होना चाहिए। यदि वसा वहाँ भी मान लिया जाता है, तब 
ऐसे बौद्ध वाक्यों की भी रचना किसी पुरुष के द्वारा सम्भव नहीं, अतः इन वाक्यों को भी 
वेदों के समान ही अपौरुषेय मानना होगा । यदि स्वप्नादि में अपूर्वाथेक वाक्यों की पोरुषेयता 
देखकर बौद्ध वाक्यों में पौरुषेयत्व सिद्ध किया जाता है, तब वेदिक वाक्यों में भी वाकयत्वादि 
लिङ्गो के द्वारा पौरुषेयत्व का अनुमान हो जाने पर उनकी भी अपूर्वार्थेकता समाप्त हो जाती 
है । यदि विद: पौरुषेयः, वावयत्वात्‌, कालिदासादिवाक्यवत्‌*--इस अनुमान में स्मयेमाणकतुं- 
कत्वरूप उपाधि का उद्भावन कर अनुमानाभासता सिद्ध की जाती है, तब वेदान्त-वाकयों में 
भस्मर्यमाणकरतृँकत्व होने के कारण ही अनपेक्षत्व और प्रामाण्य सिद्ध हो जाता है, अतः 
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भावस्य शास्त्रमन्तरेणानवगस्यमानत्वात्‌ । यत्तु - हेयोपादेयरहितत्वाडुपदेशानाथे- 
क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेयश्न्यत्रह्मात्मतावगमादेव सर्वक्लेशप्रहाणात्पुरुषाथ- 
भामती 
वेदान्तानां न सापेक्षतया प्रामाण्यविधातः, न चानधिगतगन्तूता नास्ति येन प्रामाण्यं न स्याज्जीवस्य 
ब्रह्मताया अच्यतोऽनधिगमात्‌ , तदिदमुक्तं, #त च परिनिष्टितवस्तुस्वरूपत्वेऽपीति® । हितीयं पूर्वप्षबीजं 
स्मारयित्वा दुषयति “यत्तु हेयोपादेयरहितस्वाद्‌ इति & । दिध्यर्थावगमात्‌ खलु पारम्पर्येण पुरुषा- 
यंप्रतिलस्भः, इह तु तत्त्वमसीत्यवगतिपयंन्ताद्टाक्यार्थज्ञानाद्‌ बाह्मानुष्ठानानपेक्षात्साक्षादेव पुरुषार्थप्रति- 
लम्भो नायं सर्पो रज्जुरियमिति ज्ञानादिवेति । सोध्यमस्य विध्यथंज्ञानात्‌ प्रकर्षः ` | 
एतदुक्तं भवति--द्विविघं हीप्सितं पुरुषस्य किज्चिदप्नाप्तं प्रामादि, किञ्चित्‌ पुनः प्राप्मपि भ्रसव- 
शावप्राप्तमित्यवगतं, यथा स्वग्नीवावनद्धं ग्रेवेयकस्‌ । एवं जिहासितमपि द्विविधं, किब्विदहीन॑ जिहासति, 
यथा वलयितचरणं फणिनं, किञ्चित्‌ पुनहोंनमेव जिहासति, यथा चरणाभरणे नूपुरे फणिनमारोपितम्‌ । 


9 भामती-व्याख्या 

वेदान्त-वाक्यों में अनपेक्षत्व सिद्ध करने के लिए कार्याथकत्व मानने की क्या आवश्यकता ? 
वेदों में अपौरुषेयत्व का विस्तारपूर्वक उपपादन न्यायकणिका में किया गया है, अतः यहाँ 
अनावश्यक विस्तार के भय से उसका विशेषतः उपपादन नहीं किया जाता । वेदों में 
पौरुषेयत्व सिद्ध न होने के कारण सिद्धार्थक वेदान्त-वाक्यों में भी न प्रत्यक्षादि-सापेक्षत्व प्रसक्त 
होता है और अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य का विघात होता है, क्योंकि अज्ञातार्थज्ञापकत्व ही: 
प्रामाण्य का प्रयोजक है, वह तो वेदान्त-वाक्यो में विद्यमान ही है, अतः प्रामाण्य क्‍यों न 
होगा ? वेदान्त को छोड़ कर अन्य कोई ऐसा प्रमाण नहीं, जिसके द्वारा जीव में ब्रह्मरूपता 
का ज्ञान प्रथमतः उत्पन्न किया जा सके, अतः प्रमाणान्तर से अनधिगत जीव और ब्रह्म के 
अभेद का बोध कराने के कारण “तत्त्वमसि” आदि वेदान्त-वाक्य परमार्थतः प्रमाणभूत हैं। 
यही तथ्य भाष्यकार के शब्दों में व्यक्त किया गया है--“न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपत्वेऽपि 
प्रत्यक्षादिविषयत्व॑ ब्रह्मणः, “तत्त्वर्मास” ( छां. ६०७ ) इति ब्रह्मात्मभावस्य शाखमन्तरेणान- 
वगम्यमानत्वातु ।” क 
पूर्वपक्ष के द्वितीय तकं का स्मरण दिला कर निराकरण किया जाता है पत्त 
हेयोपादेयरहितत्वात्तदुपदेशानथंक्यमिति, नैष दोषः, हेयोपादेयशून्यब्रह्मात्मतावगादेव सवंक्लेश- 
प्रहाणात्पुरुषाथ सिद्धे” । अर्थात्‌ कमंरूप साध्यार्थ के विधि वाक्य से कमं का ज्ञान और उस 
ज्ञान के पश्चात्‌ कर्मानुष्ठान होता है, तब कहीं उससे स्वर्गादि के साधनीभूत अदृष्टरूप पुरुषाथ 
की सिद्धि होती है, किन्तु प्रकृत में “तत्वमसि”--इस वेदान्त-वाक्य के द्वारा जीव में ब्रह्म- 
रूपता के साक्षात्कार मात्र से वैसे ही परम पुरुषार्थं की सिद्धि हो जाती है, जसे “नायं सर्पेः, 
रज्जुरियम्‌’- इस प्रकार के ज्ञान से सपं-भ्रम सदैव के लिए दूर हो जाता है। जीव में 
ब्रह्मह्पता अथवा रज्जु में रज्जुरूपता का ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ किसी प्रकार के अनुष्ठान 
की अपेक्षा नहीं रहती । साध्याथ॑-ज्ञान की अपेक्षा सिद्धार्थ-ज्ञान का यह महात्‌ प्रक्षे (वैशिष्ट्य) 
है, जिसको भाष्यकार ने 'प्रहाण' पद में “प्र” के प्रयोग से ध्वनित किया है । क 

कहने का अभिप्राय यह है कि जैसे पुरुष (के ईष्सित उपादेय) पदार्थों में दो प्रकार 
के पदाथ आते हैं--( १ ) अप्राप्त पदार्थं, जसे ग्रामादि और (२) प्राप्त पदार्थ, जैसे गले 'में 
पहना हुआ हार, जो कि किसी भ्रम के कारण खोया हुआ समझ लिया गया था। वैसें ही 
जिहासित ( त्याज्य या हेय ) पदार्थ भी द्विविध ही होते हे--( १) अहीन (अत्यक्त या प्राप्त) 
पदार्थ, जैसे पैर में लिपटा हुआ सपं और ( २) हीन ( अप्राप्त). पदाथ, जैसे पायजेब में 
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सिद्धेः । देवतादिप्रतिपादनस्य तु स्ववाक्ष्यगतोपासनार्थत्वेडपि न कञ्चिदिरोघः। 
न तु तथा त्रह्मण उपासनाचिधिशेषत्वं संभवति; पकत्वे देयोपादेयशन्यतया क्रियाकार- 
भामती छ 

तत्राप्राप्तप्राप्तो चात्यक्तत्यागे च बाह्योपायानुष्ठानसाघ्यत्वात्‌ तदुपायतरवज्ञानादस्ति पराचीनानृष्ठानापे्ा । 
न जातु ज्ञानमात्रं वस्त्वयनयति । न हि सहस्रसपि रज्जुप्रत्यया चस्तुसन्तं फणिनमन्यथयितुमीशते । समा- 
रोपिते तु प्रेप्तितजिहासिते तत्त्वसाक्षात्कारमात्रेण बाह्मानुष्ठानानपेक्षेण शक्येते प्राप्तुमिव हातुमिव । 
. समारोपमात्रजीविते हि ते, समारोपितं च तत्वसाक्षात्कारः समूलघातमुपहन्तीति । तथेहाप्यविद्यासमा- 
रोपितजीवभावे ब्रह्मण्यानन्दे वस्तुतः शोकदुःखादिरहिते समारोपितनिवन्घनस्तःद्भावस्तत्वमसीतिवाक्याः 
थंतत्वज्ञानादवगतिपय्यंन्तान्निवत्तंते । तन्निवृत्तौ प्राप्तमंप्यानन्दरूपमप्राप्तमिव प्राप्तं भवति, त्यक्तमपि 
शोकडुःखाद्यत्यक्तमिव त्यक्तं भवति, तदिदमुक्तं ® ब्रह्मात्मावगमादेव &। जीवस्य सर्बक्लेशस्य सवासनस्य 
विपर्य्यासस्य, स हि किलशनाति जन्तुनतः बलेशः, तस्य प्रकर्षण हानात्‌ पुरुषार्थस्य दुःखनिवृत्तिसुखापि- 
लक्षणस्य सिद्धेरिति । यत्वास्मेत्वेबोपासीतात्मानमेव लोकमुपासीतेत्युपासनावाक्यगत देवतादिप्रतिपादनेनो- 
पासनापरत्वं वेदान्तानामुक्तं, तदू दूषयति ® देवतादिप्रतिपादनस्य तु & आत्मेत्येतावन्मात्रस्य । ® स्ववा- 
क्यगतोपासनार्थत्वेऽपि न कश्चिद्विरोधः 8 । यदि न विरोधः, सन्तु तह वेदान्ता देवताप्रतिपादनद्वारेणो- 
पासनाविधिपरा एवेत्यत आह & न तु तथा ब्रह्मणः इति & । उपास्योपासकोपासनादिभेदसिद्धघघीनो- 


भामती-व्याखंया 

आरोपित सपं । इनमें अप्राप्त पदार्थ की प्राप्ति और अव्यक्त का त्याग बाह्य अनुष्ठान (व्यापार) 
की अपेक्षा करता है, केवळ साधन तत्व के ज्ञान से साध्य नहीं होता, अपितु उपायभूत 
वस्तु का ज्ञान हो जाने के पश्चातु अनुष्ठान ( क्रिया या व्यापार ) की अपेक्षा होती है, क्योंकि 
प्राप्त अत्यक्त पदार्थं का ज्ञानमात्र से परिहाणं लोक में नहीं देखा जाता, जेसे कि रज्जु तत्त्व 
के हजारों ज्ञानों के द्वारा भी पैर में रिपटे वास्तविक ( भनारोपित ) सपं की निवृत्ति नहीं 
कर सकते, हाँ, जीव में नित्य प्राप्त किन्तु विस्मृत ब्रह्मरूपता की प्राप्ति और पायजेब में 
आरोपित सपं की निवृत्ति वस्तु तत्त्व के साक्षात्कार मात्र से हो जाती है, उसके लिए किसी 
प्रकार के बाह्य व्यापार की अपेक्षा नहीं होती, क्योंकि जो पदार्थं केवल भ्रमतः आरोपित 
मात्र होते हैं, उनका तत्त्व-साक्षात्कार से समूल नाश हो जाता है । प्रकत में वेसा ही है कि 
आनन्द ब्रह्म में अविद्या के द्वारा आरोपित जीवभाव एवं जन्म-मरणादि अनन्त दुःख केवल 
'तत्त्वमसि!--इत्यादि वेदान्त-वावयो से जनित तत्तव-साक्षात्कार से निवृत्त हो जाता हे । 
` उसकी निवृत्ति हो जाने पर प्राप्त आनन्दरूपता भी प्राक्त-जैसी और त्यक्त दुःख-राशि त्यक्त 
जैसी हो जाती है, भाष्यकार यही कह रहे हैं-'ब्रह्मात्मावगमादेव” । जीव के वासना-सहित 
विपर्यय रूप क्लेश की निवृत्ति हो जाती है । वह विपर्यय ( मिथ्या ज्ञान) ही क्लेश है, जो _ 
कि जीवों को क्लेशित (दुःखो) करता है । उस क्लेश की निवृत्ति से दुःख-निवृत्ति और परमा: 
नन्दःप्राक्षिरुप पुरुषार्थं की सिद्धि हो जाती है । | 

यह जो पुर्वपक्षी ने कहा था कि “आत्मेत्येवोपासीत” ( बृह उ० १४७ ), आत्मान- 
मेव लोकमुपासीत? ( बृह० उ० १४५ ) इत्यादि उपासना-वाक्यगत देवतादि चेतन पदार्थों 
के प्रतिपादन में वेदास्त-वाक्यो. का उपयोग है. । उस पक्ष को दूषित किया जाता हे 
“देवतादि प्रतिपादनस्य तु न कञ्चिद्‌ विरोधः” । यदि किसी प्रकार का विरोधं नहीं, तब 
वेदान्त-वाक्यो में देवतादि-प्रतिपादन के द्वारा उपासना-विधि-परत्व मान लेना चाहिए 
इस शङ्का का निराकरण किया गया है- न तु तथा उपासनाविधिशेषत्वम्‌” । ( फिर भी ' 
ब्रह्म उपासना-विधि का अङ्ग क्यों नही? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि उपास्य, उपासक 
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कादिदैत विज्ञानो पदों पपत्तेः । न ह्यकर्वविज्ञानेनोन्मथितस्य ड्वेतविज्ञानस्य पुनः संभवो- 
ऽस्ति, येनोपासनाविधिशेषत्वं ब्रह्मणः प्रतिपद्येत । यद्यप्यन्यत्र वेदवाक्यानां न विधि- 
संस्पशीमन्तरेण प्रमाणत्वं दृष्टम्‌; तथाप्यात्मविज्ञानस्थ फलपर्यन्तत्वान्न तद्विषयस्य 
भामती ; 

पासना न निरस्तसमस्तभेदप्रपञ्चे वेदान्तवेद्ये ब्रह्मणि सम्भवतीति नोपासनाविधिरोषत्वम्‌, वेदान्तानां तहि- 
रोधित्वादित्यर्थः । 

स्यादेतद्‌--यदि विधिविरहेऽपि वेदान्तानां प्रामाण्यं, हन्त ताहि सोऽरोदीदित्यादीनामप्यस्तु 
स्वतन्त्राणामेवोपेक्षणीयार्थानां प्रायाण्यम्‌ , न हि हानोपादानबुद्धी एव प्रमाणस्य फले, उपेक्षाबुद्धेरपि 
तत्फलत्वेन प्रामाणिकेरभ्युपेतस्वादिति कृतं ,बहिषि रजतं न देयमित्यादिनिपेधविधिपरत्वेनेतेषामित्यत 
आह & यद्यपि इति $ । स्वाध्यायविध्यघीनग्रहणतया हि सर्वो वेदराशिः पुरुषार्थतन्त्र इत्यवगतं, 
तन्नेकेनापि वर्णेन नापुरुषार्थेन भवितुं युक्तं, कि पुनरियता सोऽरोदीत्यादिना पदप्रबन्धेन । न च वेदास्तेभ्य 
इव तदर्थावगममात्रादेव कश्चित्‌ पुरुषार्थ उपलभ्यते, तेनेष पदसब्दर्भः साकाङ्क्ष एवास्ते पुरुषार्थमुदीक्ष- 
माण: । बहिषि रजतं न देयमित्ययमपि निपेधविधिः स्वनिषेध्यस्य निन्दामपेक्षते, न ह्यन्यथा ततइचेतनः 
्ञक्यो निवर्तयितुम्‌ । तद्यदि दूरतोऽपि न निन्दामवाप्स्यत्ततो निपेधविधिरेब रजतनिषेधे च निन्दायां च 
दबिहोमवत्‌ सामथ्यंद्zयमकल्पयिष्यत्‌ । तदेवमुत्तक्तयोः सोऽरोदीदिति च बहिषि रजतं न देयभिति च 
पदसम्दभंयोलक्ष्ममाणनिन्दाद्वारेण नष्टाइबदग्धरथवतु परस्परं समन्वय: । न त्वेवं वेदान्तेषु पुरुषार्थापेक्षा, 


भामती-व्याख्या 


और उपासना का भेद सिद्ध हो जाने पर ही उपासना सम्भव हो सकती है, किन्तु समस्त 
भेद-प्रपञ्च का निरास जिस अइंत ब्रह्म तत्त्व में किया जाता है, उसमें उपासना-विधि की 
शेषता ( अङ्गता ) सम्भावित नही, क्योंकि वेदान्त-वाक्य भेद के सर्वथा विरोधी हैं। 
शङ्का-विधि-सम्पकं के बिना यदि वेदान्त-वाक्यों को प्रमाण माना जाता है, तब तो 
'सो5रोदीत्‌'--इत्यादि उपेक्षणीयाथंक अर्थवाद वाक्यों में भी विधि वाक्य से एकवाक्यता के 
बिना स्वातन्त्रयेण प्रामाण्य मानना चाहिए, क्योंकि केवळ हान और उपादान का ज्ञान ही 
प्रमाण का फल नहीं माना जाता, किन्तु उपेक्षा-ज्ञान को भी वेदान्तियों ने प्रमाण-फल के 
रूप में स्वीकार कर लिया है, अतः “बहिषि रजतं न देयम्‌'--इत्यादि निषेध-विधि की शेषता 
( अङ्गता ) उक्त अथंवाद वाक्यों में माननी व्यर्थे है । 
समाधान--भाष्यकार कहते हैं कि “यद्यपि अन्यत्र वेदवाक्यानां न विधिसंस्पर्शेमन्तरेण 
प्रमाणं दृष्टभ” । आशय यह है कि “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः”-इस स्वाध्याय विधि के द्वारा 
गृहीत होने के कारण समस्त वेद-राशि पुरुषार्थ की साधन है--यह भली प्रकार अवगत हो 
चुका है, अतः वेद का एक वणं भी अपुरुषार्थ नहीं हो सकता, तब भला “सोऽरोदीदू यदरोदीत्‌ 
तद्रुद्रस्य रुद्रत्वम्‌”-इतना वड़ा पद-सन्दभ निरथेक और अ,माण'क्योंकर होगा ? वेदान्त वाक्यों 
के समान अर्थवाद वाक्यों के द्वारा किसी .पदार्थ के ज्ञानमात्र से किसी पुरुषार्थं की सिद्धि भी 
नहीं होती, अतः 'किमर्थोऽयं पदसन्दभंः ?” इस प्रकार की आकांक्षा एवं “वहिषि रजतं न 
देयम्‌- इस विधि की 'कस्मात्‌'-- इस प्रकार की आकांक्ष है, नष्टाश्‍वदग्धरथ-च्याय का सहारा 
लेकर उक्त अर्थवाद वाक्य का रजत की निन्दा में तात्पयं मानकर अर्थवाद और विधि-दोनों 
की एकवाक्यता पर्यवसित होती है। विधि वाक्य को अपने विधेय की प्रशंसा और निषेध 
वाक्य को अपने निषेध्य की निन्दा निसगंतः अपेक्षित होती है । विधि वाक्यों को जहाँ समीप 
या दूर के किसी अर्थवाद की सहायता नहीं मिलती, वहाँ अगत्या विधि वाक्य से ही प्रशंसा 
और निन्दा की कल्पना वैसे-ही'हो जात्वी/है,अजैसे।“बबिहोमं कुर्यात्‌” (जे० सु० ८४१९) से। 
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शास्त्रस्य प्रामाण्यं शक्यं प्रत्याख्यातुम्‌ । न चानुमानगस्यं शास्त्रप्रामाण्यं, येनान्यत्र- 
दष्टं निदर्शनमपेक्ष्येत । तस्मात्सिद्धं ब्रह्मणः शास्रप्रमाणकत्वम्‌ । 

अत्रापरे प्रत्यवतिष्ठन्ते-यद्यपि शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्म, तथापि प्रतिपत्तिचिचि- 

भामती 

तदर्थावगमादेवानपेक्षात्‌ परमपुरुषार्थलाभादित्युक्तम्‌ । 

ननु विध्यसंस्पशिनो वेदस्याच्यस्य न प्रायाण्यं इष्टमिति कथं वेदान्तानां तदस्पुज्ञां तज्ूविध्यतीत्यत 
आह ® न चानुमानगम्यम्‌ इति ४ । अवाघितानधिगतासन्दिम्धबोघजनकत्वं हि प्रमाणत्वं प्रमाणानां, 
तच्च स्वत इत्युपपादितम्‌ । यद्यपि चेषामोदुग्बोधजनकत्वं कार्यार्थापत्तिसमधिगम्यं तयापि तदुबोधोप- 
जनने मानान्तर नापेक्षन्ते, नापीमाम्रेवार्थापत्ति, परस्पराश्रयप्रसङ्गादिति स्वत इत्युक्तम्‌ । ईदगबोघजनकर्वं 
च कार्यं इव विधीनां वेदान्तानां ब्रह्मण्यस्तीति इष्टान्तानपेक्ष तेषां ब्रह्मणि प्रामाण्यं सिद्धं भवति । अन्यथा 
नेस्ब्रियान्तराणां खूपप्रकाशनं दृष्टमिति चक्षुरपि न खूपं प्रकाशयेदिति । प्रकृतमुपसंहरति 
& तस्माद्‌ इति $। 

आचार्यदेशीयानां मतमुत्थापप्रति--& अत्रापरे प्रत्यवतिष्ठत्ते इति ®। तथाहि-- मत्ञातसङ्गति- 

भामती =व्याख्या 

वेदान्त-वाक्यों में यह बात नहीं कि किसी विधि के साथ समन्वय की आवश्यकता हो, वे 
तो स्वयं अन्य प्रमाणों से निरपेक्ष होकर परम पुरुषार्थं के सावन होते हैं । 

यदि कहा जाय कि वेदान्त से भिन्न अन्य किसी वेदिक वाक्य में विधि-सम्पकं के विना 
प्रामाण्य नहीं देखा जाता, भतः किस उदाहरण के द्वारा वेदान्त-वाक्यों में प्रामाण्य का 
अनुमान किया जायगा ? इस प्रश्न का उत्तर हे--न चानुमानगम्यं शास्त्रघ्रामाण्यं येनान्यत्र 
इष्ट निदर्शनमपेक्ष्येत”” । ज्ञानगत अबाधित, अनधिगत और असन्दिग्ध अर्थ की बोधकता 
ही प्रामाण्य पदार्थं है, जो कि वैदिक वाकय-जनित ज्ञानों में स्वतः सिद्ध होता है-- 
यह कहा जा चुका है, अतः किसी अनुमानादि प्रमाण के द्वारा प्रामाण्य की सिद्धि 
अपेक्षित ही नहीं, जिसके लिए किसी उदाहरण-घटित अनुमान की आवश्यकता हो । यद्यपि 
ज्ञान की अवाधिताद्य्थंकता रूप प्रमाणता सफछभ्रवृत्तिरूप कार्य के द्वारा अवगत होती है, 
अतः वेदान्त-वाक्यों में सफल प्रवृत्ति-जनक बोध की जनकता कार्यिङ्गक अनुमान के द्वारा 
ही सिद्ध होती है, अतः वेदान्त-वाक्यों को भी अनुमान की अपेक्षा अनिवार्य है--'वेदान्त- 
वाक्यं प्रमाज्ञानजनकम्‌, सफरलप्रवृत्तिहेतुभूतञ्ञानजनकत्वात्‌, सम्प्रतिपन्चवत्‌' । तथापि प्रभाः 
त्मक बोध की उत्पत्ति में वेदान्त-वाकय इतर प्रमाण की अपेक्षा नहीं करते। कार्यलिङ्गक 
अनुमानरूप अर्थापत्ति की भी अपेक्षा नहीं, क्योंकि वह तो प्रमारूप कार्य हो जाने के पश्चात्‌ 
प्रवृत्त होगा, पहले उसकी सत्ता ही सम्भव नहीं कि वेदान्त-वाक्य बोघ की उत्पत्ति में उसकी 
अपक्षा करते, अन्यथा अन्योऽन्याश्रयता प्रसक्त होती है। फलतः वेदान्त-वाक्यों में बोधः 
जनकत्व इतर प्रमाण-तिरपेक्ष स्वतः ही होता है । जैसे विधि वाक्य कार्यरूप अथं का ज्ञान 
हृष्टान्त-निरपेक्ष स्वतः ही उत्पन्न करते हैं, वैसे ही वेदान्त-वाक्य भी ब्रह्मा का ज्ञान किसी 
दृष्टान्त की अपेक्षा के विना ही उत्पन्न करते हैं, अतः ब्रह्म में वेदान्त-वाकयों को प्रमाण माना 
जाता है। यदि इसमें भी दृष्टान्त की अपेक्षा आवश्यक : है, तब चक्षुरादि में भी रूपादि-ज्ञान 
की जनकता सिद्ध न होगी, क्योंकि अन्य इन्द्रियों में वह नहीं देखी जाती कि जिसे दृष्टान्त 
बनाकर चक्षुरादि में रूपादि-ज्ञान की जनकता सिद्ध करते। प्रकरण का उपसंहार किया 
जाता है-“'तस्मात्‌ सिद्ध ब्रह्मणः शास्त्रप्रमाणकत्वम्‌?। | 

एकदेशिमत--वैदान्त के ही कतिपय माननीय आचार्यो का कहना है कि-- 
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भामती 

त्वेन झास्त्रत्वेनाथंबत्तया । मननादिप्रतीस्या च कार्यार्थाद्‌ बरह्मनिश्चयः ॥ न खलु वेदान्ताः सिद्धब्रह्मरूपपरा 
भवितुमर्हन्ति, तत्राविदितसङ्गतित्वाद्‌, यत्र हि शब्दा लोकेन प्रयुज्यन्ते तत्र तेषां सङ्गतिग्रहः । न चाहेय- 
सनुपादेयं रूपमात्रं कश्चिद्विवक्षति प्रेक्षावान्‌ , तस्याबुभुस्सितत्वात्‌ । अबुभुत्सितावबोधने च प्रेक्षावत्ता- 
विघातात्‌ । तस्मात्‌ प्रतिपित्सितं प्रतिपिपादयिषन्नयं लोकः प्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभूतमेवाथं प्रतिपादयेत्‌ , 
काये चावगतं तद्धेतुरिति तदेव बोघयेत्‌। एवं च वृद्धव्यवहारप्रयोगात्‌ पदानां कायंपरतामवगच्छति । 
तन्न किञ्चित्साक्षात्कार्याभिधायकं, किञ्चित्कार्यार्थस्वार्थाभिधायकं, न तु भूतार्थपरता पदानाम्‌ । अपि च 
तरान्तरस्य वपुत्पन्नस्यार्थंप्रत्ययमनुमाय तस्य च दाव्दभावाभावानुविघानमवगम्य झब्दस्य तद्विषयबोधकट्वं 
निश्वेतव्यं, न: च भूतार्थंरूपमात्रप्रत्यये परनरवत्तिनि 'किञ्चिल्लिङ्गमस्ति । कार्यप्रत्यये तु नरान्तरवत्तिनि 
प्रवृत्तिनिवृत्ती [स्तो हेतू इत्यज्ञातसङ्गतित्वान्न ब्रह्मरूपपरा वैदान्ताः। अपि च वेदान्तानां वेदत्वात्‌ 
शास्त्रत्वप्रसिद्धिर रित, प्रवृत्तिनिवृत्तिपराणां च सन्दर्भाणां शास्त्रात्वम्‌ । यथाहु:-- 

छु वृत्तिर्वा निवृत्तिर्वा नित्येन फुतकेन वा। 
पुंसां येनोपदिश्येत तच्छास्त्रमभिघीयते ॥ इति । 


भामती-व्याख्या 
अज्ञातसंगतित्वेन शास्त्रात्वेनार्थवत्तया । 
मननादिप्रतीत्या च कार्यार्थाद्‌ ब्रह्मनिश्चयः ॥ 

(१) अज्ञातसंगतित्व, (२) शास्त्रत्व, ( ३ ) भर्थवत््त और (४) मननादि-विधान-- 
इन चार हेतुओं के द्वारा ब्रह्म में उपासना-विधि-शेषत्व निश्चित होता है-- 

(१) वेदान्त-वाक्यो का सिद्ध ब्रह्म में संगति-ग्रह ( शक्ति-ज्ञान ) सम्भव नहीं, क्योंकि 
जिस अर्थ में लोग शब्दों का प्रयोग नहीं करते, उस अर्थ में शब्दों का संगति-ग्रह नहीं हो 
सकता, लोकतः संगति-ग्रह के आधार पर ही वैदिक शब्दों से अथं-बोध होता है, जैसा कि 
मण्डन मिश्र कहते हैं-“लोकावगतसामर्थ्यः शब्दो वेदेऽपि बोधकः” (ब्र. सि. पृ. ८२) । 
लोक में कोई भी प्रेक्षावानु व्यक्ति हेय और उपादेय से रहित वस्तुमात्र की विवक्षा नहीं 
करता, बयोंकि ऐसी वस्तु बुभुत्सित ( जिज्ञासित ) ही नहीं होती । यदि अजिज्ञासित पदार्थ 
का कोई प्रतिपादन करता है, तब उसे प्रेक्षावान्‌ ( बुद्धिपुवंकारी ) नहीं कहा जायगा, भतः 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य प्रतिपित्सित ( बुभुत्सित या जिज्ञासत ) अथे की विवक्षा से प्रवृत्ति और 
निवृत्ति के हेतु भूत अर्थ का ही प्रतिपादन किया करता है । काये वस्तु ही वह पदार्थ है, जो, 
अवगत होकर प्रवृत्ति का हेतु होता है, अतः कायेरूप अथे का ही प्रतिपादन करना चाहिएः। 
वृद्ध पुरुषों के व्यवहार की सहायता से पदों की शक्ति कार्यरूप अर्थ में ही निश्चित होती है । 
उनमें कुछ पद साक्षात्‌ काये के अभिधायक होते हैं और कुछ पद कार्यार्थक स्वार्थ के अभिः 
धायक होते हैं, सिद्धार्थपरता पदों में अवगत ही नहीं होती । दूसरी बात यह है कि मध्यम 
( प्रवृत्त होने वाले) वृद्ध के अन्दर अवस्थित प्रवर्तक ज्ञान का अनुमान करके शब्द विशेष 
के होने पर ही वह ज्ञान उत्पन्न होता है, अन्यथा नहीं--इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा 
शब्द में उस बोध की जनकता निश्चित की जाती है, किन्तु जिस ज्ञान से कोई प्रवृत्ति या 
निवृत्ति नहीं होती, ऐसे अन्यपुरुषगत. सिद्धार्थविषयक ज्ञान का अनुमान नहीं हो सकता। 
कार्येविषयक ज्ञान के अनुमापक तो प्रवृत्ति और निवृत्तिरूप लिङ्ग सुलभ हो जाते हैं। अतः 
वेदान्त शब्दों का ब्रह्म में संगति-ग्रह न हो सकने के कारण उनमें ब्रह्मपरता सम्भव नहीं ।. 

(२) वेदान्त-वाक्य वेद होने के कारण शास्त्र कहे जाते हैं ओर प्रवृत्ति निवृत्तिपरक 
पद-सन्दर्भ ही शास्त्र की परिभाषा ।में/आता है जैसा/क्रिक्रीक्कुमारिल भट्ट ने कहा हैं-- 
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भामती 
तस्माच्छास्त्रत्वप्रसिद्धया व्याहतमेषां स्वरूपपरत्वम्‌ । अपि च न ब्रह्मरूपप्रतिपादनपराणामेषाम: 
थंवत्त्वं पश्यामः । न च रज्जुरियं न भुजङ्ग इति ययाकथन्िल्लक्षणया वाक्यार्थतत्वनिश्रये यथा भयक- ` 
स्पादिनिवृत्तिः, एवं त₹्वससीतिबाक्यार्थावगमासिवृत्तिर्भवति सांसारिकाणां घर्माणास्‌ ; भ्रुतवाक्यारयंस्यापि 
पुंसस्तेषाँ तादवस्थ्यात्‌ । अपि च यदि शुतब्नह्मणो भवति सांसारिकघर्मनिदृत्तिः कस्मात्‌ पुनः भवणस्यो 
परि मननादयः शूयन्ते ? तस्मात्तेषां वेय्यंप्रसङ्गावपि न ब्रह्मस्वरूपपरा वेदान्ताः, किन्रवात्मप्रतिपत्ति- 
विषयकारयंपराः । तच्च कायं स्वात्मनि नियोज्यं नियुक्षान नियोग इति च मानान्तरापूर्वेतयाऽुर्वमिति 
चाख्यायते । न च विषयानुष्ठानं विना तत्सिद्धिरिति स्वप्तिद्धधर्थ तदेव कायं स्वविषयस्य करणस्यात्म- 
ज्ञानस्यानुष्ठानमाक्षिपति । यथा च कायं स्वबिषयाधोननिरूपणभिति ज्ञानेन विषयेण निरूप्यते, एवं 


भामती-व्यार्या र 
प्रवृत्तिर्वा निवृत्तिर्वा नित्येन कतकैनः वा। | 
पुंसां येनोपदिश्येत तच्छास्त्रमभिघीयते ॥| ( एलो. वा. पृ० ४०६ ) | 
[ जिस नित्य ( अपौरुषेय ) अथवा कृतक ( पौरुषेय ) पद-सन्दर्भ के द्वारा पुरुषों की किसी 
विषय में प्रवृत्ति या किसी विषय से निवृत्ति होती है, उस पद-सन्दर्भ को शास्त्र कहा जाता 
है, इसकी चर्चा पहले आ चुकी है ]। अतः वेदान्त-वाक्यों में शास्त्रत्व की प्रसिद्धि होने के 
कारण सिद्धार्थपरता सम्भव नहीं । । 


(३) वेदान्त-वाक्य यदि ब्रह्मस्वरूप के ही प्रतिपादक माने जाते हैं. तब इनमें 
अर्थवत्ता ( प्रयोजनवत्ता) नहीं रहती । यह जो जहा जाता है कि 'रज्जुरियं न सपः 
इत्यादि सिद्धार्थक शब्दों से यथाकथच्चित्‌ वाबयार्थं का निश्चय हो जाने पर जैसे भय और 
कम्पादि की निवृत्ति देखी जाती है, वैसे ही “तत्त्वमसि”- इत्यादि शब्दों से वाक्याथं का 
निश्चय हो जाने पर कतृंत्वादि सांसारिक धर्मों की निवृत्ति हो जाती है। वह कहना भी संगत 
नहीं, क्योंकि जिन वेदान्तियों ने “तत्त्वमसि”--इत्यादि वाक्यों से वाक्यार्थं का बोघ प्राप्त कर 
लिया है, वे भी अपने को पहले की भाँति ही कर्त्ता-भोक्ता मानते हैं, अतः उक्त वाक्‍्या्थ बोध 
से कतृंत्वादि सांसारिक धर्मों की निवृत्ति नहीं होती । । 

(४) यदि वेदान्त-वाक्यों के श्रवणमात्र से पुरुषार्थ की सिद्धि हो जाती हैं, तब 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यः” ( बृह. उ. २४५ ) इत्यादि श्रुति वाक्यों में श्रवण 
के पश्चात्‌ मननादि का विधान किस प्रयोजन के लिए किया गया ? अतः श्रवणादि की व्यथेता- 
पत्ति का परिहार करने के लिए भी मानना पड़ता है कि वेदान्त-वाक्य ब्रह्म-स्वरूपमात्र के 
के बोधक नहीं माने जा सकते, अपितु आत्मा की प्रतिपत्ति (ज्ञान) को विषय करनेवाले 
कार्य पदार्थ के बोधन में ही वेदान्त-वाकयों का तात्पयं स्थिर होता है । वह कार्य पदाथ 
अपनी उत्पत्ति में नियोज्य ( अधिकारी ) पुरुष का नियोजक होने के कारण नियोग एवं 
प्रमाणान्तर से अनधिगत होने के कारण अपूर्व भी कहलाता है, जैसा कि श्री शालिकनाथ 
मिश्र कहते हैं-- | | । 

क्रियादिभिन्न॑ यत्कार्यं वेद्यं मानान्तरेनं तत्‌ । 
अतो मानान्तरापू्वंमपूर्वंभिति गीयते॥ 
कार्यत्वे वियोज्यं च स्वात्मनि प्रेरयन्नसौ । 
नियोग इति मीमांसानिष्णातैरभिधीयते ॥ ( प्र. पं. पृ. ४४१ ) 
उस नियोगछ्प कार्य की सिद्धि उसकी विषयीभूत आत्मप्रतिपत्ति के अनुष्ठान hs विना 
सम्भव नहीं, अत! वह कार्यं अपनी सिद्धि के लिए अपनी विषयीभूत आत्मप्रतिपत्ति 
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विषयतयेव शास्रेण ब्रह्म समप्यंत । यथा-यूपाहवनीयादीन्यलोकिकान्यपि विधिः ` 
शेषतया शास्त्रेण समप्यन्ते, तदत्‌। कुत पतत्‌? प्रवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वा- 
भामती . 
ज्ञानमपि स्वविययमात्मानमस्तरेणाशक्षयनिरूपणमिति तञ्चिरूणाय तादृशमात्मानमाक्षिपति तदेव कायंमु । 
यथाहु:--'यत्तु तत्सिद्धयर्थंमुपादीयते आक्षिप्यते तदपि विधेयमिति तन्त्रे व्यवहारः’ इति । विधेयता च 
लियोगविषयस्य ज्ञानस्य भावार्थतयाऽनुष्ठेयता, तद्विषयस्य स्वात्मनः स्वरूपसत्ताविनिश्चितिः । आरोपितत- 
द्वावस्य त्वन्यस्य निरूपकत्वे तेन तन्निरूपितं न स्यात्‌ । तरमात्तादुगात्मप्रतिपत्तिविधिपरेभ्यो वेदान्तेभ्य- 
स्तादृगात्मवि निश्चयः । तदेतत्सर्वमाह & यद्यपि इति & । विधिपरेभ्योऽपि वस्तुतत्त्वविनिश्चय इत्यत्र 
निदर्शनमुक्तं & यथा यूप इति &। यूपे पशुं बध्नातीति बन्धनाय विनियुक्ते यूपे तस्यालौकिकत्वात्‌ 
कोऽसौ यूप इत्यपेखिते खादिरो यूपो भवति, यूपं तक्षति, यूपमष्टास्रीकरोतीत्यादिभिर्वावयेस्तक्षणादिविधि- 
परेरपि संस्काराविष्टं विशिष्टसंस्थान दारु यूप इति गम्यते । एवमाहुवनीयादयोऽप्यवगन्तव्याः। प्रवृत्ति- 
निवृत्तिपरस्य शास्त्रत्वं न स्वरूपपरस्य, कार्य एव सम्बन्धो न स्वरूपे, इति हेतुद्दय॑ भाष्यवाक्येनोपपादितं 


भामती-व्याख्या 

( आत्मज्ञान ) के अनुष्ठान का आक्षेपक ( कल्पक ) होता है। जैसे कार्य ( नियोग ) 

अपने विषयीभूत आत्मज्ञान के द्वारा निरूपित होता है-'आत्मज्ञानविषयो नियोगः" । वैसे ही 

ज्ञान भी अपने विषयीभूत आत्मा के विना निरूपित नहीं हो सकता, अतः ज्ञान का 

निरूपण करने के लिए वैसे ही आत्मा का आक्षेप वही कार्य ( नियोग ) करता हैं, जेसा 

कि श्री प्रभाकर मिश्र कहते हैँ-“यस्मिन्नयं पुरुषो नियुज्यते, स तद्विषयः । तस्मान्नैव विधिः 

कर्तव्यतामाह, विषयतया तूपादत्ते । तस्माद्‌ यद्यदुपादीयते तत्तद्विधेयमिति तन्त्रे व्यवहारः” 

( बृहती. पृ. ३९) । यहाँ उपादीयते” का अर्थ 'आक्षिप्यते' है । यद्यपि नियोग का विषयीभूत 
ज्ञान सिद्ध पदार्थ होने से विधेय नहीं, तथापि धात्वथेत्वेन विधेयत्व वन जाता है अर्थात्‌ यहाँ 
ज्ञान का अर्थ उपासना है, जो कि स्वरूपत अनुष्ठेय पदार्थ हैं। उस ज्ञान के विषयीभूत 
आत्मा की विधेयता है-आत्मस्वरूप की सत्ता का विनिश्चय, क्योंकि यहाँ विधेयता अज्ञात- 
जञप्ठिरूप मानी गई है, आत्मस्वरूप सत्ता का निश्चय अज्ञातार्थ-ज्ञापक होता है । यहाँ अनात्म- 
पदार्थों में आरोपित आत्मा ज्ञान का विषय नहीं, अतः आत्मःप्रतिपत्ति की विधि के बोधक 
बेदान्त-वाक्यों से वैसे ( अनारोपित ) आत्मा का निश्चय होता है। भाष्यकार इसी भाव की 
अभिव्यक्ति कर रहे हैं--“यद्यपि शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्म” । विधिपरक वाक्यों से भी वस्तुतत्त्व 
का निश्चय होता है--इसमें दृष्टान्त देते हुँ-“यथा यूपाहवनीयादीन्यलौकिकान्यपि विधिशेषतया 
शास्त्रेण समर्यन्ते, तद्वत्‌” । “यूपे पशुं बघ्नाति”--इस प्रकार विहित बन्धन को सम्पन्न 
करने के लिए विनियुक्त यूण एक अलौकिक पदार्थ माना जाता है, क्योंकि तक्षणादि दृष्ट 
और प्रोक्षणादि अदृष्ट संस्कारों से युक्त यूप पदार्थ केवल लौकिक नहीं माना जा सकता, 
किन्तु लोक में अप्रसिद्ध होने के कारण अलौकिक माना जातां है । वहाँ "कोऽसौ रुपः ?' 
इस प्रकार की आकांक्षा में “खादिरो यूपो भवति”, 'यूपं तक्षति', 'युपमष्टाश्रीक रोति!-- 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा खैर की लकड़ी को छील एवं आठ पहलूवाले एक खम्भे को प्रस्तुत 
किया जाता है । इसी प्रकार “यदाहवनीये जुहोति” इस विधि वाक्य में क आहवनीय: ऐसे 
प्रश्‍न के उत्तर में कहा जाता है कि “वसन्ते ब्राह्मणोऽनीनादधीत” इत्यादि श्रुतियों से विहिते 
आधानादि संस्कारों से विशिष्ठ लोकोत्तर अग्नि की अवगति आहवनीय” शब्द से होती है। 
यूप और आहवनीयादि के समान ही ब्रह्म वस्तु की अवगति विधिपरक वेदान्त-वाक्यों से हो 


सकती है । अ. ' 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. ~ 


© 
उपासनाचिधिचिचारः हिन्दी [चलितम्‌ - 
] Digitized By दोसहितभामतीसंवलि Kos १२९ 


च्छास्त्रस्य । तथा हि शास्त्रतात्पयेविद. आहः--दृष्टो हि तस्यार्थः कर्माचबोघनम्‌? . 
(ज० सू० १।१।१) इति। 'चोदनेति क्रियायाः प्रवतंकं वचनम्‌? । तस्य ज्ञानसुप- 
देश» ( ज० खू० ११५) । "तद्भूतानां क्रियार्थेन समाम्नाय” (जे० स० १।१।२५) | 
आस्नायस्य फक्रियाथत्वादानथकयमतदर्थानाम्‌ः (जे० स० १२९१) इति च। 
अतः पुरुषं क्चिद्धिषयविशेषे प्रवतेयत्‌ कुतश्चिद्विषयचिशेषान्निवतंयच्चार्थवच्छासत्रम्‌ । 
तच्छेषतया चान्यडुपयुक्तम्‌। तत्सामान्याद्वेदान्तानामषि तथेवाथेवत्त्व स्यात्‌। सति 

{TIT RH | 
& प्रवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वाद्‌ ® इत्यादिना & तत्सामान्याद्वेदान्तानामपि तथेवार्थवरबं स्याद ® 
इत्यन्तेन । न च स्वतन्त्रं कार्य’ नियोज्यमधिकारिगमनुष्ठातारमन्तरेणेति नियोज्यभेदमाह & सति च 
विधिपरत्वे इति & । ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवतीति सिद्धवदर्थवादावगतस्यापि ब्रह्ममवनस्य नियोज्यविशेषा- 
काङ्क्षायां ब्रह्म बुभूषोनियोज्यविशेषस्य रात्रिसत्त्रन्यायेन प्रतिलम्भः । पिण्डपितृयज्ञन्यायेन तु स्वर्गकामस्य 
नियोज्यस्य कहपनायामर्थवादस्यासमवेतार्थंतयात्यन्तपरोक्षा वृत्तिः स्यादिति । ब्रह्मभावश्रामुतत्वमिति 


भामती-व्याख्या 
्रवृत्ति-निवृत्तिरूप कार्य के प्रतिपादक पद-सन्दर्भ को शास्त्र कहा जाता है एवं 
कार्यरूप अर्थ में ही शब्दों का संगति-ग्रह होता है-ये दो हेतु भाष्यवाक्य के द्वारा उपपादित हुए 
हँ-- प्रवृत्तिनिवृत्ति-प्रयोजनत्वात्‌”--यहाँ से लेकर “तत्सामान्याद्‌ वेदान्तानामपि तथंवाथंवत्त्वं 
स्यात्‌'-यहाँ तक । नियोगरूप कायं अपने नियोज्य ( अधिकारी या अनुष्ठाता ) पुरुष के 
विना स्वतन्त्र नहीं हो सकता, अतः नियोज्य विशेष का कथन किया जाता है- सति च 
विधिपरत्वे ।” जैसे स्वर्ग-कामनावान्‌ नियोज्य के लिए अग्निहोत्रादि साधन पदार्थो का विधान 
किया जाता है, वैसे ही भमृतत्व-कामनावान्‌ नियोज्य के लिए न्रह्मा-ज्ञान का विधान 
अत्यन्त युक्ति-युक्त है । अर्थात्‌ जैसे “प्रतितिष्ठन्ति ह वैता रात्रीरपयन्ति”--इत्यादि अर्थवादः 
वाक्य के द्वारा अवगत प्रतिष्ठाकामनावान्‌ व्यक्ति रात्रिसत्र कमं का नियोज्य साना जाता है. 
वैसे ही “ब्रह्म वेद ब्रह्म॑व भवति”--इस अथेवाद वाक्य के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्म-बुभूषु अथवा 
अमृतत्व-कामनावान्‌ व्यक्ति ब्रह्म-ज्ञान का नियोज्य सिद्ध होता है. । 
यदि रात्रिसत्र-न्याय को छोड़ कर पिण्डपितृयज्ञन्याय का अवलम्बन किया जाता हैं, 
तब ब्रह्म-ज्ञान का स्वर्ग फल मानना होगा [ अत्यन्त अश्नुत फल की कल्पना में पिण्डपितृयज्ञः 
न्याय या विशवजिन्व्याय को अपनाया जाता है, इन दोनों न्यायों का पर्यवसान लगभग समान 
अर्थ में माना जाता है। “अमावास्यायामपराह्हे पिण्डपितृयज्ञत चरन्ति”-इस प्रकार के 
अनारभ्याधीत वाक्य के द्वारा विहित पिण्डपितृयज्ञ के विषय में सन्देह होता है कि पिण्डः 
पितृयज्ञ कमं क्या दशंपूर्णमास कमे का अङ्गभुत कमं है ? अथवा स्वतन्त्र कर्म है ? पूर्वपक्षी 
ने कहा--“य एवं विद्वानमावास्यां. यजते” इत्यादि वाक्यों के द्वारा निर्णय किया गया है कि 
‘अमावास्या’ शब्द अमावास्या तिथि में विहित 'आग्नेय!', ऐन्द्रं दधि' और 'ऐन्द्र पयः” इत 
तीन कर्मों की संज्ञा है, अतः पिण्डपितृयज्ञ कम 'अमावास्या' कमं का अङ्ग है । वहाँ सिद्धान्त- 
सूत्र है-“"पिण्डपितृयज्ञः स्वकालत्वादनङ्गं स्यात्‌” ( जै. सु. ४४१९ ) । अर्थात्‌ “अमावा- 
स्यायामपराह् ”--इस प्रकार 'अपराक्तुः शब्द कालविशेष का वाचक है, अतः इस पद के 
समभिव्याहार में श्रत 'अमावास्या' शब्द भी तिथि विशेष का ही बोधक है, दशंपु्णमास-घटक 
अमावास्या” नाम के कम॑ का नहीं, फलतः पिण्डपितृयज्ञ किसी कर्म का अङ्क न होकर स्वतन्त्र 
कमं है और विश्वजिन्त्याय के आधार पर. इस कमे का स्वर्गूप फल माना जाता है। प्रकुत 
मे ब्रह्म-ज्ञान के लिए भी यही कहा जा सकता है कि “सःस्वगेः स्यात्‌ सर्वानू प्रत्यबिशिष्टत्वात्‌” 
१७ 
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च चिधिपरत्वे यथा स्वगोदिकामस्यासिहोादिसाधनं चिधीयत एचममुतत्वकासस्य 
ब्रह्मज्ञानं चिधीयत इति युक्तम्‌। नन्विह जिन्ञास्यचैलक्षण्यसुक्तम्‌ - क्मेकाण्डे भन्यो 
धर्मों जिज्ञास्यः; इह तु भूतं नित्यनिवृत्त त्रह्म जिज्ञास्यमिति; तत्र घमक्षानफलाद्चुष्ठा- 
नापेक्षाद्विलक्षणं त्रह्मज्ञानफलं भवितुमहेति । नाहेत्येवं भवितुम्‌ ; कार्यविधिप्रयुक्तस्येव' 
क) 7 ` भामती 

& भमुतत्वकामस्य & । इत्युक्तम्‌ । अमूतत्वं चामुतत्बादेव न कृतकत्वेन दाकयमनित्यमनुसा 
विरोधादिति भावः । 

उक्तेन धर्मत्रह्मज्ञानयो्वेलक्षण्पेन विध्यविषयत्वं चोदयति ® ननु इति ७ । परिहरति & नाहं- 
त्येवम्‌ इति & । अन्न चात्मदर्शनं न विधेथम्‌ । तद्धि दृच्ञेरपलन्धिवचनत्वात्‌ श्रावणं वा स्यात्‌ प्रत्यक्षं 


तुम्‌, आगम- 


भामती =व्याख्या 

( जै. सु. ४॥३।१३ ) अर्थात्‌ ऐसे कर्मो का स्वगं फल मानना सर्वाभीष्ट है ] । किन्तु ऐसा मानने 
पर “ब्रह्म वेद ब्रह्मीव भवति”--इस अर्थवाद वाक्य के द्वारा ब्रह्मभाव या अशृतत्वरूप फर 
एवं अमृतत्वकामनावानु नियोज्य का प्रतिपादन अत्यन्त असम्बद्ध हो जाता है, अतः रात्रिसत्र- 
न्याय के द्वारा अमृतत्वरूप फल एवं अमृतत्वकामनावाच्‌ नियोज्य की कल्पना ही उचिततर 
है, अन्यथा “ब्रह्म वेद ब्रह्मैव भवति”-यह्‌ अर्थवाद वाक्य नितान्त निराधार, गौणार्थक एवं 
भविवक्षितवृत्तिक हो जाता है। यहाँ ब्रह्मभाव ही अमृतत्व है, अत एव भाष्यकार ने कहा 
है--“अमृतत्वकामस्य ब्रह्मज्ञानं विधीयते । यहाँ कोई व्यक्ति 'ब्रह्मभावोऽनित्यः, कृतकत्वात्‌ ¬ 
इस प्रकार ब्रह्मभाव की अनित्यता का अनुमान न कर सके, इस लिए ब्रह्मभाव का 'अमृतत्व' 
पद के द्वारा अभिघान किया गया है। 'अमृत' पद के द्वारा उत्पाद और विनाश से रहित वस्तु 
का अभिधान होता है, ब्रह्मभाव कृतक या उत्पन्न नहीं होता, केवल अभिव्यक्त होता है-- ब्रह्म 
सन्‌ ब्रह्माप्येति” । इसी प्रकार “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि वाक्यों में अनन्तता को ही 
ब्रह्मभाव कहा गया है । 

शक्का-पूर्व मीमांसा में जिज्ञास्य धमं और उत्तर मीमांसा में जिज्ञास्य ब्रह्म के ज्ञान 
का वैलक्षण्य पहले ( विगत पृ. ८२ पर) कहा गया-भभ्युदयफलं धर्मज्ञानम्‌, तच्चानुष्ठाना- 
ेक्षम्‌, निःश्रेयसफल तु ब्रह्मज्ञानं न चावुष्ठानान्तरापेक्षम्‌ ।” अतः धर्मं और धर्म-ज्ञान में विधि- 
बिषयता होने पर भी ब्रह्मज्ञान में विधि-विषयता ( विधेयता ) नहीं हो सकती [ यद्यपि 
विगत पृ. ८० पर भाष्यकार ने धमं और ब्रह्मरूप जिज्ञास्य पदार्थों का वैलक्ष्य कहा है और 
उनके ज्ञानों का भी, तथापि यहाँ प्रकत शङ्का की साधनता के रूप में भाष्यकार जिज्ञास्यः 
वेलक्षप्य का स्मरण करते हैं-“ननु इह जिज्ञास्यवेलक्षण्यमुक्तम्‌'' किन्तु वाचस्यति मिश्र 
धर्म-ज्ञान और ब्रह्मज्ञान के वैलक्षण्य को प्रकृत शङ्का का उपोद्ठलक मानते हैँ-“धमंब्रह्मज्ञानयो- 
वंलक्षण्येन विध्यविषयत्वं चोदयति ।” श्री वाचस्पति मिश्र भाष्याक्षर की परिधि के -इधर- 
उधर वहाँ ही पैर रखते हैं, जहाँ कहीं पौर्वापर्यादि का सामञ्जस्य सहज गति से नहीं हो 
` पाता। यहाँ वस्तु-स्थिति यह है कि भाष्य्रकार ने “तत्र धर्मज्ञानफलाद्‌ विलक्षणं ब्रह्मज्ञानफरूं 
भवितुमहेति”--इस शङ्का-वाक्य के द्वारा यह प्रतिज्ञा सूचित की है कि ब्रह्मज्ञानं धर्मज्ञान- 
फलाद्‌ विलक्षणफलकम्‌' ऐसी प्रतिज्ञा का साधन जिज्ञास्य-वैलक्षण्य नहीं हो सकता, वयोंकि 
पक्षधर्मतादि का सामञ्जस्य उसमें नहीं होता, अतः 'ब्रह्मज्ञानं धर्मज्ञानफलाहिलक्षणफलकम्‌, 
धर्मज्ञानाह्विलक्षणत्वात्‌ः-इस प्रकार के सुसंगत प्रयोग का आविष्कार करने के लिए वाचस्पति- 
मिश्र ने साक्षात्‌ ज्ञान-वेलक्षण्य का निर्देश किया और भाष्यकार ने विषय-वैलक्षण्य के द्वारा 
ज्ञान-वेलक्षण्य ध्वनित किया है ]। 
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ब्रह्मणः प्रतिपाद्यमानस्वात्‌। आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः ( वृह० २४५) इति। 'य 
आत्माऽपहतपात्मा', सोऽन्वेष्टव्यः स चिजिज्ञासितव्यः' ( छान्दो० ८।७।१ ), 'आत्मे- 
त्येवोपासोत' ( वृ० १॥४७ ) 'आत्मानमेच लोकमुपासीत' ( वृ० १।४।१५ ) । ब्रह्म वेद , 
ब्रह्मेय भवति' ( मुण्ड २२९ ) इत्यादिविधानेषु सत्खु ‘कोऽसावात्मा, कि तद्‌ ब्रह्म!” 
भामती 
चा । प्रत्यक्षमपि लोकिकमहंप्रत्ययो वा, भावनाप्रकषंपर्‍्येस्तजं वा? तत्र श्रावणं न विघेयं, स्वाघ्याय- 
विधिनेवास्य प्रापितत्वात्‌, कसंश्रावणवत्‌ । नापि लौकिक प्रत्यक्षं, तस्य नेसगिकत्वात्‌ । न चौपनिष- 
दात्मविषयं भावनाघेयचेशद्यं विधेयं, तस्योयासनविधानादेव वाजिनवदनुनिष्पादितत्वातु । तस्मादोपनिषदा- 
त्मोयासनाऽमृतत्वकाम नियोऽथं प्रति विधीयते । द्रष्टव्य इत्यादयस्तु विधिसरूपा न विधय इति । तिः 
भामती-व्याख्या 

समाधान- -एकदेशी आचार्य का कहना है कि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (त. उ. २।१।१) 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा स्वतन्त्र ब्रह्म का प्रतिपादन नहीं किया जाता, अपितु “आत्मेत्येवो- 
पासीत्‌” ( बृह्‌. उ. १४७७ ) इत्यादि वेदान्त-वाक्यों के द्वारा विहित उपासना की विषय- 
वस्तु का प्रस्तुतीकरण किया गया है । यहाँ ज्ञानगत विधेयता के कथन का तात्पर्यं उपासना 
की विधेयता में ही है, क्योंकि “आत्मा वा अरे द्र्व्यः, श्रोतव्यो मन्तव्यः” (बृह्‌. उ. २।४।५) 
यहाँ आत्मज्ञान दो प्रकार का अभिहित हुआ है- (१) प्रत्यक्षात्म और (२) श्रावणादिरूप 
परोक्षज्ञान । इनमें श्रावण ज्ञान यहाँ विधेय नहीं हो सकता, क्योंकि उसकी प्राप्ति ' 'स्वाध्यायो5- 
ध्येतव्यः” इस विधि वाक्य से वैसे ही सम्पन्न हो जाती है, जैसे धर्म-ज्ञान की । प्रत्यक्ष ज्ञान 
दो प्रकार का होता है--( १) लौकिक और ( २) अलौकिक ( निरन्तरानुचिन्तत-जनित । ) 
लौकिक प्रत्यक्ष ज्ञान तो निसर्गतः अपनी इन्द्रिया्थ-सञ्चिकर्षादि-घटित सामग्री से ही उत्पन्न 
होने के कारण विधेय नहीं होता। औपनिषद आत्मा की निदिष्यासनात्मक भावना 
( उपासना ) से जनित अलौकिक आत्म-प्रत्यक्ष भी विधेय नहीं होता, क्योंकि आत्मोपासना 
का विधान कर देने से वैसे ही उस ( ब्रह्मात्म्रत्यक्ष) की अनुनिष्पत्ति हो जाती है, जैसे 
आमिक्षा बनाने के लिए तप्त दूध में डाले गए दघि से वाजिन अपने-आप निष्पन्न हो जाता 
है [ “तप्ते पयसि दध्यानयति सा वँश्वदेव्यामिक्षा” । प्रतप्त दूध में दघि डालने से दूध फट कर 
दो भागों में विभक्त हो जाता है-( १) पनीर और (२) पानी । जमे हुए ( घनीभूत ) 
भाग को पनीर या आमिक्षा कहते हैं और पानी को वाजिन कहा जाता है । वहाँ यह संशय 
होता है कि दध्यानयन ( दधि डालने ) का उद्देश्य क्या आमिक्षा है? अथवा वाजिन ? 
पूर्वपक्ष किया गया है--'एकनिष्पत्ते: सवं समं स्यात्‌” ( जे. सू. ४१२२ ) अर्थात्‌ तपते दूध 
में दही डालने पर आमिक्षा और वाजिन--दोनों की एक साथ निष्पत्ति होती है, अतः 
समानरूप से दोनों पदार्थ ही दध्यानयन के प्रयोजक होते हैं, किन्तु सिद्धान्त किया गर्या है-- 
“संसर्गरसनिष्पत्ते रामिक्षा वा प्रधानं स्यात्‌? ( जै, सू. ४१।२३ ) अर्थात्‌ “तप्ते पयसि दध्यान- 
यति सा वैश्‍वदेव्यामिक्षा”--इस विधि वाक्य में दधि-संसगं से निष्पन्न आमिक्षा का ही निर्देश 
'सा वैश्वदेवी आमिक्षा'--इस वाक्य के द्वारा किया गया है, अतः प्रधानभूत आमिक्षा तत्त्व 
का विधान किया जाता है, वाजिन का नहीं, वह तो स्वयं अनुनिष्पन्न हो जाता हे ॥ फलतः 
यहाँ अगृतत्त्व-कामनावान्‌ नियोजय पुरुष के प्रति औपनिषद आत्मा की उपासना का विघान 
किया जाता है । “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” (बृह्‌. उ. २४५) इस वाकय के द्वारा ज्ञान का 
विधान नहीं किया जाता, क्योंकि यहाँ द्रव्य: पद में तव्य प्रत्यय तिध्यथेक नहीं, केवल ` 
उसका अनुकरण विधि के समान प्रतीत होनेवाला विधिःसरूपसात्र है । पूर्वं ( पृ. १२६ पर) 
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इत्याकाडक्षायां तत्स्वरूपसमर्पणेन सचे वेदान्ता उपयुक्ताः- नित्यः सवेज्ञः सवंगतो 
नित्यतृप्तो नित्यणुद्धबुद्धमक्तस्वभावो चिश्ञानमानन्द्‌' ब्रह्म इत्येवमादयः तदुपासनाच्च 
शास्त्ररधो$दष्टो मोक्षः फलं भविष्यतीति | कतंव्यविध्यनचुप्रवेशे चस्तुमात्रकथने हानो- 
पादानासंभचात्‌ सप्तद्वीपा वरुमतो', “राजासौ गच्छति' इत्यादिवाक्यवद्ददान्तचा- 
क्यानामानर्थक्यमेच स्यात्‌ । नलु वस्तुमात्रकथनेऽपि 'रज्जुरियं नायं सर्प» इत्यादौ 
श्रान्तिजनितभीतिनिचर्तनेनार्थवत्ं दष्टं, तथेहाप्यसंसार्यात्मवस्तुकथनेन संसारित्व- 
श्रान्तिनिवर्तनेनार्थवरवं स्यात । स्यादेतदेवम्‌ , यदि रज्जुस्वरूपश्नवण इच सपश्रान्तिः, 
संसारित्वश्रान्तित्रह्चस्वरूपअवणमात्रेण निवर्तत, नतु निवतंते; श्र॒तन्रह्मणोऽपि यथा- 
पूर्व सुखदुःखादिसंसारिधमंद्शनात्‌ , “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ ( चुह० 
२४५) इति च श्रचणोत्तरकालयोर्मनननिदिष्यासनयोर्विधिदशंनात्‌ । तस्मात्प्रति 
` पत्तिचिधिविषयतयेव शास्रप्रमाणक ब्रह्माभ्युपगन्तव्यमिति । 
भामती 
बमुक्तम्‌' & तदुपासनाच्च इति & । अर्थवत्तया मननदिप्रतीत्या चेत्यस्य शेषः प्रपञ्चो निगदव्याख्यातः ॥ 
तदेकदेशिमतं दूषयति & अत्राभिधीयते & । $न& एकदेशिमतम्‌, कुतः ? ७ कसंब्रह्मविद्याफल- 


भामती-व्याख्या 
कथित संग्रह श्लोक के 'अर्थवत्तया' और “मननादि प्रतीत्या' इन पदों का विस्तार-भाष्य 
. अत्यन्त सुगम है [ अर्थातु-- 
अर्थवत्तया-पुर्वोक्त उपासना-वाक्यों के द्वारा विहित उपासना के विषयीभूत आत्मा 
और ब्रह्म के स्वरूप-बोध कराने में “नित्यः सर्वज्ञः सर्वगतो नित्यतृप्तो निरञ्जनः” इत्यादि 
सभी वेदान्त-वाक्य उपयुक्त होते हैं। इन्हीं वेदान्त-वाकयों के द्वारा अवबोधित आत्मतत्त्व की 
उपासना से शास्त्र-प्रतिपादित और लोक में अनधिगत मोक्षरूप फल प्राप्त होता है । कत्तंव्य- 
विधि में अननुप्रविष्ट वेदान्त-वाक्यो के द्वारा ब्रह्मरूप सिद्ध वस्तुमात्र के प्रतिपादन से किसी 
प्रकार की हान या उपादानात्मक प्रवृत्ति नहीं होती, फलतः वेदान्त-वाक्य वैसे ही अनथेक 
होकर रह जाते हैं, जेसे --“सप्तद्वीपा वसुमती, राजासौ गच्छति” इत्यादि वाक्य । 
यह जो कहा जाता है कि वस्तुमात्र का कथन करने से भी "२ज्जुरियं न सर्पः”— 
इत्यादि स्थल पर सपं-श्रान्ति-जनित भय-कम्पादि दुःख की निवृत्ति होती है, दुःख-निवृत्ति 
भी पुरुषार्थं है। उसी प्रकार प्रकृत में असंसारी आतम-वस्तु के श्रवण से कतृंत्व-भोक्तृत्व जन्म- 
मरणादिरूप संसारित्व-त्रांति निवृत्त हो जातो है और वेदान्त-वाक्यों में अर्थवत्ता ( सप्रयोजः 
नता ) आ जाती है। 
वह कहना तब सत्य हो सकता था, जब कि 'रज्जुरियम्‌-इस प्रकार रज्जु-स्वरूप- 
श्रवण से सपं-श्रान्ति-निवृत्ति के समान ब्रह्मस्वरूप श्रवण मात्र से संसारित्व-भ्रान्ति निवृत्त 
हो जाती, किन्तु ऐसा नहीं, अपितु ब्रह्म-स्वरूप का जिन्होंने श्रवण कर लिया है, उन्हे भी 
पुर्वेवत्‌ सुखित्व-दुःखित्वरूप संसारित्व की भ्रान्ति बनी रहती है । 
मननादिप्रतीत्या-“श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासिव्यः'” ( बृह्‌. उ. २४५) इस 
श्रुति में श्रवण के पञ्चात्‌ मनन और निदिध्यासन का विधान देखा जाता है. यदि आत्मा 
के श्रवणमात्र से सर्वानर्थं की निवृत्ति हो जाती, तब श्रवण के पश्चात मननादि का विधान 
ब्यथे था, अतः उपासना-विधि के परिवेष में ही ब्रह्म शास्त्रप्रमाणक सिद्ध होता हैं ] । 
एकदेशिमत दुषण--“अत्नाभिधीयते” से भाष्यकार एकदेशी आचाय के मत में 
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डपासनाविचिनिरासः ] "म््नहिम्दीसहितमीमतीसंवॅतितम'" १६३ 


«. अन्नाभिघयते--न; कमंत्रह्मविद्याफलयोचेंलक्षण्यात्‌। शारीरं वाचिक मानसं च 
कम श्रतिस्सतिसिद्धं घर्माख्यं, यद्विषया जिज्ञासा 'अथातो धमेजिल्वासा' ( जे० सू» 
१११ ) इति सूत्रिता । 

अधर्माउपि हिसादिः प्रतिषेचचोदनालक्षणत्वाज्िज्ञास्यः परिहाराय । तयोश्रोदना- 
लक्षणयोरर्थानथंयोधर्माघमयोः फले प्रत्यक्षे सुखदुःखे शरोरवाड्यनोभिरेवोपभुज्यमाने 
विषयेन्द्रियसंयोगजन्थे ब्रह्मादिषु स्थावरान्तेषु प्रसिद्धेः । मनुष्यत्वादारभ्य त्रह्मान्तेषु 
देहवत्खु सुखतारतम्यमनु्रयते। ततश्च तद्धतोधेमेस्य तारतम्यं गम्यते। धर्मेतारः- 
तस्याद्धिकारितारतस्यम्‌ । प्रसिद्धं चार्थित्वसामथ्यौदिङतमधिकारितारतस्यम्‌ । तथा 
च यागाद्यचुष्ठायिनामेब विद्यासमाधिविशेषादुत्तरेण पथा गमनं, केवलेरिशपूतंदत्त- 
साधनधूमादिक्रमेण दक्षिणेन पथा गमनं, तत्रापि सुखतारतम्यं तत्साधनतारतम्यं च 
शास्त्रात्‌ 'याचत्संपात मुषित्वा” (छान्दो० ५।१०।५) इत्यस्माद्‌ गम्यते । तथा मञुष्यादिषु 
नारकस्थावरान्तेषु सुलबश्चोदनालक्षणधर्मसाध्य पदेति गम्यते तारतम्येन वर्तमान; । 
तथोध्वंगतेष्वधोगतेषु च देहवत्सु दुःखतारतम्यदशंनात्तदेतोरधर्भस्य प्रतिषेधचोद्नाः 
योर्चेलक्षण्यात्‌ & । पुण्यापुण्यकमंफले सुखदुःखे पल कनाया सुखस्य तारतम्यम्‌ अघि 
काधिकोत्कषं: एवं मनुष्यलोकमारभ्य दुःखतारतम्यमावीचिलोकात्‌, तच्च सर्वं काय्यं च विनाशि च | 
आत्यन्किं त्वशरीरत्वमनतिश्ञयं स्वभावसिद्धतया नित्यमकाय्यंमात्मज्ञानस्य फलम्‌ । तद्धि फलमिव फलम्‌ , 
अविद्यापनयमात्रेणाविर्भावात्‌ । एतदुक्तं भवति -स्वयाप्युपासनाविधिपरस्वं चेदान्तानामभ्युपगच्छता नित्य- 
शुद्बुदधत्वादिरूपन्रझत्मता जीवस्य स्दाभाविकी वेदान्तगम्याऽऽस्योयते । सा चोपासनाविषयस्य विघेनं 

भामती-व्याख्या 

दोषाभिधान कर रहे हैं कि एकदेशिमत युक्ति-युक्त इस लिए नहीं कि “कमंब्रह्मविद्याफलयो- 
वैलक्षण्यात्‌ ।” कमं-विद्या और ब्रह्म-विद्या के फलों में यह विलञ्षणता है कि कमं या धर्मा- 
धमं के ज्ञान से धर्म भौर अधमं का अनुष्ठान होता है, धर्मातुष्ठान से पुण्य और अधर्माचरण 
से अपुण्य ( पाप ) उत्पन्न होता है, पुण्य का फल सुख और अपुण्य का फल दुःख हू । यह 
सुख और दुःख सातिशय ( तरतमभाव-युक्त ) होता है अर्थात्‌ इस मनुष्य लोक से लेकर 
ब्रह्म-लोक तक उत्तरोत्तर सुख उत्कृष्ट होता है एवं मनुष्प्र-लोक से लेकर अवीचि लोक तक 
दुःख अधिकाधिक होता जाता है । [ आगे चल कर ब्र. सू. ३।१।१५ में नरक लोकों की संख्या. 
सात बताई गई है--“अपि च सप्त” । विष्णुपुराण, मार्कण्डेयादि पुराणों एवं मन्वादि स्मृतियों 
में संख्पा अधिक उपलब्ध होती है । योग-भाष्यकार ( ३।२६ ) की व्यवस्था प्रसङ्ग के अनुरूप 
है-- अवीचे; प्रभृति मेरुपृष्ठं यावदित्येष भूर्लोकः, मेरुपुष्ठादारभ्पा धुवाद्‌ ग्रहुनक्षत्रतारा- 
विचित्रोऽन्तारक्षलोकः, तत्परः स्वर्लोकः पः्चविधो माहेनद्रस्तृतीयो लोकः, चतुर्थः प्राजापत्यो 
महलोंक:, त्रिविधो ब्राह्मः-जनस्तपोलोकः सत्यलोकः । तत्रावीचेर्पर्यृपरि निविष्टा षण्महानरक- 
भुमय महाकालाम्बरीषरीरवमहारीरवकालपुत्रान्घतामिस्राः | वह (कमं-ज्ञान का). सुखाद्यात्मक 
समस्त फल उत्पत्ति-विनाशशाली होता है किन्तु आत्म-ज्ञान का अशरीरत्वरूप मोक्षफल 
भात्यन्तिक ( अविनाशी ) निरतिशय ( तरतमभाव या न्युनाधिकभाव से रहित ) स्वभाव-सिद्ध 
एवं अविद्या की निवृत्तिमात्र से आविर्भूत होता है। आशय है कि वेदान्त-वाक्यों को उपासना 
विधिपरक माननेवाले एकदेशी आचाय को भी जीव में नित्यत्वात्मक ब्रह्मरूपता स्वाभाविकी 
एवं वेदान्त-गम्य अभीष्ट है । वह ब्रह्मारूपता उपासना-विधि का फल नहीं हो सकती, क्योंकि 
नित्य है । अविद्या-निवृत्ति को भी उपासना का फल नहीं कह सकते, क्योंकि अविद्या की 
निवृत्ति तो अविद्या का उदयमात्र हो जाने से सम्पन्न हो जाती है । विद्योदय को भी उपासना- 
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ळक्षणस्य तद्नुष्ठायिनां च तारतम्यं गस्यते । पचमविद्यादिदोषवतां घर्माधमेतारतम्य- 


भामती 
फलं, नित्यत्वादकाय्यंत्वात्‌ । नाप्यनाद्यविद्यापिधानापनयः, तस्य स्वविरो घिविद्योदयादेव भावात्‌ । नापि - 
विद्योदयः, तस्यापि अवणमननपुवंकोपासनाजनितसंस्कारसचिवादेव चेतसो भावात्‌ । उपासनासंस्कारव- 
दुपासना$पुवंसपि चेतःसहकारीति चेत्‌, दृष्टं च खलु नेयोगिक फलमेहिकमपि, यथा चित्राकारीर्य्यादि- 
जियोगानामनियततियतफलानाम्‌ । न, गान्धवंशञास्त्रोपासनावासनाया इवापुर्वानपेक्षायाः षड्जादिसाक्षा- 
व्हारे वेदान्तार्थोपातनावासनाया जीवब्रह्मभावसाक्षात्कारेऽनपेक्षाया एव सामर्थ्यात्‌ । तथा चामुतीभावं 
प्रत्यहेतुत्वाढुपासनापुर्वंस्य नामृतत्वकामस्तत्काय्य॑मवबोद्धु महँति, अन्यदिच्छत्यन्यत्‌ करोतीति हि विप्रति- 
षिद्धम्‌ । न च तत्कासः क्रियामेव कार्य्यमवगमिष्यति नापुर्वमिति साम्प्रतम्‌, तस्या मानान्तरादेव- 


भामती-व्याख्या 

बिधि का फल नहीं कह सकते, क्योंकि श्रवण-मननपु्वंक उपासना-जनित संस्कारों से युक्त 
चित्त के द्वारा ही विद्या का उदय माना जाता है। [ जसे वाणादिगत बाह्य क्रिया से जनित 
वेगसंज्ञक संस्कारों में विधि-विषयता नहीं होती, अत एव उन्हें "नियोगः या अपुर्वे' पद के 
द्वारा अभिहित नहीं किया जाता, वैसे ही उपासनादि आन्तरिक ( मानस क्रिया ) से जनित 
संस्कार ऐहिक ( तात्कालिक ) फल के जनक होने के कारण न तो नियोगपदास्पद होते हैं 
और न विधि के विषय ]। 

शाङ्का-उपासना-जनित ऐहिकफलक संस्कार जैसे चित्त के सहकारी होते हैं, वैसे ही 
उपासना-जनित पारलौकिकफलक नियोगरूप संस्कार भी उपासना-जनित एऐहिकफलक 
संस्कारों के सहकारी होते हैं, क्योंकि नियोग ( अपूर्व ) से केवल पारलौकिक फल नहीं, ऐहिक 
फल भी उत्पन्न होता देखा जाता है, जैसे कि “चित्रया यजेत पशुकामः", “कारीर्या यजेत 
वृष्टिकामः” इत्यादि वाक्यों के द्वारा विहित कर्मों का फल ऐहिक ही होता है। हाँ, चित्रा 
याग-साध्य अपूर्वं का पशुरूप फल नियमतः ऐहिक नहीं, किन्तु कारीरी याग-साध्य अपूर्वं का 
वृष्टिर्ष फल नियमतः ऐहिक ही होता है, क्योंकि “यदि बेत्‌ तावत्येव होतव्यम्‌, यदि न 
वर्षेत्‌ श्‍वोभूते हविनिवपेत्‌”--इत्यादि प्राकरणिक वाक्यों का सामथ्यं यह अत्यन्त स्पष्ट कर 
रहा है कि कारीरी याग केवल ऐहिक ( तात्कालिक ) वृष्टि के उद्देश्य से ही किया जाता है । 
फलतः उपासना-जनित संस्कारों के सहायक अपूर्वे को लेकर विधि-विषयता का सामञ्जस्य 
किया जा सकता है। 

समाधान--जीवगत ब्रह्मात्मता के साक्षात्कार को वेदान्तार्थं की उपासना से जनित 
केवल ऐहिकफलक संस्कार वैसे ही उत्पन्न कर देते हैं, जैसे गान्धर्वं शास्त्राभिहित अर्थं की 
उपासना से जनित संस्कार षड्जादि स्वर-ग्राम के साक्षात्कार को उतपन्न कर देते हैं। जीवगत 
ब्रह्मभाव के साक्षात्कार की उत्पत्ति में वेदान्तार्थोपासना-जनित संस्कारों को अपूर्वं की अपेक्षा 
नहीं होती, अतः वेदान्त वाक्यार्थं विधि के विषय क्योकर होंगे ? जब अमृतीभाव ( ब्रह्मभाव ) 
के प्रति उपासनापूवं हेतु ही नहीं, तब अमृतत्व की कामना रखनेबाला व्यक्ति उसको अपना 
कत्तव्य नहीं मान सकता । अन्यथा “अन्यदिच्छति अन्यत्करोति' चाहता कुछ और है और 
करता कुछ और ] यह कहावत लागू होगी । चाहना स्वगं और नरक के मागे पर चलता 
अत्यन्त विरुद्धाचरण है । र 

अमृतत्व-कामनावान्‌ व्यक्ति केवल “ब्रह्म वेद ब्रह्वीव भवति”--इत्यादि वाक्यां की 
अभ्यास रूप क्रिया को ही अपना काये| कतय, ससे ऐसा सम्भव नहीं, क्योंकि केबल 
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निमित्तं शरीरोपादानपूर्तकं सुलदुःखतारतम्यमनित्यं संसाररूपं थ्रतिस्म्रतिन्याय- 
भामती 
तत्साधनतवप्रतीतेविधे्यर्थ्यात्‌ । न घचावघातादिविधितुल्यता, तत्रापि नियमापुवंस्यान्यतोऽनवगतेः । 
“न च ब्रह्मभूयादन्यदमृतत्वमार्थवादिकं किञ्चिदस्ति, येन तत्काम उपासनायामधिक्रियेत । विइवजिन्न्यायेन तु 
स्वर्गकल्पनायां तस्य सा तिशयत्वे क्षयित्वं चेति न नित्पफलश्मुपासनायाः । तस्माद्‌ ब्रह्मभूयस्या विद्यापि- 
घानापनयमात्रेणाविर्भावाद्‌, अविद्यापनयस्य च वेदान्तार्थ विज्ञानादवगतिपय्यंन्तादेव सम्भवाद्‌, उपासनायाः 
संस्कारहेतुभावस्य संस्कारस्य च साक्षात्कारोपजनने मनःसाचिव्यस्य च मानान्तरसिद्धत्वात्‌, आत्मेत्येवो- 
पासीतेति न विधिः, अपि तु विमिसरूपोऽयं, यथोपांशुयाजवाक्ये विष्णुरुपांशा यष्टव्य इत्यादयो विधि- 


भामती-व्याख्या 

वैसे अभ्यास में साक्षात्कार की साधनता लौकिक अन्वय-व्यतिरेकरूप न्याय से ही सम्पन्न 
हो जाती है, उसके लिए किसी प्रकार के विधि-वाक्य की आवशयकता नहीं होती । “ब्रीहीन- 
वहन्ति”--इत्यादि विधि वाक्य जैसे तुष-विमोकरूप दृष्टफल के उद्देश्य से अवघातादि क्रिया 
का विधान करते हैं, वसे ही "भआत्मेत्येवोपासीत'”'-इत्यादि वेदान्त वाक्य ब्रह्मात्मता- 
साक्षात्कार के लिए केवल आत्मोपासनारूप क्रिया का विधान करते हैं-ऐसा भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि 'व्रीहीनवहन्ति'--इत्यादि वाक्य केवल अवघातरूप क्रिया का विधान नहीं करते, 
अपितु अवघातापूर्वं का विधान करते हैं [ 'दशेपु्णंमास' कर्म के प्रकरण में पठित “व्रीहीन- 
वहन्ति”--यह वाक्य केवल तुष-विमोकरूप (धान की भुसी उतारने के लिए) अवघात 
ओखली में मूसल से क्रुटने ) का विधान नहीं कर सकता, क्योंकि लोकःप्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरेक 
के आधार प्र ही तुष-निवृत्ति के लिए नल-विदलन, पाषाण-घर्षणादि के समान अवघात भी 
निसगंतः प्राप्त है, अतः अवघात-विधि को नियमारथंक माना गया है-“नियमार्था वा पुनः 
श्रुतिः” ( जे. सू. ४।२।२४ ) अर्थात्‌ अवघात को छोड़ कर नख-विदलनादि फे द्वारा तुष- 
निवृत्ति करने पर तण्डुल-निष्पत्तिरूप दृष्ट फल का लाभ तो हो जायगा, किन्तु दर्शपूर्णमास- 
जन्य परमापूर्वं या उसके जनकीभूत उत्पत्त्यपुर्व की सम्पत्ति नहीं होगी, उसकी सम्पत्ति तभी 
होगी, जब कि नियमतः अवघात का अनुष्ठान किया जागें, फलतः 'ब्रीहीनवहन्तिः--इस वाक्य 
के द्वारा अवघातनियम-जन्य नियमापूर्व का अवबोधन किया जाता है ]। “ब्रह्म वेद ब्रह्मव 
भवति” ( मुण्ड, २।२।९ ) इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्मभाव अमृतत्व से भिन्न नहीं, 
यदि अमृतत्व से ब्रह्मभाव भिन्न होता, तब अवश्य उसकी कामना रखनेवाला व्यक्ति ब्रह्मो- . 
पासना का अधिकारी वन जाता । 'विशवजित्‌' च्याय ( जे. सू. ४३।७) के आधार पर 

ब्रह्मोपासना का यदि स्वगं फल मान कर स्वर्गकामानावान्‌ व्यक्ति को अधिकारी माना 

जाता है, तब स्वर्गरूप फल के सातिशय और नश्वर होने के कारण ब्रह्मोपासना में अनित्य 

फलकत्वापत्ति होती है और “न स पुनरावतंते” ( छां. ८।१५।१ ) इत्यादि श्रृतियों का विरोध 

उपस्थित होता है । अतः जीव में ब्रह्मभाव का अविद्या की निवृत्तिमात्र से आविर्भाव माना 

जाता है । अविद्या की निवृत्ति तो वेदान्ताभिहित अथ के साक्षाकारात्मक ज्ञान से ही हो 

जाती है, उसके लिए उपासना की आवश्यकता ही नहीं । उपासना में संस्कार-जनंकता और 
मन के द्वारा साक्षाकाररूप फल की उत्पत्ति के लिए संस्कार मन के सहायक होते हैं-यह 
ज्ञान लौकिक अन्वय-व्यतिरेक से ही हो जासा है, उसके लिए उपासना-विधि की आवश्यकता 
नहीं, फलतः “आत्मेत्येवोपासीते'” ( बृह्‌, उ. १।४।७) यह वाक्य विधिरूप नहीं, केवल वैसे 
ही विधि का अनुकरणमात्र है, जैसे-उपांशुयाग के प्रकरण में “विष्णुरुपांशु यष्टव्यः” इत्यादि 
वाक्य । [ “जामि वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदन्वःचो पुरोडाशौ, उपांशयाजमन्तरा यजति, 
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प्रसिद्वम्‌। तथा च श्रुतिः--न ह चे सशरीरस्य सतः श्रियाप्रिययोरपहतिरस्ति 
( छान्दो० २१।१) इति यथावर्णितं संसाररूपमनुवदति । अशरीरं वाच सन्तं न 
प्रियप्रिये स्पृशतः ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति म्रियाप्रियस्प्शनप्रतिषेधाच्चो दनालक्षण- 
चर्मकार्यस्वं मोक्षाख्यस्याशरोरस्वस्य प्रतिषिध्यत इति गस्यते। चमंकायत्वे हि 
प्रियाप्रियस्पर्दनप्रतिषेधो नोपपद्यते। अशरीरत्वमेव धर्मकाथमिति चेन्न; तस्य 
स्वाभाविकत्बात्‌ । अशरीरं शारीरेष्वनवस्थेष्वचस्थितम्‌ । महान्तं विभुमात्मानं मत्वा 
धीरो न शोचति? ( काठ० १।२।२१ ) “अप्राणो ह्यमनाः शुभ्र” ( सुण्ड० २।१।२ ) 'असङ्गो 
ह्ययं पुरुष” ( बृह० ४।३।१५) इत्यादिश्चुतिभ्यः। अत पचाडष्ठेयक्म फलचिलक्षणं 
मोक्षाख्यमशरीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ । तत्र किंचित्परिणामिनित्यं यस्मिन्विक्रिय- 
माणेऽपि तदेवेदमिति बुद्धिनं विहन्यत, यथा पृथिव्यादिजगन्नित्यत्ववादिनाम्‌। यथा 
च सांख्यानां गुणाः, इदं तु पारमार्थिकं, कूटस्थनित्य, व्योमवत्सवंव्यापि, स्वविक्ति- 

| भामती | 
सरूपा न विधय इति तात्पर्य्यार्थ: । श्रुतिस्मृतिन्यायसिद्धमित्युक्त, तत्र श्रुति दर्शयत & तथा च श्रुति: 
इति & । न्यायमाह & अत एव इति & । यत्‌ किल स्वाभाविक तन्नित्यं, यथा चेतम्यं, स्वाभाविक चेदं, 
तस्मान्नित्यम्‌ । परे हि दवयों नित्यतामाहुः--कूटस्थनित्यतां परिणामिनित्यता च, तत्र नित्यमित्युक्ते मा 
भूदस्य परिणामिनित्यतेत्यत आह & तत्र किञ्चिद्‌ इति $ । परिणामिनित्यता हि न पारमार्थिको । 
तथा हि-- तत्सर्वात्मना वा परिणमेदेकदेशेन वा ? सर्वात्मना परिणामे कथं न ततत्वब्याहतिः ? एकदेश- 


भामती -व्याख्या 

विष्णुरुपांशु यष्टव्योऽजामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु यष्टव्योऽजामित्वाय, अग्नीषोमावुपांशु यष्टथ्या- 
चजामित्वाय” ( तै, सं. २।६।६) इस वाक्य को लेकर जै. सु. २।१।४ में पूर्वपक्ष किया गया 
है कि विष्ण्वादि तीन वाक्यां के द्वारा विहित तीन कर्मों का अनुवादक प्रथम वाक्य है । 
उसका निराकरण करते हुए सिद्धान्ती ने कहा हैं कि उपक्रम और उपसंहार को देखते हुए 
यह स्पष्ट हो जाता है कि निरन्तर पुरोडाशद्रव्यक दो कर्मों का अनुष्ठान करने पर आलस्य 
या उकताहट होती है, अत: उन कर्मा के मध्य में घृतादि विजातीय द्रव्यवाले कर्म का विधान 
अपेक्षित है, अतः 'उपांशुयाजमन्तरा यजति”--यह वाक्य उपांशुयाज का विधायक है और 
विष्ण्वादि वाक्य विधायक नहीं, अपितु अर्थवादमात्र हैं, केवल विधि के सरूप हैं, विधि नहीं] । 

भाष्यकार ने जो धर्माधमं के फलभूत सुख-दुःख में तारतम्य ( न्युनाधिकभाव ) 
दिखाते हुए कहां है-"एवमविद्यादिदोषवतां धर्माधर्मतारतम्यनिमित्तं शरीरोपादानपूर्वकं 
सुखदुःखतारतम्यमनित्यं संसाररूपं श्रुतिस्मृतिन्यायसिद्धम्‌।” वहाँ प्रक्रान्त श्रुति का निदर्शन 
प्रस्तुत किया गया है-- तथा च श्रुतिः-'न ह वे सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपहतिरस्ति’ 
( छां. ५।१२।१ ) । अर्थात्‌ धर्मं और अधमं के फलोपभोग में आत्मा को शरीराभिमान बना 
रहता है और जब तक शरीराभिमान है, तब तक प्रिय ( सुख ) एवं अप्रिय (दुःख) की 
अपहृति ( निवृत्ति ) नहीं हो सकती । कथित न्याय-सिद्धता दिखाने के लिए न्याय दिखाया 
गया है--“अत एवातुष्ठेयकर्मफलविलक्षणं मोक्षाख्यमशरीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ ।” उक्त 
“न्याय पद से अनुमान विवक्षित है, अनुमान के वेदान्त-सिद्धान्त में उदाहरण, उपनय और 
निगमन अथवा प्रतिज्ञा, हेतु और उदाहरण नाम के तीन अवयव माने जाते हैं, उसके अनुरूप 
न्याय का पूर्ण कलेवर इस प्रकार कहा जाता है--'यत्‌ स्वाभाविकं, तन्नित्यं, यथा चेतन्यम्‌ । 
स्वाभाविकं चेदम्‌। तस्मास्नितम्‌।' इसी तथ्य को प्रतिज्ञादिरूप में इस प्रकार कह सकते हैं- 
'अशरीरत्वात्मकं मोक्षफलं नित्यम्‌, स्वाभाविकत्वाद्‌, यत्स्वाभाविकं तन्नित्यं यथा जीवस्य 


(७-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


* 


कूटस्थनित्यत्वादिचिचार?]८० ०हिन्दीसहितभमतीसंधर्लितम १३७ 


“चा, 


भामती 
परिणामे वा स एकदेशस्ततो भिम्नो वाऽभिन्नो वा ? भिन्नश्चेत्‌ कथं तस्य परिणामः ? न ह्यन्यस्मिन्‌ 
परिणममानेऽन्यः परिणमतेऽतिप्रसङ्गात्‌ । अभेदे वा कथं न सर्वात्मता परिणामः ? भिन्नाभिन्नं तदिति 
चेत्‌, तथा हि तदेव कारणार्‍्मनाऽभिन्नं भिन्नं च कार्य्यात्मना कटकादय इवाभिन्ना हाटकात्मना भिन्नाश्च 


कटकाद्यात्मना । न च सेदाभेदयोविरोधान्नेकत्र समवाय इति युक्तम्‌, विरुद्धमिति नः कव संग्रत्ययः ? 
यत्प्रमाणविपय्यंयेण वर्तंते । यत्तु यथा प्रमाणेनावगम्यते तस्य तथा भाव एव । कुण्डलमिदं सुवणं मिति 


सामानाधिकरण्यप्रत्यये व्यक्त भेदाभेदो चकास्तः। तथा ह्यात्यन्तिकेऽभेदेऽन्यतरस्य दिरवभासप्रसङ्गः । 
भेदे चात्यन्तिके न सामानाधिकरण्यं, गवाइववत्‌ । आधाराधेयभावे एकाश्रयत्वे वा न सामानाधिकरण्यं 
ठ भामती -व्याख्या 
चतन्यम्‌ ।' 'सांख्यादिमतवाद के अनुसार दो प्रकार की नित्यता मानी जाती है-(१) कूटस्थः 
नित्यता और (२) परिणामिनित्यता । ब्रह्मंभावरूप मोक्ष में परिणामिनित्यता की भ्रांति हटाने 
के लिए नित्यता के दो भेद प्रदर्शित किए गए हैं-“तत्र किचित्परिणामिनित्यमित्यादि ।” 
जो वस्तु परिणत ( विकृत ) होने पर भी अपने मौलिक रूप में प्रत्यभिज्ञात होती रहती है, 
उसे परिणामिनित्य कहते हैं, जैसे स्वर्ण-मृदादि पदार्थ कटक-चटादिरूप में परिणत होकर भी 
अपनी तात्त्विक स्वणंख्पता मृष्रूपता को कभी नहीं गेवाते, अतः परिणामिनित्य कहे जाते हैं। 
परिणामिनित्यता कभी पारमाथिकी नहीं होती, क्योंकि परिणमनशील वस्तु क्या पूर्णरूपेण 
परिणत होती है ? अथवा एकदेशेन ? पुणंरूपेण परिणत होने पर तात्त्विक व्याहति (विनाश) 
क्यों नहीं होता ? एकदेशेन परिणत होने पर वह एकदेश उस वस्तु से भिन्न माना जाता है ? 
अथवा अभिन्न ? यदि भिन्न है, तब उस अपने से भिन्न एक देश के परिणत होने पर वह 
वस्तु क्योंकर परिणत मानी जायगी ? क्योंकि अन्य ( भिन्न ) वस्तु के परिणत होने पर अन्य 
वस्तु में 'परिणमते”--ऐसा व्यवहार कभी नहीं होता । अन्यथा एक स्वणं-पिण्ड के परिणत 
होने पर 'विश्‍वं परिणमते'--ऐसा व्यवहार अतिप्रसक्त होगा। यदि वह ( परिणममान ) 


एकदेश उस वस्तु से अभिन्न है, तब उस एकदेश के परिणत होने पर उससे अभिन्न वस्तु का 
सर्वात्मना परिणाम क्यों नहीं माना जाता ? 


शङ्का-वस्तु का परिणममान अवयव वस्तु से भिन्त भी है और अभिन्न भी, क्योंकि 
एक ही सुवर्णेहप कारण के कटक-कुण्डलादि कार्य परस्पर कार्यरूपेण ( कटकत्वादिरूपेण ) 
भिन्न और कारणगत सुवर्णत्वरूपेण अभिन्न । 'कटकं कुण्डलाद्‌ भिन्नमभिन्नं च'--ऐसी प्रतीति 
को विरुद्ध भी नहीं कह सकते, क्योंकि प्रमाण से बाधित पदार्थ को विरुद्ध कहा जाता है, 
किन्तु जैसे एक ही कुण्डल में 'कुण्डलमिदं और 'सुवर्णमिदम'--इस प्रकार दोनों प्रतीतियाँ 
प्रामाणिक मानी जाती हैं, वेसे ही कटक में भी 'कटकमिदम्‌' और 'सुवर्णमिदम!--इस 
प्रकार दोनों प्रतीतियाँ भनुभव-सिद्ध हैं, फलतः कटक और कुण्डल--दोनों सुवणेरूप होने 
से अभिन्न और कटकत्वादिरूपेण भिन्न हैं- ऐसा मानना प्रमाण-वाधित नहीं, अपितु प्रमाण 
के अनुरूप ही है, तब इसे विरुद्ध क्योंकर कहा जा सकता है? जिन पदार्थों में भेद ओर 
अभेंद-दोनों प्रमाण-सिद्ध हैं, उन्हें भिन्नाभिन्न कहना विरुद्ध कदापि नहीं । र 

कटक और कुण्डल का ऐकान्तिक अभेद मानने पर इसे कटककुण्डले'--ऐसी प्रतीति 
न होकर “इमें कटके या इमे कुण्डले!--इस प्रकार एक-एक काये का दो बार हु होना 
चाहिए । इसी प्रकार दोनों का ऐकान्तिक भेद मानने पर जेसे कटक को कुण्डल नहीं कहा. 
जाता, वैसे कटक को सुवणं. भी नहीं कह सकते, अतः “कटक सुवणंम्‌?--इस प्रकार का 
सामानाधिकरण्य-व्यपदेश न हो सकेगा, क्योंकि अत्यन्त भिन्न गौ और अश्‍व का कहीं भी 
गौरश्व!--इस प्रकार का सामानाधिकरण्य-व्यवहार कभी नहीं होता । यद्यपि अपर्थाय शब्दों: 
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भामती 

न हि भवति कुण्डं बदरमिति। नाप्येकासनस्थयोश्रेत्रमेत्रयोश्रेत्रो सत्र इति । सोऽयमत्राधितोऽसन्दिग्धः 
सर्व॑जनीन: सामानाधिकरण्यप्रत्यय एव कार्य्यकारणयोभेंदाभेदो व्यवस्थापयति । तथा च कार्य्याणां 
कारणात्मत्वात्‌ कारणस्य 'च सद्गपस्थ सवंत्रानुगमात्‌ सद्रूपेणाभेदः कार्य्यस्य जगतो भेदः कार्य्यंरूपेण 


गोघटादिनेति । यथाहुः j 
कार्य्य॑रू्पेण नानात्वमभेदः कारणात्मना । 


हेमात्मना यथाऽभेदः कुण्डछाद्यात्मना भिदा ॥ इति । 
अत्रोच्यते-कः पुनरयं भेदो नाम, यः सहाभेदेनेकत्र भवेत्‌ । परस्पराभाव इति चेत्‌, किमयं 
फाय्थंकारणयो) कटकहाटकयोरस्ति न वा । न चेदेकत्वमेवास्ति न च भेंदः। अस्ति चेद्‌ भेद एव नाभेद: । 
न च भावाभावयोरविरोधः, सहावस्यानासम्भवात्‌ । सम्भवे वा कटकवर्धमानकयोरपि तत्त्वेनाभेदप्रसङ्गः, 
सेदस्याभेदाविरोघात्‌ । अपि च कटकस्य हाटकादभेदे यथा हाटकात्मना कटकमुकुटकुण्डलादयो न भिद्यन्ते 


भामती-व्याख्या 
का एक ही अथे में वाच्यत्वेन प्रवृत्त होना सामानाधिकरण्य कहलाता है, वह भेदाभेद-पक्ष में 
ही बनता है--ऐसा नहीं, अपितु आधाराधेयभाव और एकाश्रयवृत्तिता को लेकर भी देखा 
जाता है, जैसे 'मृद्‌ घट:--यहाँ पर मृत्तिका आधार और घट आधेय है, एवं 'एक रूपम्‌ 
यहाँ 'एकत्व” संख्या और 'रूप'--दोनों पदार्थं एक ही घटादि आश्रय में रहते हैं, अतः उनका 
भी सामानाधिकरण्य-व्यवहार देखा जाता है । तथापि वह काचित्क है, सार्वत्रिक नहीं, 
अन्यथा कुण्डाद्यात्मक आधार और बदराद्यात्मक आधेय का भी 'कुण्ड बदरम्‌'-एऐसा व्यवहार 
होना चाहिए । इसी प्रकार एक ही आसन पर बैठे हुए चैत्र और मैत्र का भी 'चेत्रो-मंत्रः' - इस 
प्रकार सामानाधिकरण्यःप्रत्यय होना चाहिए । परिशेषतः सभी सुवर्णादि कारणपदार्थो और 
कटकादि कार्य पदार्थों का सार्वत्रिक और सर्वजनीन अबाधित सामानाधिकरण्य-व्यवहार 
कार्यं और कारण में भेदाभेद सम्वन्ध का व्यवस्थापक होता है । फलतः सभी गो-घटादि कार्य 
पदार्थों में अनुगतरूप से प्रतीत होनेवाले सद्रूप कारण का अपने कार्य-वगं के साथ भेदाभेद 
मानना आवश्यक है, जेसा कि अनैकान्तवादियों ने कहा है-- 
| कार्य्पेण नावात्वमभेदः कारणात्मना । 
हेमात्मना यथाऽमेदः कुण्डलाद्यात्मना भिदा ॥ 
[इस पद्य में 'भिदा' पद का अर्थ भेद है । सुवर्ण और कुण्डलादि का “सुवर्ण कुण्डलम्‌, और 
“सुवर्णस्य कुण्डलमः--इस प्रकार के दोनों व्यवहारों का भेदाभेद सम्बन्ध के द्वारा निर्वाह हो 
जाता है ]। 
समाधान- वह भेद पदार्थं कोन है जो कि अभेद के साथ एक आधार में रह जाता 
है? यदि वह अन्योऽन्याभावात्मक है, तब जिज्ञासा होती है कि वह ( अन्योञ्त्याभाव ) सुवर्ण 
और कटकादिरूप कारण और कार्य पदार्थों में रहता है? अथवा नहीं ? यदि नहीं रहता, तब 
कार्य और कारण का आत्यन्तिक अभेद ही स्थिर होता है, भेद नहीं । काये और कारण पदार्थों 
में यदि अन्योऽन्याभाव रहता है, तब उनमें भेद ही पर्यवसितं होता है, अभेद नहीं । “भेदाभेद 
या भावाभाव का विरोध नहीं-ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि दो विरोधी पदार्थों का 
सहावस्थान ( एकत्र रहना ) सम्भव नहीं । यदि सम्भव माना जाता है, तब कटक, कुण्डल 
और वघंमानक ( प्याला ) आदि काये पदार्थों का आत्यन्तिक अभेद होना चाहिए, क्योंकि भेद _ 
सदैव अभेद का विरोधी होता है । दूसरी बात यह भी है कि कटक जिस सुवर्ण से अभिन्न हैः 


उसी सुवणं से मुकुट और कुप्डय़ादि-्भिःत है, भत्नःक्रटक, मुकुट और कुण्डलादि का 


कूठस्थनित्यत्वादिविचारः_] ,...हिखीसहितभामती खंबलितम, १३९ 


भामती 
एवं कटकात्मनापि न भिद्येरन्‌, कटकस्य हाटकादभेदात्‌ । तथा च हाटकमेच वस्तु सन्न कटकादयो 
सेदस्याप्रतिभासनात्‌ । अथ हाटकत्वेनेवाभेंदो न कटकत्वेन तेन तु भद एव फुण्डलादेः । यदि हाटकाद- 
भिन्नः कटकः कथमयं कुण्डलादिषु नानुवत्तते । नानुवत्तंते चेत्‌, कथं हाटकादमिन्नः कटकः । ये हि 
यस्मित्ननुवत्तमाने व्यावत्तंन्ते ते ततो भिन्ना एव, यथा सुत्रात्‌ कुसुमभेदाः । नानुवत्तंन्ते चानुवर््तमानेऽपि 
हाउकत्वे कुण्डलादयः, तस्मात्तेऽपि हाटकाई्न्ना एवेति । सत्तानुवृत्त्या च सर्वचस्त्वनुगमे इदमिह नेदमिद- 
मस्मान्नेदमिदानों नेदमिदमेवं नेदमिति विभागो न स्यात्‌ । कस्यचित्‌ क्वचित्‌ कदाचित्‌ कथञ्जि्विवेक- 
हेतोरभावात्‌ । अपि च दुरात्कनकमित्यवगते न. तस्य कुण्डलादयो विशेषा जिज्ञास्येरन्‌, कनकादभेदात्तषां, 
तस्य च ज्ञातत्वात्‌ । अथ भेदोऽप्यस्ति कनकात्‌ कुण्डलादीनामिति कनकावगमेऽप्यज्ञातास्ते । नन्वभेंदोऽप्य- 
स्तीति कि न ज्ञाताः । प्रस्युत ज्ञानमेव तेषां युक्त, कारणाभावे हि कार्य्याभाव मओत्सगिकः, स च कारण- 
भामती-व्याख्या 

आत्यन्तिक अभेद होना चाहिए, क्योंकि “स्वाभिन्नाभिन्नस्य स्वाभिन्नत्वम्‌'--ऐसा नियम 
लोक-प्रसिद्ध हे, तब तो कटकादि के रूप में सवंत्र 'सुवर्णम-सुवर्णम'- ऐसा ही भान होना 
चाहिए, कटकादि की कोई वस्तु-सत्ता नहीं रह जाती । 

यदि कहा जाय कि कटक में दो धमं रहते हैं-( १ ) सुवणंत्व और ( २) कटकत्व । 
कटक का कुण्डलादि से जो अभेद माना जाता है, वह सुवणंत्वेच ही माना जाता है, कटकत्बेन 
नहीं । तब यह्‌ प्रश्‍न उठता है कि यदि सुवर्ण से कटक अभिन्न है, तब कुण्डलादि से अभिन्न 
क्यों नहीं । यदि कुण्डलादि से कटक अभिन्न नहीं, तब वह सुवणं से भी अभिन्न नहो 
सकेगा, क्योंकि अन्त्रय-व्यतिरेक के द्वारा सुवर्ण से कटकादि का भेद सिद्ध होता है-“यस्मिनु 
अनुवतंमाने यद्‌ व्यावतंते, तत्‌ ततो भिन्नम्‌’ इस नियम के अनुसार जसे पुष्पमाला के दविती- 
यादि पुष्पों के स्थान पर अनुवृत्त न रहनेवाले प्रथमादि पुष्प सर्वंत्रान्वयी सुत्र (धागे) से 
भिन्न होते हैं, वैसे ही कुण्डलादि में अनुवतँमान सुवणं से व्यावतंमान कटक का भेद न्याय- 
सिद्ध है। कुण्डलादि में सुवर्ण की अनुवृत्ति होने के कारण यदि कुण्डलादि का सुवर्ण से अभेद 
माना जाता है, तब सत्तारूप कारण का 'घटः सन्‌”, 'पटः सनु? इस प्रकार समस्त कार्यो में 
अनुवतंन होने के कारण सभी कार्य सदात्मक हो जाते हैं और असतु कोई नहीं रहता, तब 
इदमिह नेदम्‌', 'इदमस्मान्नेदम्‌', इदमिदानीं नेदम्‌? “इदमेव नेदम्‌'--ऐसा विभाग नहो 
सकेगा, क्योंकि किसी वस्तु का कहीं पर भी कोई विभाजक धर्म नहीं रह जाता। यह भी 
एक प्रश्‍न उठ खड़ा होता है कि दूर से “सुवर्णमिदम्‌'-इस प्रकार का ज्ञान हो जाने पर जैसे 
सुवणं के विषय में सन्देह नहीं होता, वसे ही कुण्डलादि का सन्देह नहीं होना चाहिए, क्योंकि 
सुवणं से कुण्डलादि का अभेद माना जाता है । यदि कहा जाता है कि सुवणं से कुण्डलादि का 
भेद भी माना जाता है, अतः सुवण का ज्ञान हो जाने पर भी कुण्डलादि अज्ञात रह जाते हैं, 
फलतः उनकी जिज्ञासा होती है । तब यह भी स्मरण दिलाया जा सकता है कि कुण्डलादि 
से सुवणं का अभेद भी तो माना जाता है, अतः ज्ञात हो जाने पर कुण्डलादि की जिज्ञासा 
क्यों होगी ? बुण्डलादि के ज्ञान का कारण न होने पर ज्ञानरूप कार्ये का अभाव हो सकता 
था, किन्तु सुवर्णाभेद रूप कारण का सद्भाव होने से कारणाभाव बाधित हो जाता है, ज्ञात 
सुवणं से अभिन्न होते के कारण जब कुण्डलादि भी ज्ञात ही हो जाते हैं, तब उनको जिज्ञासा 
एवं जिज्ञासा-निवृत्ति के लिए उनका ज्ञान करना निरथंक ही हो जाता है । अतः जिज्ञास्य 
भत एव अज्ञात कुण्डलादि ज्ञात सुवणं से भिन्न ही सिद्ध होते हैं, क्योंकि 'यस्मिनु ज्ञाते यन्ते 
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सत्तयाऽपोद्यते । अस्ति चाभेदे कारणसत्तेति कनके ज्ञाते ज्ञाता एव कुण्डलादय इति तज्जिज्ञासाज्ञानानि 
चानथंकानि स्युः । तेन यस्मित्‌ गृह्यमाणे यक्न गृह्मते तत्ततो भिद्यते । यथा करभे ृह्यमाणेऽगृह्ममाणो 
रासभः करभात्‌ । गृह्यमाणे च दूरतो हेम्नि न गृह्यन्ते तस्य भेदाः कुण्डलादयः, तस्मात हेम्तो भिद्यन्ते । 
कथं तहि हेम कुण्डलमिति सामानाधिकरण्थमिति चेत्‌, न ह्याधाराधेयभावे समानाअयत्वे वा सामाताधि- 
करण्यमित्युक्तम्‌ । अथानुवृत्तिव्यावृत्तिव्यवस्था च हेम्नि ज्ञाते कुण्डलादिजिज्ञासा च कथम्‌ । न खहवभेद 
ऐकान्तिकेऽनेकान्तिके चेतडुभयमुपपद्यते यत इत्युक्तम्‌ । तस्माद्‌ भेदाभेदयोरन्यतरस्मिन्नबहेयेऽ मेदोपादानेव 
सेदकल्पना न भेदोपादानाऽभेदकल्पनेति युक्तम्‌ । भिद्यमानतन्तरत्वद्भेदस्य भिद्यमानानां च प्रव्येकमेकत्वात्‌, 
एकाभावे चानाथयस्य भेदस्यायोगात्‌, एकस्य च भेदानधीनतवात्‌, नायमयमिति च भेदग्रहस्य प्रतियोगिग्रह- 
सापेक्षत्वादेकत्वग्रहस्य चान्यानपेक्षत्वादमेदोपादानेवानिरवंचनीयभेदकल्पनेति साम्प्रतम्‌ । तथा च श्रुतिः-- 
“मृत्तिकेव्येव सत्यम्‌’ इति तस्मात्‌ कूटस्थतित्यतेव पारमार्थिकी न परिणामिनिस्यतेति सिद्धम्‌ । & व्योम- 
चद्‌ & इति च दष्टान्तः परसिद्धः अस्मन्मते तस्यापि काय्यंत्वेना नित्यत्वात्‌ । 
अत्र च & कूटस्यनित्यम्‌ & । इति निर्वत्यकमंतामपाकरोति ® सर्वव्यापि $ । इति प्राप्य- 
काक थ पण ` आमती-व्याख्या 
ज्ञायते तत्‌ ततो भिद्यते!--इस न्याय के अनुसार जैसे करभ ( ऊंट ) का ज्ञान हो जाने पर भी 
रासभ ( गर्दभ ) अज्ञात ही रह जाता है, अतः वह करभ से मिनन होता है, वैसे ही कुण्डलादि 
सुवणं से भिन्त क्यों न होंगे ? 
यदि सुवणं से कुण्डलादि भिन्न हैं, तब “सुवर्ण कुण्डलम्‌!--ऐसा सामानाधिकरण्य- 
व्यवहार क्योंकर होगा? आधाराधेयभाव या एकाश्रयवृत्तित्व को लेकर सामानाधिकरण्य, 
व्यवस्था नहीं हो सकती-यह कहा जा चुका है। अनुवृत्ति ( अन्वय-व्यतिरेक ) के आधार 
पर कारण और कार्य का भेद सम्भव नहीं, क्योंकि इस पक्ष में भी दूर से 'सुवर्णमिदं” ऐसा 
ज्ञान हो जाने पर कुण्डलादि की जिज्ञासा कसे होगी ? जैसे ऐकान्तिक अभेद मानने पर कुण्ड- 
लादि की जिज्ञासा उपपन्न नहीं होती, वैसे ही अनेकान्तिक ( भेदाभेद ) पक्ष में भी ये दोनों 
( अनुवृत्ति-व्यावृत्ति-व्यवस्था एवं कुण्डलादि-जिज्ञासा ) उपपन्त नहीं हो सकते । फलतः भेद 
और अभेद में से एक का परित्याग आवश्यक हो जाने पर भेद का परित्याग एवं अभेदाश्रित 
भेद का कल्पन मानना उचित है, भेदाश्रित अभेद की कल्पना युक्त नहीं, क्योंकि भेद सदेव 
भिद्यमान पदार्थो के आश्रित होता है, भिद्यमान पदार्थों में से प्रत्येक को भिन्न नहीं, अभिन्न 
या एक ही माना जाता है, क्योंकि एक पदार्थ के न होने पर भेद किसके आश्रित रहेगा ? 
एकात्मक वस्तु भेद के अधीन नहीं होती, क्योंकि "अयम्‌ अयं ( घटः पटो ) न भवति?--इस 
प्रकार प्रतीयमान भेद सदव प्रतियोगी के ज्ञान की अपेक्षा करता है, किन्तु एकत्व-ज्ञान 
अन्य किसी की भी अपेक्षा नहीं करता, परिशेषतः अभेद के आश्रित अनिर्वचनीय भेद की 
कल्पना ही युक्ति-संगत है, जेसा कि श्रुति कहती है--“मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌”। इस प्रकार यह 
सिद्ध होता है कि कूटस्थ-नित्यता ही पारमार्थिक है, परिणामि-नित्यता नहीं । भाष्यकार ने 
जो कुटस्थ-नित्यता में दृष्टान्त दिया है--'व्योमवत्‌, वह न्याय-मत के- अनुसार है, क्योंकि 
वेदान्त-सिद्धान्त में व्योम भी जन्य होने के कारण अनित्य ही है। उत्पत्ति, आप्ति, विकृति और 
संस्कृति क्रिया के भेद से क्मता ( क्रियाश्रितता ) भी चार प्रकार की होती है-(१) उत्पा” 
द्यता, ( २ ) प्राष्यता, (३ ) विकृतता तथा ( ४) संस्कृतता । ब्रह्मभाव में 'कूटस्थनित्य’ पद 
के द्वारा उत्पाद्यकमंता, 'सवंव्यापिः विशेषण के द्वारा प्राष्यकमंता, 'सर्वविक्रयारहितम्‌” ऐसा 
कहकर विकायंतात्मक कर्मता और “निरवयवम्‌? पद के द्वारा संस्कार्यं कमता की निवृत्ति 
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यारद्दितं, नित्यतृप्त, . निरवयवं, स्वयंज्योतिःस्वभाचम्‌। यत्र धर्माधर्मी सह कार्यण 
कालत्रयं च नोपावतते । तदेतदशरीरत्वं मोक्षाख्यम्‌। “अन्यत्र धर्मादन्यत्राधमा दन्य 
त्रास्मात्कताङतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च भव्याध्व’ ( कठ० २।१४ ) इत्यादिश्रतिस्यः 
अतस्तद्‌ ब्रह्म यस्येयं जिज्ञासा प्रस्तुता, तद्यदि कतंव्यशेषत्वेनोपदिश्येत, तेन च 
कतव्येन साध्यश्चन्मो क्षो ऽभ्युपगम्येत, अनित्य एवं स्यात्‌ । तत्रेचं सति यथोक्तकर्म- 

लेष्वेच तारतम्याचस्थितेष्वनित्येषु कश्चिदतिशयो मोक्ष इति प्रसज्येत । नित्यञ्च 
मोक्षः सर्वेरमोक्षवादिभिरभ्युपगस्पते, अतो न कतव्यशेषत्वेन ब्रह्मोपदेशो युक्तः । अपि 
च 'त्रझ वेद्‌ ब्रह्मच भवति? ( सुण्ड० ३।२।९ ) क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे 
परावर ( मुण्ड० २।२।८ ) | आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्‌ न विभेति कुतश्चन’ ( तेत्ति० 
२।९ ) । 'अभयं चे जनक प्राप्तोऽसि’ ( बृह० ४ १४ ) । 'तदात्मानमेवावेदह ब्रह्मास्मोति 
तस्मात्तत्सवंममचत' ( वाजसनेयित्राह्मणोप० १।४।१० ) । “तत्र को मोहः कः शोक 
पकत्वमनुपश्यतः' ( इशा० ७ ) इत्येवमाद्याः श्रतयो ब्रह्मचिद्यानन्तरं मोक्ष दर्शयन्त्यो 
मध्ये कार्यान्तरं चारयन्ति। तथा 'तद्धेतत्पश्यन्दुषिवामदेचः प्रतिपेदेऽहं मचुरभवं 
सूयश्च' ( बृह० १।४।१० ) इति त्रह्मदशनखवात्मभानयोमध्ये कतव्यान्तरवारणायोदा- 
हार्येम्‌। यथा तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योमंध्ये तत्कतृक कार्यान्तरं नास्तीति , 
वि भामती 
कसंताम्‌ & सवंविक्रियारहितम्‌ & । इति विकाय्यॅकमंताम्‌, ® निरवयवम्‌ & । इति संस्काय्यंकमंताम्‌ । 
ब्रीहोणां खलु प्रोक्षणेन संस्काराख्योऽशो यथा जन्यते, नेवं ब्रह्मणि कश्चिदंशः क्रियाघेयोऽस्त्यनवयवल्वात्‌ । 
अनं शत्वादित्यर्थंः । पुरुार्थतामाह ® नित्यतृप्तम्‌ इति & । तुप्स्या दुःखरहितं सुखमुपलक्षयति । क्षुदूदुःख- 
निवुत्तिसहितं हि सुखं तृप्तिः । सुखं चाप्रतीयमानं न पुरुषार्थं इत्यत आह ® स्वयंज्योतिः इति & । 
तदेवं स्वमतेन मोक्षाख्यं फलं नित्यं श्रुत्यादिभिरुपपाद्य क्रियानिष्पाद्यस्य तु मोक्षस्यानित्यस्वं प्रसञ्जयति 
& तद्यदि इति & । न चागमबाघः, आगमस्योक्तेन प्रकारेणोपपत्तेः । मपि च ज्ञानजन्यापुर्वजनितो मोक्षो 
नेयोगिक इत्यस्यार्थस्य सन्ति भूयस्यः थ.तयो निवारिका इत्याह & अपि च ब्रह्म वेद इति & । अविद्या- 


भामती-व्पा ख्या 
की गई है, क्योंकि जैसे “ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति”--इस श्रुति से विहित ब्रीहि में प्रोक्षणरूप संस्कार 
के द्वारा अदृष्ट उत्पन्न होता है, वसा ब्रह्म में कोई अंश उत्पन्न नहीं होता, ब्रह्म सवंथा निरव- 
यव और निरंश होता है। ब्रह्मभाव में पुरुषार्थता ( पुरुषाभिलाषा ) प्रकट करने के लिए 
“नित्यतृप्तम्‌!--ऐसा कहा गया है । यहाँ 'तृप्ति' पद की दु:खाभावरूप सुख में लक्षणा विवक्षित 
है, क्‍योंकि क्षुधारूप दु:ख की निवृत्ति का ही नाम तृप्ति है । अप्रतीयमान सुख पुरुषाभिलषित 
नहीं होता, अतः सदा प्रतीयमानता प्रकट करने के लिए कहा दवै-"“स्वयंज्योतिः'। इस 
प्रकार अपने अद्वैत वेदान्त के अनुसार श्रुत्यादि के द्वारा मोक्षरूप फल की नित्यता का उप- 
पादन करके पराभिमत कमंजन्य मोक्ष में अनित्यता का प्रसञ्जन करते हैं--“तद्‌ यदि कत्तं 
व्यशेषत्वेनोपदिश्येत, तेन च कत्तंव्येन साष्यश्चेस्मोक्षोऽभ्युपगम्येत, अनित्य एव स्यात्‌” । 
क्रिया-साध्य या अनित्य मोक्षवाद में मोक्षगत नित्यता के प्रतिपादक आगम वाक्यों का विरोध 
इसलिए प्रसक्त नहीं होता कि मोक्षगत नित्यता के प्रतिपादक आगम वाक्यों का उस ( क्रियाः 
साध्य ) मोक्ष में तात्पर्यं न होकर नित्यमोक्ष में ही होता हे । केवल इतना ही नहीं, ज्ञान- 
जन्य अपूर्वं या नियोग के द्वारा साध्य होने के कारण मोक्ष के नेयोगिकत्व-सत की निषेधिका 
बहुत सी श्रृतियाँ हैं, यह दिखाने के लिए कहा जाता है--“अपि च ब्रह्म वेद ब्रह्मच भवति? 
इत्येवमादयः श्रुतयो ब्रह्मविद्यानन्तरं दशंयन्त्यो मध्यें कार्यान्तरं वारयन्ति’ । कथित द्विविध 
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गम्यते । 'त्व॑ हि नः पिता योऊस्माकमविद्यायाः परं पारं तारयखि’ ( प्रश्न० ६८ ) 
“तं छोच मे मगवद्इशेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति सोऽहं भगवः शोचामि तं मां 
भगचाञछोकस्य पार तारयतु' ( छान्दो० 9१।३ ) 'तस्मं सुद्ितकघायाय तमसः पारं 
दशयति भगवान्सनत्कुमारः' ( छाश्दो० 9२६।२ ) इति चेवमाद्याः श्रुतयो मोक्षप्रति- 
वन्धनिवृत्तिमात्रमेवात्मच्चानस्य फळं दशेयन्ति। तथा चाचार्यप्रणोतं न्यायोपडंहितं 
सूत्रम्‌ “दुःखजन्मप्रच्त्तिदो षमिथ्याज्ञानानामुत्तरापाये तद्नन्तरापायादपवर्गेः' (न्या० 
भामती Re 
दृयप्रतिबन्घापनयमात्रेण च विद्याया मोक्षसाघनत्वे न स्वतोऽपुर्बोत्पादेन चेत्यत्रापि श्रुतिमुदाहरति ® त्वं 
हिनः पिता इति&। न केवलमरिमन्न्थे श्रुत्यादयोऽपि ःवक्षपदाचार्य्यसुत्रमपि न्यायमूलमस्तीत्याह 
& तथा चाचाय्यंप्रणीतम्‌ इति & । आचाय्यंश्रोक्तलक्षणः पुराणे । 
‘आचिनोति च शास्त्राथंमाचारे स्थापयत्यपि । 
स्वयमाचरते यस्मादाचाय्यंस्तेन सोच्यते ॥ इति । 

तेन हि प्रणीतं सुन्नं “'दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिय्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तराभावादपवगं 

इति” । पाठापेक्षया कारणमुत्तरं, काय्यं च पुवं, कारणापाये कार्य्यापायः, कफापाय इव कफोद्धवस्य 


उवरस्यापायः । जन्मापाये दुःखापायः प्रवृत्यपाये जन्मापायः, दोषापाये प्रवृत्त्मपायः, सिथ्याज्ञानापाये 
rrr 
भामती-व्याख्या 


अविद्यारूप प्रतिबन्ध की निर्वात्तका होने मात्र से विद्या ( ब्रह्म-वेदन ) को मोक्ष का साधन 
माना जाता है, वस्तुतः विद्या न तो स्वतः और न अपुर्वोत्पत्ति के द्वारा मोक्ष की जनिका 
मानी जाती है-इस रहस्य में प्रमाणभूत श्रुतियों का उदाहरण दिया जाता है-त्व॑ हि नः 
पिता योऽस्माकमविद्यायाः परं पारं दशयति भगवानु सनत्कुमारः” ( छान्दो. »२६२ ) इति 
चैवमाद्याः श्रुतयो मोक्षप्रतिबन्धनिवृत्तिमात्रमेवात्मज्ञानस्य फलं दशंयन्ति । केवल श्रुतियाँ 
ही उक्त अर्थ में प्रमाण नहीं, अपि तु महर्षि अक्षपाद के द्वारा प्रणीत सूत्र भी प्रमाण है-- 
“तथा चाचायंप्रणीतं न्यायोपबू हितं सूत्रमु--“दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्त- 
रापाये तदनन्तरापायादपवर्गः' ( न्या. सू. १११२ ) इति” । शिक्षा-दीक्षा के क्षेत्र में आचार्य 
का नितान्त उन्नत स्थान है, आचार्य की शरण लिए बिना विद्या फलवती ही नहीं होती- 
“आचार्याद्धि विद्या विहिता साधिष्ठं प्रापयति” ( छां. ४९३ ) । द्विजाति को उपनीत, 
संस्कृत एवं दीक्षित करने का दायित्व आचाबं पर ही है ( मनु. २१४०) निरुक्त 
(१।४), आपस्तम्ब धमंथूत्र (१।१।१।४) एवं पुराणों में आचाये का गौरव वणित है । कारण की 
निवृत्ति से कायं की निवृत्ति, कारण पूर्ववृत्ति और काये उत्तर वृत्ति होना स्वाभाविक है, अतः 
पूव॑-पुर्व॑ की निवृत्ति से उत्तरोत्तर की निवृत्ति का कथन स्थाय-सं गत है, किन्तु यहाँ सूत्रकार 
` जो उत्तरोत्तर की निवृत्ति से पूर्वपूर्वं की निवृत्ति का अभिधान करता है, वह अपने सूत्र 
में पठित पद-क्रम को ध्यान में रख कर कहा है । दुख, जन्म, प्रवृत्ति ( घर्माधर्मं ), दोष 
( राग-द्वेष ) और मिथ्याज्ञान में पूर्वपूर्वं कार्यं और उत्तरोत्तर कारण का निर्देश किया गया 
है, अतः 'उत्तरोत्तरापाये” का अर्थं 'कारणानामभावे सति'--ऐसा ही है । 'तत्यूर्वापाय: का 
अर्थ है~'कार्याणामभावः? । कारण का अभाव होने से वैसे ही कार्य का अभाव होता है, जेसे 
कफ दोष का अभाव हो जाने से कफज ज्वर का अभाव हो जाता है। अर्थात्‌ जन्म का 
अभाव होने से दुःख का धर्माधमंरूप प्रवृत्ति का अभाव होने से जन्म का, दोष ( राग: द्वेष ) 
का अभाव होने से परवृत्ति का एवं मिथ्याज्ञान का अभाव हो जाने से दोष का अभाव हो जाता 
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स० १।१।२ ) इति । मिथ्याज्ञानापायश्च ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानाहृबति । न चेदं त्रह्मात्मेंक- 
त्वविज्ञानं संपद्रपम्‌ , यथा “अनन्त चे मनोऽनन्ता विश्वे देवा अनन्तमेच स तेन लोकं 
जयति' ( बृह० ३।१।९ ) इति । न चाध्यासरूपम्‌ , यथा “मतो ब्रह्मेत्युपासीत’ (छान्दो० 
भामती 

दोषापायः । मिथ्याज्ञानं चाविद्या, रागाद्यपजनितक्रमेण दृष्टेनेव संसारस्य परमं निदानम्‌। साच 
तत्त्वज्ञानेन बरह्मत्मेकत्वविज्ञानेनावगतिपर्य्तेन विरोधिना निवत्यंते । ततो$विद्यानिवृत्त्या ब्रह्मरूपावि- 
भावों मोक्षः । न तु विद्याकाय्यंस्तज्जनितापूर्वकार्य्यो वेति सूत्रार्थः । तरवज्ञानाम्मिथ्याज्ञानापाय इत्येता 
वन्मात्रेण सुत्रोपन्यासः, न त्वक्षपादसम्मतं तत्वत्ञानमिह सम्मतम्‌ । तदनेनाचार्य्यान्तरसंवादेनायमर्यो 
दृढीकृतः । 

स्यादेतत्‌-नेकत्वविज्ञानं स्थितवस्तुविषग्रं, येन मिथ्याज्ञानं भेदावभासं निवत्त॑यन्न विधि- 
विषयो भवेत्‌ । अपि तु सम्पदादिरूपम्‌ । तथा च विधेः प्रागप्राप्तं पुरुषेच्छया कत्त॑व्यं सदृविधिगोचरो 
भविष्यति । यथा वृत्त्यनन्तत्वेन मनसो विइवदेवसाम्याद्‌ विशवान्‌ देवान्‌ मनसि सम्पाद्य सन आल. 
म्बनमविद्यमानसमं कृत्वा भ्राघान्येन सम्पाद्यानां विइवेषामेव देवानामनुचिम्तनं तेन चानन्तलोकप्राप्तिः । 
एवं चिद्रूपसाम्याज्जीवस्य ब्रह्मरूपतां सम्पाद्य जीवमालम्बनमविद्यमानसमं कृत्वा प्राधान्येन बह्यानुचिन्तनं 
तेन चामृतत्वफलप्राप्ति: । अध्यासे त्वालम्बनस्येव प्राधान्येनारोपिततद्गावस्यानुचिन्तनं, यथा मनो ब्रह्मेत्यु- 


भामती-च्याख्या 
है। मिथ्या ज्ञान का नाम ही अविद्या है, वह ( अविद्या ) जीव में राग-द्वेषरूप दोष को, दोष 
प्रवृत्ति को प्रवृत्ति जन्म को और जन्म विविध दुःखों को उत्पन्न करता है। उक्त अविद्या. 
जीवन्रह्माभेद-साक्षात्काररूप तत्त्वज्ञान के द्वारा निवृत्त ( नष्ट ) की जाती है, क्योंकि विद्या 
अविद्या की सर्वथा विरोधिनी है । अविद्या की निवृत्ति से ब्रहाभावरुप मोक्ष का आविर्भाव 
हो जाता है। मोक्ष न तो विद्या का कार्य होता है और न अविद्या-जनित अपुर्व या नियोग 
का फल । तत्त्व-ज्ञान से मिथ्या ज्ञान का नाश होता है- इतना ही दिखाने के लिए भाष्यकार 
ने यहाँ न्याय-सुत्र उद्धृत किया है, न कि अक्षपादनसम्मत तत्त्वज्ञान और मोक्ष से सम्मति 
प्रकट करने के लिए, क्योंकि आगे चल कर तकंपाद में न्याय-मत का भी पूर्णतया निराकरण 


किया गया है। यहाँ अन्यमतावलम्बी आचारय का संवाद दिखा कर अपने सिद्धान्त का | 
हृढीकरणमात्र विवक्षित है । 


शङ्का-यह जो कहा गया कि यहाँ 'तत्त्वज्ञान' पद से जीव और ब्रह्म की एकता का 
ज्ञान विवक्षित है, वह संगत नहीं, क्योंकि वह एकत्व-विज्ञान केवल यथावस्थितवस्तुविषयक 
नहीं कि वह मिथ्या का निवतंक होकर विधि कां विषय न होता। वस्तु-स्थिति यह है कि 
यहाँ एकत्व-ज्ञान सम्पदादिरूप है । अन्य वस्तु में अन्यरूपता का सम्पादन पुरुष की इच्छा पर 
निर्भर है, अतः विधि के पूवं कत्तंव्यत्वेन अप्राप्त होकर सम्पद्रूप ज्ञान विधेय हो जाता है, जैसे कि 
मन की वृत्तियाँ अनन्त हैं और विश्वदेव भी अनन्त हैं, अतः अनन्तत्व की समानता को लेकर 
मन में विशवदेवरूपता का सम्पादन किया जाता है । सम्पादन का अर्थ है--आलम्बनी भुत 
मन को अविद्यमान-जैसा करके प्रधानतः आरोप्यमान विश्वदेव का झनुचिन्तन । उससे अनन्त- 
लोक की प्राप्ति होती है। उसी प्रकार जीव और ब्रह्मा के चिद्रपत्वात्मक साम्य को लेकर 
जीव में ब्रह्मरूपता का सम्पादन अर्थात्‌ आलम्बनीभूत जीव को उपेक्षा कर प्रधानतया ' 
ब्रह्मरूपता का अनुचिन्तन किया जाता है, उस अनुचिन्तन से भमृतत्व की प्राप्ति होती है। 
यद्यपि 'सम्यद्‌ और 'अध्यास'--दोनों ही आरोप-ज्ञान हैं, तथापि सम्पद्‌ में आरोप्य वस्तु 
एवं भध्यास में अधिष्ठान वस्तु कः प्राधान्य विवक्षित होता है, जैसे “मनो ब्रह्मेत्युपासीत" 
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३१८१) आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः ( छान्दो० ३।१९।१) इति च मनआदित्यादिषु 
ब्रह्मदष्ट्यध्यासः । नापि विशिष्टक्रियायोगनिमित्तं 'वायुर्चाच संवर्गः? ( छान्दो० ४३ ) 
“प्राणो वाव संचर्गः' ( छान्दो० ४।३।३) इतिवत्‌। नाप्याज्यावेक्षणादिकमेवत्कर्माङ्ग- 
संस्काररूपम्‌ । संपदादिरूपे हि ब्रह्मात्मेकत्वविश्ञानेऽभ्युपगस्यमाने तत्वमसि’ 
(छान्दो० ६।८।७) अहं ब्रह्मास्मि’ ( बृह० १।४।१० ) 'अयमात्मा ब्रह्म! ( बृह २५१९ ) 
इत्येचमादीनां चाक्यानां ब्रह्मात्मेकत्ववस्तुप्रतिपादनपरः पदसमन्वयः पीडब्येत । 
“भिद्यते हृदयग्रन्थिर्छिद्यन्ते खवंखंशयाः ( मुण्ड० २।२।८) इति चेवमादीन्यविद्या- 
भामती 

पासीतादित्यो ब्रह्मेत्यादेश एवं जीवमन्रह्म ब्रह्मेत्युपासीतेति । क्रियाविश्ञेषयोगाद्वा, यथा वायुर्वाव सवर्गः 
प्राणो वाब संवर्गः । वाह्या खलु वायुदेवता चह्नंचादीन्‌ संवृङ्क्त। महाप्रलयसमये हि वायुर्वहृयादीन्‌ 
संवुज्य संहूत्यात्मनि स्थापयति । यथाह द्रविडाचाय्यं:--'संहरणाद्वा संवरणाद्वा सात्मीभावाद्वायुः संवर्गः 
इति । अध्यात्मं च प्राणः संवर्ग इति । स हि सर्वाणि वागादीनि संवुङक्ते, प्रयाणकाले हि स एव सर्वाणी- 
न्द्रियाणि संगृह्योव्क्रामतीति । सेयं संवगंदृष्टि्वायो प्राणे च दशाश्ञागतं जगद्दशंयति यथा, एवं जोवात्मनि 
बुंहणक्रियया बरह्मदृष्टिरमृतत्वाय फलाय कल्पत इति । तदेतेषु त्रिष्वपि पक्षेष्वास्मदर्शनोपासनादयः प्रधान- 
कर्माण्यपुवं विषयत्वात्‌ स्तुतशस्त्रवत्‌ । 


भामती-व्याख्या 

( छां, ३१०१ ) यहाँ पर ब्रह्मरूपता का जिसमें आरोप किया है, ऐसे मन का अतुचिन्तन 
जब किया जाता है--'यह जो हमारा मन है, वही ब्रह्म है? । तब इसे अध्यासानुचिन्तन कहते 
हैं और जब मन की उपेक्षा कर ब्रह्म का अनुचिन्तन किया जाता है-यह हमारा मन नहीं 
अपितु ब्रह्म है, ऐसे ब्रह्मप्रधानक अनुचिन्तन को सम्पत्‌ कहा जाता है, जैसे अब्रहमाभूत जीव 
के लिए कहा गया है--“ब्रह्मोत्युपासीत” । 

अथवा क्रिया-विशेष के सम्बन्ध से ब्रह्मा-ज्ञान में विधेयता का निर्वाह हो सकता है, 

जैसे “वायववि संवर्गः, प्राणो वाय संवगः’? ( छां. ४३।१-३ ) । अर्थात्‌ बाह्य ( अन्तरिक्षस्थ ) 
वायु देवता प्रलय के समय अम्न्यादि पदार्थों को अपने में संवजित या उपसंहत कर लेता 
है, जेसा द्रविडाचार्य ने कहा है -“संहरणाद्वा संवरणाद्वा सात्मीभावाद्‌ वायुः संवर्गः” । बाह्य 
वायु के समान ही शरीर के अन्दर की प्राणसंज्ञक वायु भी संवर्ग है, क्योंकि वह वागादि सभी 
` इन्द्रियों का संवर्जन करती है। अर्थात्‌ प्राण मृत्यु के समय सभी इन्द्रियों को अपने में समेट 

कर शरीर से उत्क्रमण करता है। बाह्य वायु और प्राण में यह संवर्ग इष्टि दसों दिशाओं में 
व्याप्त अन्नादत्व का दर्शन प्रस्तुत करती है । 

उसी प्रकार जीवात्मा में बृहण ( शरीर को संवधित करना ) क्रिया को देख कर 

जीव में ब्रह्म-दृष्टि अमृतत्वरूव फल प्रदान करती है । सम्पद्‌, अध्यास और क्रिया-विशेष के 
द्वारा जीव में ब्रह्म-दृष्टि'--ये तीनों उपासनाएँ अपुवंविषयक होने के कारण वैसे ही प्रधान 
कमें मानी जाती हैं, जेसे स्तुत और शास्त्र [ मीमांसा-दर्शन के द्वितीय अध्याय में कहा गया 

-- स्तुतशस्त्रयोस्तु संस्कारो याज्यावद्‌ देवताभिधानत्वात्‌” ( जे. सु. २।१।१३ ) । “आज्यैः ` 
स्तुवते”, “प्रयुगं शंसति”'-- इत्यादि विधि वाक्यों के द्वारा स्तुत' और शास्त्र का विधान 
किया गया है । साम-गानऱयुक्त मन्त्रों के द्वारा देवता के गुण-गान को स्तोत्र और अप्रगीत मंत्रों 
के द्वारा देवता के गुणों का अभिधान शस्त्र कहलाता है । उसके विषय में पूर्व पक्षी ने कहा 
है कि वे दोनों प्रधान कमं नहीं, अपितु गुणकमं हैं, क्योंकि वे देवताभिधान के द्वारा वैसे ही 
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निशृत्तिफलश्रवणान्युपरुध्येरन्‌। "रहम वेद ब्रह्मच भवति! ( झुण्ड» ३।२।९ ) इति चेच- 
मादीनि तङ्गाचापत्तिवचनानि संपदादिपक्षे न सामञ्जस्येनोपपद्यरन्‌। तस्मान्न संपदा- 
दिरूपं बह्मात्मकत्वविज्ञानम्‌ । अतो न पुरुषव्यापारतन्त्रा ब्रह्मविद्या। कि तर्हि? 
अत्यक्षाद््मार्णावषयचस्तुञ्चानवद्वस्तुतन्त्रा । एवंभूतस्य ब्रह्मणस्तउल्लानस्य च न 


भामती 
आत्मा तु द्रव्यं कर्मणि गुण इति संस्कारो चाऽऽत्मनो दर्शनं विघीयते। यथा दशंपूर्ण 
समासप्रकरणे पत्यवेक्षितमाज्यं भवतीति समाम्नातं प्रकरणिना च गृ हतमुपांशुयागाङ्गभूताज्यद्रव्य- 
संस्कारतयाऽवेक्षणं गुणकम विधोयते, एवं कतृत्वेन कत्व्गभूते आत्मन्यात्मा दा अरे द्रष्टव्य इति ` 
दशनं गुणकर्म विधीयते । 'येस्तु द्रव्यं चिकोष्यंते गुणस्तत्र प्रतीयेत! इति न्यायात्‌, अत आहृ 
& न चेदं ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानम्‌ इति & । कुतः, & सम्पदादिरूपे हि ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञाने इति & । 
दर्शपु्णमासप्रकरणे हि समाम्नातमाज्याबेक्षणं तदङ्गभूताज्यसंस्कार इति युज्यते । न चात्मा वा अरे 
द्रर्य इत्यादि कस्यचित्‌ प्रकरणे समाम्नातम्‌ । न चानारभ्याधीतमपि यस्य पर्णमयी जुहूभवतीत्यव्यमि- 
भामती-व्याख्या 

देवता में संस्कार उत्पन्न करते हैं, जैसे 'याज्या मन्त्र, अत एव याज्या मन्त्र ('ऋग्विशेष) का 
उच्चारण गुणकमं माना गया है । भाष्यकार कहते हैं-“याज्या देवतोपलक्षणार्था” (जै. सू. 
२।२।१५ ) । इस पूर्वं पक्ष का खण्डन करते हुए सिद्धान्त स्थापित किया गया. है- “अपि वा 
श्रुतिसंयोगात्‌ प्रकरणे स्तौतिशंसती क्रिमोर्त्पात विदध्यातां” ( जै. सु. २।१।२२ ) । यहाँ “श्रुति” 
पद शक्ति वृत्ति का बोधक है, अतः 'स्तौति? और 'शंसति'-इन दोनों घातुओं की शक्ति 
स्तुतिरूप अर्थ ( देवतागत गुणौ के प्रकाशन ) में है । गुण-प्रकाशन का कोई दृष्ट फल नहीं, 


अत! क्रियोत्पत्ति (अपूर्व का उत्पादन ) ही मुख्य फल है । अपूर्वार्थक कर्म प्रधान कमे 
होता है ]। 


अथवा आत्म-दशंन को गुण कर्म कहा जा सकता है, क्योंकि दशंनरूप कमं ( क्रिया ) 
का विषयीभूत आत्मा कर्मो का अङ्ग है, उसी का दर्शनरूप संस्कार 'द्रष्टव्य पद के द्वारा 
विहित है । जैसे दर्शपूर्णमास के प्रकरण में पठित “पत्व्यवेक्षितमाज्यं भवति”--इस वाक्य 
के द्वारा जिस आज्य ( घृत ) द्रव्य का दर्शनरूप संस्कार विहित है, वह आज्य दर्शपूर्णमास- 
घटक उपांशुयाज नाम के कर्म की हवि है--“सर्वस्म वा एतयज्ञाय गृह्यते यद्‌ ध्रुवायाः 
माज्यम्‌” ( तै, ब्रा. ३३।५।५ ) । '्रुवा' नाम के पात्र में रखा हुआ घृत साधारण द्रव्य 
होने के कारण उपांशुयाज का द्रव्य माना गया है। यजमानं की पत्ती के द्वारा उसका 
निरीक्षण उस आज्य का संस्कार गुणकम है। वैसे ही सभी कर्मों में अपेक्षित कर्ता आत्मा 
द्रव्य है, उसी का “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” ( बृहू २४५ ) इस अनारभ्याधीत वाक्य के 
दारा दर्शनरूप संस्कार कमं विहित है, ऐसे संस्कार कर्मो को गुण कमं कहा गया है-- 
“येस्तु द्रव्यं चिकीर्ष्यते गुणस्तत्र प्रतीयेत” ( जै. सु. २।१।८) । अर्थात्‌ जिन संस्कार कर्मों 
के द्वारा कोई द्रव्य संस्कार्यत्वेन आकांज्जित होता है, उन कर्मों को गुण कमं कहते हैं। 

समाधान--इस प्रकार आशङ्चित आत्मदर्शन की सम्पदादिरूपता का निराकरण: ` 
करते हुए भाष्यकार कहते हैं-“न चेदं ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानं सम्पद्रूपम्‌” । जीव-ब्रह्म का 
एकत्व-दर्शन सम्पदादिरूप नहीं माना जा सकता, क्योंकि “सम्पदादिरूपे हि ब्रह्मात्मेकत्व- 
विज्ञाने$भ्युपगम्यमाने “तत्त्वमसि” ( छां. ६०७) इत्यादि पदसन्दर्भ: पीड्यत ' । आशय 
यह है कि दर्शपूर्णमास के प्रकारण में पठित आज्यावेक्षण दर्शयू्णमास कमे के अद्भभूत आज्य 
का संस्कार कर्म है--यह तो युक्ति-संगत है. किन्तु “आत्मा वा अरे द्र्व्य>'--यह वाक्य 
किसी भी कम के प्रकरण में पठित नहीं, अतः कर्माङ्गभूत द्रव्य का संस्कार व्योंकर होगा ? 
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१४६ ब्रह्मस॒त्रशाइरभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ स्‌. ४ 


कयाचिच्यवत्या शकयः कार्याबुप्रवेशः कल्पयितुम्‌ । न च विदिक्रियाकमेत्वेन कार्याचु- 
बशो ब्रमणः, 'अन्यदेव तद्विदितादथो अचिदितादधि' ( कैन* १३) इति विद क्रिया 
| भामती 
चरितक्रतुसम्बः्धजुहुद्वारेण जुहृपदं क्रतु' स्मारयद्वाक्येन यथा पर्णंतायाः क्रतुशेषभावमापादयति, एवपात्मा- 
व्यभिचरितक्रतुसम्बन्धो येन तद्दर्शनं कर्वङ्गं सदात्मानं ऋत्वथ॑ संस्कुर्यात्‌ । तेन यद्ययं विधिस्तथापि 
सुवणं भाऱ्यंमितिवद्‌ विनियोगभङ्गेन प्रधानकर्मेवापुर्वविषयत्वान्न गुणकर्मेति स्थवीयस्तयेतद्हूषणमनभिधाय 
सर्वपक्षसाधारणं दुषणमुक्तम्‌, तदतिरोहितार्थंतया न व्याख्यातम्‌ । किञ्च ज्ञानक्रियाविषयत्वविधानमस्य 
बहुथुतिविरुद्धमित्याह & न च विविक्रिया इति । 


भामती-व्याख्या 

यद्यपि कर्म के प्रकरण में अपठित ( अनारभ्पाधीत ) वाक्य के द्वारा विहित पदार्थं भी कमें 
का अङ्ग हो सकता है, जैसे “यस्य पर्णमयी जुहुर्भवति” ( तै. सं. ३।५।७।२ ) इस वाक्य के 
द्वारा जिस 'जुहुँ' पात्र के उद्देश्य से पणंता [ “पलाशे किशुकः पर्णो वातपोथ:”---इस अमर- 
कोष के अनुसार यहाँ पलाश वृक्ष का नाम पणं है, अतः जुहू बनाने के लिए पलाश की 
लकड़ी ] का विधान किया गया है। जुहु के बिना कोई याग सम्पन्न नहीं हो सकता, अतः 
जुहू का याग से अव्यभिचरित सम्बन्ध होने के कारण जुहू के प्रकृतिभूत पर्ण ( पलाश वृक्ष के 
काष्ठ ) में यागाङ्गत्व पर्यवसित हो जाता है । तथापि आत्मा का याग के साथ वैसा अव्यभि- 
चरित सम्बन्ध न होने के कारण आत्मदर्शन में यागाङ्गत्व प्राप्त नहीं होता । अतः “आत्मा वा 
अरे दरष्टव्यः”-यह वाक्य यदि विधि-वाक्य है, तब इसके द्वारा विहित दर्शन को वैसे ही गुण- 
कम न मानकर प्रधान कर्म माना जायगा, जैसे-सुवर्ण-धारण । [तस्मात्‌ सुवर्ण हिरण्यं भार्यम्‌, 
सुवर्ण एव भवति, दुवं्गोऽस्य आतुग्पो भवति ( तै. ब्रा. २।२।४।५ ) इस अनारभ्याधीत वाक्य 
के द्वारा विहित शोभन वर्णवाले सुवर्ण का धारण ( कड़ा, मूद्रादि का हाथ और कान आदि 
में पहनना ) गुण कमं है ? अथवा प्रधान कर्म ? ऐसा सन्देह होने पर पूर्व पक्षी ने कहा हैर 
“ददरव्यतवात्तु शेषः स्यात्‌” ( ज॑. सू. ३४४२५ ) । अर्थात्‌ इस कर्म का कोई विशेष द्रव्य 
( हवि ) और देवता निर्दिष्ट नहीं, अतः प्रधान कम न होकर सुवर्ण-धारण सभी कमों का 
शेष ( अङ्गभूत गुण कमे ) है । सिद्धान्ती ने उस पूर्व पक्ष का खण्डन करते हुए कहा है" 
“प्रकरणे तु तद्धभंस्ततो विशेषात्‌” ( जै. सु. ३।४।२६ ) । अर्थात्‌ सुवर्ण-धारण न तो किसी 
कर्म के प्रकरश में पठित है और न इसका कर्म के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध है, अतः यह 
गुण कर्म न होकर पुरुष का धर्मभूत प्रधान कर्म है । ] किसी कमं के साथ सुवणे-धारण का 
विनियोग न होकर पुरुष के साथ बिनिथ्रोग ( अङ्गाङ्गोभाव ) होता है उसका फल परातन 
के द्वारा भ्रातृव्य ( शत्र ) की दुर्वेणेता होती हे । इसी प्रकार आत्मा वा अरे द्र्व्यः'-इस 
वाक्य से विहित आत्मदर्शन गुण कमं न होकर प्रधान कर्म ही होगा- यह दोष अत्यन्त स्थूल 
. और प्रसिद्ध होने के कारण भाष्यकार के द्वारा उद्भावित न होकर ''तृत्वमसि”-इत्यादि 

वाकग्रों का जो विरोधोऱद्धावन हुआ है, वह नितान्त स्पष्ट है कि उपासनादि में उपास्य, उपा- 
सक और उपासना का भेद अनिवार्य है, किन्तु “तत््वमसि”--इत्यादि वाक्य सर्वथा भेद का 
संहार कर रहे हैं, अतः एकत्व-ज्ञान को सम्पदादिरूप न मानकर तत्व-साक्षातकारात्मके ही 


मानना आवश्यक है । : न 
ब्रह्म वेद'-- इत्यादि वाक्यों के द्वारा विदि ( वेदन). क्रिया की कमता ब्रह्मं में 


प्रतिपादित है । क्रिया का विधान होता है, ज्ञान का नहीं, अतः विदि क्रिया की विधि के 
द्वारा ब्रह्म का कार्यानुप्रवेश 'हे०्जावग००- ऐसी व्शव्द।नहीं-को जा सकती, क्योंकि ब्रह्म को 


अविषये शास्त्रयोनित्वम,],.... «दिलहीसहितसामतोसंबल्ितस, १४७ 


कमंस्वप्रतिषेघादू , 'येनेद सव विजानाति तं केन विजानीयात' ( बृह) २।४।१३ ) इति 
च । तथोपास्तिक्रियाकमंत्वप्रतिषेधो ऽपि भचति -'यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते' 
इत्यविषयत्वं ब्रह्मण उपन्यस्य, “तदेव ब्रह्म स्वं बिद्धि नेदं यदिदसुपासते' ( केन० १।४ ) 
इति । अचिषयत्वे ब्रह्मणः शासन्नयोनित्वा्ुपपत्तिरिति चेत्‌ ,--न; अविद्याकटिपितभेद- 
निबृत्तिपरत्वाच्छास्रस्य । न हि शास्त्रमिदृंतया चिषयभूतं ब्रह्म प्रतिपिपादयिषति । कि 
तर्हि ? प्रत्यशात्मत्वेनाचिषयतया प्रतिपादयद्चियाकरिपतं वेद्यवेदितृवेदनादिभेद- 
मपनयति । तथा च शास्रम्‌-'यस्याऽमतं तस्य मतं मतं यस्य न चेद्‌ सः। अविज्ञाय 


भामती 

शङ्कते ® अनिषयत्वे इति & । ततश्च शान्तिकर्मणि वेतालोदय इति भावः । निराकरोति &१% । 
कुतः ? & अविद्याकल्पितभेदनिवृत्तिविषयस्वाद्‌ इति ® । सबंमेव हि वाक्यं नेदन्तया वस्तुभेदं बोध- 
यितुमहंति, न हीक्षुक्षीरगुडादीनां मधुररसभेदः शक्य आख्यातुम्‌, एवमन्यत्रापि सवंत्र द्रष्टव्यम्‌ । तेन 
प्रमाणान्तरसिद्ध लौकिक एवार्थे यदा गतिरीदृशी शब्दस्य, तदा केव कथा प्रत्यगास्मन्यलौकिके ? अदुर- 
विप्रकर्षेण तु कथञ्चित्‌ प्रतिपादनमिहापि समानम्‌ । त्वम्पदार्थो हि प्रमाता प्रमाणाधीनया प्रमिद्या प्रमेयं 
घरादि व्याप्नोतीस्यविद्याविलसितम्‌ । तदस्याविषयीभूतोदासीनतस्पदारथंप्रत्यगात्मसामानाधिकरण्येन प्रमा- 
तुस्वाभावाद्‌ तन्निवृत्तौ प्रमाणादयस्ति्रो विधा निवत्तंन्ते । न हि पक्त्रवस्तुत्वे पाक्यपाकपचनानि वस्तु- 
सन्ति भवितुमहंन्तोति । तथा हि-- 

विगलितपरागुवृत्त्यर्थत्वं पदस्य तदस्तदा 


स्वमिति हि पदेनेकार्थत्वे त्वमित्यपि यत्पदम्‌ । 
तदपि च तदा गत्वेकाथ्यं विशुद्धचिदात्मतां 


त्यजति सकलान्‌ कतृंत्वादीन्‌ पदार्थमलान्निजान्‌ ॥ 


भामती-च्याख्या 
विदि क्रिया का कमं मानने पर “अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि’ ( केन. १॥३ ) 
इत्यादि श्रृतियों के द्वारा ब्रह्म में विदि क्रिया की क्मता का निषेध कर दिया गया है । “ब्रह्म 
यदि किसी ज्ञान का विषय नहीं, तब सवंथा अज्ञेय ब्रह्म में शास्त्रयोनित्व ( शास्त्र-प्रतिपादि- 
तत्व ) क्योंकर सम्भव होगा-यह शङ्का की जा रही है-“'अविषयत्वे ब्रह्मणः शास्त्रयोनि- 
त्वानुपपत्तिः” । छोटे-से भूत को भगाने के लिए शान्ति कर्म आरम्भ किया था, देखते क्या हैं कि 
सामने उससे बड़ा खबीस मुँह फाड़े खड़ा है। चिन्ता की बात नहीं, उसे भी भगाने का मन्त्र 
पढ़ दिया गया है-- न, भविद्याकल्पितभेदनिवृत्तिविषयत्वातु” । जैसे इक्षु ( ईख ) क्षीर 
(दूध) और गुडादि के माधुर्यं का अन्तर किसी भी वाक्य से नहीं कहा जा सकता, वैसे ही 
लोकोत्तर आनन्द की उत्ताल तरङ्गोंवाले उस महासागर ( भूमा तत्त्व) का यथावत्‌ 
प्रतिपादन किसी भी वाक्य से नहीं किया जा सकता, केवल ( अदुरविप्रकषं ) लक्षणादि के 
द्वारा ब्रह्म के सूचक शास्त्रों को ब्रह्म में प्रमाण मान कर उसे शास्त्रप्रमाणक कह दिया गया 
है । यह जो कहा जाता है कि त्वम्पदाथंभूत जीव प्रमाता है, वह प्रमाणाधीन प्रमिति के 
माध्यम से घटादि प्रमेय वर्ग को व्याप्त करता है । वह कथन पूर्णतया अविद्या-विलसित है, 
क्योंकि 'अहं घटं जानामिः--यहाँ अस्मत्पदार्थंभूत प्रत्यगात्मा और शुद्ध चैतन्य का सामानाधि- 
करण्य प्रतीत होता है, किन्तु शुद्ध चैतन्य किसी भी प्रमा का विषय नहीं होता, तब उसमें 
प्रमातृत्व क्योंकर होगा? प्रमाता के विना प्रमाता, प्रमाण और प्रमा-ये तीनों बैसे ही 
अनुपपन्न हो जाते हैं, जैसे पक्ता (पाचक पुरुष) के विना पाव्य, पाक ओर पचन का 
वास्तविक स्व नहीं रहता। इस तथ्य का प्रकाश इस श्लोक के द्वारा किया जा सकता है-- 
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१४८ EIS a Kosha [ अ श्‌ पा. १ स्त. ७ 
चिजानतां विज्ञातमविजानताम्‌' ( केन २३) न इछेट्रेष्टार पश्येः’, “न विज्ञातेविज्ञा- 
तारं विजानीया? ( बृह० ३।४।२) इति चेवमादि | अतोऽविद्याकल्पितसंसारित्वनि- 
चदैनेन नित्यमुक्तात्मस्वरूपसमपेणाज्न मोक्षस्यानित्यत्वदोषः । यस्य तूत्पाद्यो मोक्षस्त- 
स्य मानसं, वाचिकं कायिकं वा कार्यमपेक्षत इति युक्तम्‌। तथा चिकार्यत्वे च; तयोः 
पक्षयोमोक्षस्य घवमनित्यत्वम्‌ । न हि दध्यादि विकार्यं उत्पाद्यं वा घटादि नित्यं दृष्टं 

भामती .. 

इस्यास्तरइलोकः । अन्नेबार्य श्रुतीरुदाहरति & तथा च शास्त्रं, यस्यामतम्‌ इति & । प्रकृतमुपसंहरति 

& अतोऽविकस्पित इति ® । परपक्षे मोक्षस्यानित्यतामापादयति--&यस्य , तु इति ® । कार्य्येमपुरव 

यागादिव्यापारजच्यं तमपेक्षते मोक्षः स्वोत्पत्ताविति । &तयो: पक्षयोः इति® निवेत्येबिकाऱ्यंयोः । क्षणिकं 

ज्ञानमात्मेति बौद्धाः । तथा च विशुद्धविज्ञानोत्पादो मोक्ष इति निवेर्त्यो मोक्ष: । अच्येषां तु संसाररूपा- 
वह्यामपहायया केवल्यावस्यावाक्तिरातमतः स मोक्ष इति विकार्यो मोक्षः, यथा पयसः पूर्वावस्थापहानेनाव- 


'स्थान्तरश्राप्तिविकारो दधीति । तदेतयोः पक्षयोरनिस्यता मोक्षस्य, कार्य्यत्वाद्‌ , दघिघटादिवत्‌ । अथ 
SS SS माना 


भामती =व्याख्या 
विगलितपराग्वृत्त्यथंत्व॑ पदस्य तदस्तदा 
त्वमिति हि पदेनैकार्थत्वे त्वमित्यपि यत्पदम्‌ । 
तदपि च तदा गत्वैकार्थ्यं विशुद्ध विदात्मतां 
त्यजति सकलान्‌ कतृंत्वादीच्‌ पदार्थंमलान्‌ निजान्‌ ॥ 
[ “तत्‌ त्वमसिः--यहाँ पर प्रत्यवपदार्थं की पराक्त्वेन वृत्तिता ( विद्यमानता ) सम्भव नहीं, 
तब तत्पद की उसमें वृत्ति ( शक्ति ) नहीं हो सकती, क्प्रोंकि त्वम्पदार्थं तत्त्पदार्थं से अभिन्न 
या विशुद्ध होकर रह जाता है। तव आत्मा अपने में आरोदित सकल कतुंत्वादि (प्रमातृत्वादि) 
धर्मों का परित्याग कर डालता है । इसी अर्थ ( ब्रह्मगत फल-व्याप्यताभाव के प्रदर्शन ) में 
श्रुति प्रमाण प्रस्तुत करते हैं-“यस्यामतं तस्य मतम्‌, मतं यस्य न वेद सः” ( केनो. २३ ) । 
[ जिस व्यक्ति को “ब्रह्म अमतम्‌, ( ज्ञानाविषयः ) ऐसा निश्चय है, उस व्यक्ति को ही मतम्‌ 


( सम्यक्‌ निश्चय ) है । उसके बिपरीत जिस व्यक्ति को 'ब्रह्म मतम्‌! ( ज्ञानस्य विषयः ) ऐसा: 


निश्चय होता है, वह ब्रह्म का वस्तुस्वरूप नहीं समझ पाया ] । प्रकरण का उपसंहार किया 
जाता हे-_“अतोऽविद्याकल्पितसंसा रित्वनिवतंनेन न मोक्षस्यानित्यत्वदोषः' । 

परकीय पक्ष में मोक्ष की अनित्यतापत्ति का उद्भावन करते हें-"'यस्य तृत्पाद्यो 
मोक्षः, तस्य कायम्‌ अपेक्षते'' । यहाँ 'कार्य' पद से यागादि-जन्य अपूर्व विवक्षित है, मोक्ष 
अपनी उत्पत्ति में उसी अपूर्व को अपेक्षा करता है। ' तयो: पक्षयोः” का अथे है-निवेत्ये- 
विकार््रपक्षयोः.। ' माक्षस्य ध्रुवमनित्यत्वम्‌, न हि दध्यादि विकार्यमुत्पाद्यं वा घटादि नित्यं 
इष्टं लोके” । निर्वत्यं ( उत्पाद्य) और विकार्यं पक्षों का उदाहरण यह है-( १) बौद्धगण 
क्षणिक विज्ञान को आत्मा मानते हैं, उनके पक्ष में विज्ञान-सन्तति में उत्पद्यमान विशुद्ध 
बिज्ञानंक्षणों को मोक्ष माना जाता है, अतः वह मोक्ष निवंत्ये है । [ चित्त या विज्ञान में 
ब्लेशावरण और ज्ञयावरण--ये दो प्रकार के मल माने जाते हैं, उनकी निवृत्ति ही चित्त की 
विशुद्धता है--धर्माभावोपलब्धिश्व निःक्लेशविशुद्धता” । ( महायान सू. १२! १६ )। बौद्धः 
निकायों के विविध निर्वाणवाद हैं, उनका दिग्दर्शन भुमिका में देखा जा सकता है ]। 

अत्य आचार्यों के मत में संसारहूप अवस्था छोड़ कर कैवल्यावस्था को आत्मा वैसे 
ही प्राप्त करता है, जैसे सुवर्ण पिण्डावस्था को छोढ़ कर कटकादि में विकृत होता है । यह 
अवस्थान्तर-प्राधिरूप मोक्ष जैसे "ही निक्रार्मे। आ जेसे.हरध्त:का अपनी पूर्वावस्था को छोड कर 


मोक्षस्योत्पायत्वादिविचार: ] . हिछ्ीलहित॒भामृतीसंचलितम , १४९, 


लोके । न चाप्यत्देनापि कार्यापेक्षा; स्वात्मस्वरूपत्वे सत्यनाप्यत्वात्‌। स्वरूपव्यतिरि- 
"क्तत्बेऽपि ब्रह्मणो नाप्यत्वं, सर्वेगतत्वेन नित्याधस्वरूपच्वात्सर्वेण त्रह्मणः, आकाश- 
स्येव । नापि संस्कायो मोक्ष, येन व्यापारमपेश्षेत । संस्कारो हि नाम संस्कायंस्य 
गुणाधानेन वा स्याद्दोषापनयनेन चा ? न ताचदू शुणाधानेन संमचति; अनाघेयात्तिशय- 
य डन भामती 

“दतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते’ इति श्रृेब्रह्मणो विकृताविकृतदेशभेदावगमादविकृतदेशब्रह्मप्रासिदपा- 
सनादिविधिकार्य्या भविष्यति । तदा च प्राप्यळमंता ब्रह्मण इत्पत माह & न चाप्यरबेनापि इति & । 
अन्यदन्येन विक्ृतदेशपरिहाण्याऽविकृतदेशं प्राप्यते । तद्यथोपवेलं जलधिरतिबहलचपलकल्लोलमालापर- 
स्परास्फालनसमुल्लसरफेनपुञ्जस्तवकतया विकृतः, मध्ये तु प्रशान्तसकलकल्लोलोपसगंः स्वस्थः स्थिर- 
तयाऽविक्कतस्तस्य मध्यमविकृतं पौतिकः पोतेन प्राप्नोति । जीवस्तु ब्रह्मंवेति कि केन प्राप्यतां, भेदाश्रय- 
त्वात्‌ प्राप्तेरित्यर्थः । अथ जोवो ब्रह्मणो भिन्नस्तथापि न तेन ब्रह्माप्यते, ब्रह्मणो विभुट्वेन नित्यप्राप्तत्वा- 
दित्याह & स्वरूपव्यतिरिक्तः्वेपि इति & । संस्कार्य्थकमंतामपाकरोति ® नापि संस्काय्यं इति &। 
यी हि संस्क्राय्यंता, गुणाधानेन वा यथा बीजपुरकुसुमस्य लाक्षारसावसेकस्तेन हि तत्‌ कुसुमं संस्कृतं 
लाक्षासवर्ण फलं प्रसूते । दोषापनयेन वा यथा मरिनमादशंतलं भिधृष्टमिष्टकाचूर्णेनोःद्रासित भास्वरत्वं 


भामती-व्याख्या 

अवस्थान्तर की प्राप्ति दधिरूप विकार है । इन दोतों पक्षों में घट भौर द्धि के समान मोक्ष 
में अनित्यत्व सिद्ध होता है । 

शङ्का-मोक्षा यदि उ.पाद्य या विकार्य नहीं, तब प्राप्य तो अवश्य है, क्योंकि “अथ 
यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतः पृष्ठेषु” ( छां. ३।१३।३ ) इत्यादि श्रुतियों के अनुरोध 
पर आत्मा के दो ( विकृत और भविक्ृत ) देश प्रतीत होते हे । उनमें अविकृत देश की 
प्राप्ति उप[सना-विधि की देन है, वही मोक्ष है, अतः मोक्ष में प्राप्य कमता स्थिर होती है । 

समाधान - भाष्यकार ने उक्त पक्ष का खण्डन करने के लिए कहा हैन 
चाप्प्रत्वेनापि कार्यापेक्षा, स्वात्मरूपत्वे सत्यनाप्यत्वात्‌” । तात्पर्यं यह हे कि अन्य वस्तु अन्य 
साधन के द्वारा विक्त देश को छोड़ कर अविकृत देश को प्राप्त होती है, जसे जलधि 
( महासागर ) अपने तट के समीप अत्यन्त चपल और उत्ताल तरङ्गावलियों के परस्पर 
आस्फालन ( टकराहट ) से फेनिल अवस्था में विकृत होता है और वही मध्य भाग में जा कर 
सकल कल्लोल ( उछल-कृद ) को छोड़ कर नितान्त प्रशान्त होता है । नाविक अपने नोका 
यान के द्वारा उसी प्रशान्त क्षेत्र को प्राप्त करता है, किन्तु जीव तो ब्रह्मरूप ही है, अतः वह 
किस अन्य पदार्थं को प्राप्त करेगा ? प्राप्ति क्रिया सदैव प्रापक और प्राप्य के भेद की अपेक्षा 
करती है, प्रकृत में प्रापक ( जीव ) और प्राप्य (ब्रह्म ) का भेद न होने के कारण प्राप्ति 
सम्भव-नहीं, फलतः मोक्ष में प्राप्य कमंता बयोंकर बनेगी? यदि जीव को ब्रह्म से भिन्न भी 
मान लिया जाय, तब भी वह प्राप्य नहीं हो सकता, क्योंकि लोक में प्राप्य वही माना जाता 
है, जो कभी अप्राप्त हो, ब्रह्म तो विभु होने के कारण सदैव प्राप्त है--““स्वरूपव्यतिरिक्तत्वेऽपि 
ब्रह्मणो नाप्पत्वम्‌, स्वगतत्वेन नित्याप्तस्वरूपत्वात्‌” । 

मोक्ष में संस्कार्यकमंता का अपाकरण किया जाता है--“नापि संस्कार्यो मोक्ष,” । 
संस्काय कर्मता दो प्रकार की होती है--( १ ) गुण-विशेष की उत्पत्ति के द्वारा जेसे-- 

कुसुमे बीजपुरादेः यल्लाक्षाद्युपसिच्यते । 
तद्रपस्यैव संक्रान्तिः फले तस्येति वासना ॥ ( प्र. वा. भा. पृ. २५८ ) 

बीजपूर ( बिजौरा निम्बू ) के फल को लाख के रस (पानी) से तर कर देने पर विजोरा 
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ब्रह्मस्वरूषत्वान्मोक्षस्थ । नापि दोषापनयनेन; नित्य शुद्धत्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्य । 
स्वात्मधर्म एवं संस्तिरोभूतो मोक्षः क्रिययात्मनि संस्क्रियमाणेऽभिव्यज्यते, 

यथाऊऽदर्शं निधषेणक्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्वं धमे इति चेत्‌,-न; कियाश्रय- 

' त्वाजुपपत्तेरात्मनः । यदाश्रया क्रिया तमचिक्कुचेतो नवात्मानं लभते । यद्यात्मा क्रियया 


भामती 
संस्कृतं भवति । तत्र न ताव्‌ ब्रह्मणि गुणाधानं सम्भवति । गुणो हि ब्रह्मणः स्वभावो वा भिन्नो वा ? 
स्वभावडचेत्‌ कथमाघेयस्तस्य नित्यत्वात्‌ । भिन्नत्वे तु काय्यंत्वेन मोक्षस्यानित्यत्बप्रसङ्गः । न च भेदे 
घर्मधमिभावो गवाइवतरत्‌ । भेदाभेदश्च व्युदस्तो विरोघात्‌ । तदनेनाभिसन्धिनोक्तम्‌ ® अनाधेयातिशय- 
ब्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्य & । द्वितीयं पक्षमपक्षिपति ® नापि दोषापनयनेन इति &। भशुद्धिः सती 
दर्पणे निवर्तंते, न तु ह्मण असती नियत्तंनोया, नित्यनिवृत्तत्वादित्यर्थंः । 

शद्भुते & स्वात्मधमं एव इति ७ । ब्रह्मरवभाव एव मोक्षोऽनाद्यविद्यामलावृत उपासनादि- 
क्रिययाऽऽत्मनि सं स्क्रियमाणेऽभिव्यज्यते, न तु क्रियते। एतदुक्तं भवति--नित्यशुद्धत्वमात्मनो$सिद्धं, 
संसारावस्थायामविद्यामलिनस्वादिति । शङ्का निराकरोति & न & । कुतः ? & क्रियाश्रयत्वानुपपत्ते: & । 
नाविद्या ब्रह्माश्रया, किन्तु जीवे, सा त्वनिर्वचनोयेत्युक्तं, तेन नित्यशुद्धमेव ब्रह्म । अभ्युपेत्य त्वशुद्ध 
क्रियासंस्काय्यंत्वं दूष्यते । क्रिया हि ब्रह्मसमवेता वा ब्रह्म संसकुर्य्यात्‌ , यथा धर्षणमिष्टकाचूणंसंयोग- 

न 
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का फल अन्दर से लाल हो जाता है। यहाँ फूल पर लालिमात्मक गुण का आधान किया 
जाता है, वह फूल की लालिमा फल के रस में परिणत हो जाती है । ( १ ) दूसरा संस्कार 
दोषापनयन के द्वारा किया जाता है, जेसे मरिन दपंण-तल पर इंट का चूर्ण रगड़ने से दर्पण 
संस्कृत अर्थात्‌ निर्मल हो जाता है । ब्रह्म पर गुणाधानहूप संस्कार नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि ब्रह्म पर जो गुण उत्पन्न किया जाता है, वह क्या ब्रह्म का स्वरूप है ? अथवा ब्रह्म से 
भिन्न ? यदि स्वभाव . है, तब गह आधेय नहीं हो सकता, क्योंकि नित्य ब्रह्म का स्वरूप भी 
नित्य ही है। संस्कार को ब्रह्म से भिन्न और उत्पाद्य मानने पर मोक्ष में अनित्यत्वापत्ति होती 
है। अत्यन्त भेद मानने पर संस्कार और ब्रह्म का वेसे ही धमंर्धामभाव नहीं बन सकता, 
जैसे गौ और अश्व का । भेदामेद-पक्ष का निरास पहले ही किया जा चुका है, क्योंकि 
वह परस्पर-विरुद्ध है-इस आशय को मन में रखकर कहा है--“अनाधेयातिशयब्रह्मस्वरूप- 
त्वान्मोक्षस्य” । संस्कार के दोषापनयनरूप द्वितीय कल्प का निरास किया जा रहा है-- 
“नापि दोषापनयनेन, नित्यशुद्धब्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्य” । आशय यह है कि हृष्टान्त-स्थल पर 
मल या भणुद्धि वस्तुतः होती है, तब उसकी निवृत्ति हो सकी, किन्तु ब्रह्म पर अशुद्धि की 
सत्ता तीनों कालों में भी नहीं, तब नित्य असत्‌ या निवृत्त पदार्थ की निवृत्ति क्योंकर होगी ? 
'शद्भा-सुचक शब्द न होने पर भी यह शङ्का-भाष्य है--' स्वात्मधर्म एव संस्तिरोभूतो 
मोक्षः” । यद्यपि मोक्ष ब्रह्म-स्वभाव है, तथापि वह अनादि अविद्यारूप मल से आच्छन्न है, 
उपासनादि क्रिया के द्वारा आत्मा के संस्कृत हो जाने पर वह अभिव्यक्त हो जाता है । शद्धा” 
वादी का अभिप्राय यह है कि आत्मा में नित्यशुद्धत्व सिद्ध नहीं, क्योंकि संसारावस्था में वह 
अविद्यारूप मल से युक्त होता है। उक्त शङ्का का निराकरण किया जाता है- न” । किसी 
भी क्रिया के द्वारा ब्रह्म का संस्कार नहीं किया जा सकता, क्योंकि “क्रियाश्रयत्वातुपपत्तेः” । 
अविद्या भी ब्रह्म के आश्रित नहीं रहती, किन्तु जीव के आश्रित रहती हू । अविद्या अनिवेच- 
नीय है--यह कहा जा चुका है। फलतः ब्रह्म नित्य शुद्ध ही है । ब्रह्म में अविद्यारूप अशुद्धि 

को मानकर क्रिया के द्वारा संस्कार्यत्व का निरास किया गया है, क्योंकि क्या क्रिया ब्रह्म के 
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विक्रियेत, अनित्यत्वमात्मनः प्रसज्येत । “अचिकायोऽयसुच्यते? ( भ. गी. २।२५ ) इति 
चेवमादीनि वाक्यानि चाध्येरन्‌। तञ्चनिष्टम्‌। तस्मान्न स्वाथया क्रियाऽऽत्मनः 
संभवति । अन्याश्रयायास्तु क्रियाया अचिषयत्वान्न तयाऽऽत्मा संस्क्रियते | ननु देहा- 
श्रयया स्रानाचमनयश्नोपचीतादिकया क्रियया देही संस्क्रियमाणो दष्टः, न; देहादिसंह- 
तस्येवाविद्याणृहीतस्यात्मनः संस्कियमाणत्वात्‌ । प्रत्यक्षं हि स्नानाचमनादेदेहसमवा- 
यित्वम्‌ । तया देहाश्रयया तत्खंहत एवं कश्चिदविद्ययात्मत्बेन परिगृहीतः संस्क्रियत 
इति युक्तम्‌ । यथा देहाश्रयचिकित्सानिमित्तेन धातुसाम्येन तव्संहतस्य तद्भिमानिन 
आरोग्यफलम्‌ , अहमरोग इति बुद्धिरुत्पद्यते । पचं स्नानाचमनयश्ञोपचीताद्ना अहं 
भामती 
विभागश्रचयो निरन्तर आदशंतलसमवेतोऽन्यसमवेतो वा । न तावद्‌ ब्रह्मघमंः क्रिया, तस्याः स्वाधय- 
विकारदेतुत्वेन ब्रह्मणो नित्यत्वव्याधातात्‌ । अन्याया तु कथमन्यस्योपकरोति, अतिप्रसङ्गात्‌ । न हि 
दपंणे निघुष्यमाणे मणिविशुद्धो दृष्टः । & तच्चानिष्टम्‌ इति & । तदा बाधनं पराम्शति। अत्र व्यभिचारं 
चोदयति & ननु देहाभयया इति 8 । परिहरति & न, देहसंहतस्य इति 8। अनाद्यनिर्वाच्याबिद्यो- 
पधानमेव ब्रह्मणो जीव इति च क्षेत्रज्ञ इति चाचक्षते। स च स्थूलसुच्मशरीरेन्द्रियादिसंहतस्तत्सङ्घात- 
सध्यपतितस्तदभेरेनाहमितिप्रत्ययविषयीभूतोऽतः शरीरादिसंस्कारः शरीरादिघर्माऽप्यात्मनो भवति, तदः 
सेदाध्यवसायात्‌ । यथाऽङ्गरागधर्मः सुगन्धिता कामिनोनां व्यपदिश्यते । तेनात्रापि यदाश्षिता क्रिया 
सांव्यवहारिकप्रमाणविषयीकुता तस्यव संस्कारो नान्यस्येति न व्यभिचारः। तत्त्वतस्तु न क्रिया न 


भामती -व्याख्या 
आश्रित होकर वैसे ही ब्रह्म को संस्कृत करती है, जसे आदर्श-तल पर इ्टिका-चूर्णका निर- 
न्तर संयोग-विभाग-प्रचयरूप घर्षण ? अथवा अन्य वस्तु में रहकर क्रिया ब्रह्म को संस्कृत 
करती है ? क्रिया ब्रह्म का धमं नहीं हो सकती, क्योंकि वह नियमतः अपने आश्रय को विकृत 
करती है, यदि ऐसा मान लिया जाय, तब न्रह्मगत नित्यत्वःप्रतिपादक श्रुतियों का विरोध 
होता है । ब्रह्म से अन्य पदार्थ में रहनेवाली क्रिया के द्वारा ब्रह्म संस्कृत नहीं हो सकता, 
अन्यथा दर्पण पर इष्टिका-चूर्ण रगड़ने पर स्फटिक मणि भी संस्कृत हो जायगी, किन्तु वैसा कभी 
लोक में देखा नहीं जाता । “तच्चानिष्टम्‌” -इस भाष्प्र में “तत्‌? पद के द्वारा ब्रह्मगत अति- 
त्यत्व का वाध गृहीत होता है, अर्थात्‌ ब्रह्मगत अनित्यत्व का बाध किसी को भी अभीष्ट नहीं । 
व्यदाश्रिता क्रिया भवति, तथा तदेव संस्क्रियते'--इस नियम के व्यभिचार को शङ्का की जा 
रही है-“ननु देहाश्रयया स्तानाचमनयज्ञोपवीतादिकया क्रियया देही सं स्क्रियमाणो इष्टः” । उक्त 
शङ्का का परिहार किया जा रहा है -“न, देहादिसंहंतस्यैवात्मनः संसिक्रियमाणत्वात्‌' । 
अर्थात्‌ देह-तादात्म्पापन्न आत्मा ही स्नानादि क्रिया का कर्ता आश्रय ) और वही उसके 
फल का भोक्ता माना जाता है, अतः उसकी क्रिप्रा से वह ( विशिष्ट ) आत्म। संस्कृत होता है, 


शुद्ध ब्रह्म नहीं, क्य्रोकि अनादि और अनिवेचनीय अविद्यारूप उपाधि से युक्त ब्रह्म को जीव, 
क्षेत्रज्ञादि पदों के द्वारा अभिहित किया जाता है । वह्‌ स्थूल शरीर एवं इन्द्रियादि-घटित 
सूक्ष्म शरीर से विशिष्ट होता है। देहादि संघात के मध्य में निविष्ट वह देहादि-तादा- 
त्म्याध्यास के कारण देहादि कौ 'अहम्‌' ही मानता है, इस प्रकार शरीर का संस्कार 
शरीर-विशिष्ट आत्मा का वैसे ही माना जाता है, जैसे कामिनी के शरीर पर मले हुए 
चन्दन-चूर्णं की सुगन्धि का व्यवहार कामिनी में होता है, फलतः व्यावहारिक प्रत्यक्षादि 
प्रभाणों के द्वारा स्तातादि क्रिया जिस आश्रय'में देखी जाती है, वह संस्कृत होता है, उक्त 
नियम में किसी प्रकार -का व्यभिचार नहीं होता । तत्त्वतः ( पारमाथिक दृष्टि से ) पृथक्‌ 
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शुद्धः संस्कृत इति यत्र बुद्धिरुत्प्यते स संस्क्रियते । स च देद्देन संहत एव । तेनेच 
हाइंकत 5हंप्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सवाः क्रिया निर्वत्येन्ते । तस्फळं च स एवाश्नाति; 
“तयोरन्यः पिप्पळं स्वाद्वस्यनशनन्नन्यो अभिचाकशोति’ ( सुण्ड० ३।१।१ ) इति मन्त्र- 
चणोत्‌ । आत्मेन्द्रियमनोमुक्त सोक्तेत्याहुमंनीषिणः' ( काठ० १।२।४ ) इति च। तथा च 
“को देवः सर्वभूतेषु गूढः सवेव्यापी सर्वेभूतान्तरात्मा । कर्मोध्यक्षः सरवंभूताधिचासः 
साक्षी चेता केवलो निशुणश्च' ( श्वता० ६११) इति, “स पर्यगाच्छुक्रमकायमत्रणम- 
स्ताचिरे शुद्धमपापविद्धम? ( ईशा० ८ ) इति चेतो मन्त्राचनाघेयातिशयतां नित्यशुद्धतां 
च ब्रह्मणो दशयतः । त्रह्ममाचश्च मोक्षः। तस्मान्न संस्कायोऽपि मोक्षः । अतो ऽन्यन्मो क्षं 
प्रति क्रियाजुप्रवेशद्वारं न शक्यं केनचिद्दयितुम्‌ । तस्माज्ज्ञानमेक मुक्त्वा क्रियाया 
भामती 
संस्कार इति । सनिदशंनं तु शेषमध्यासभाष्य एव कृतव्याल्यानमिति नेह ध्यास्यातम्‌ । & तयोरर्‍्यः 
पिप्पलम्‌ इति छ । अन्यो जीवात्मा, पिध्पलं कर्मफलम्‌ । &अनश्वन्नस्य - इति& । परमात्मा । संहतस्येव 
भोष्तृत्वमाह मन्त्रवणंः । ® आप्मेन्द्रिय इति ® । अनुपहितशुद्धस्वभावब्रह्वाप्रदर्शनपरी सन्त्रौ पठति 
& एको देवः इति 8 । “शुक्र” दीस्तिमत्‌ , “त्रण” दुःखरहितम्‌ , “अस्नाविरम्‌” अविगलितम्‌ , 
अविनाशीति यावत्‌ । उपसंहरति & तस्माद्‌ इति &। ननु मा भून्तिवंत्यादिकमंताचतुष्टयी, पञ्चमी तु 
काचिद्‌ विधा भविष्यति यया मोक्षस्य कमंता घटिष्यत इत्यत आह & अतोऽन्यद्‌ इति &। एभ्यः 
प्रकारेभ्यो न प्रकारान्तरमन्यदस्ति, यतो मोक्षस्य क्रियानुप्रवेशो भविष्यति । एतदुक्त भवति - चतसुणां 
चिघानां मध्येऽन्यतमतया क्रियाफलस्वं व्याप्त, सा च सोक्षाद्‌ व्पावत्तंमाना व्यापकानुपलब्ध्या मोक्षस्य 
क्रिपाफलत्व॑ व्यायरत्त॑यतीति । तत्‌ कि मोक्षे क्रियेव नास्ति, तथा च तदर्थानि शञास्राणि तदर्थश्च प्रवृत्तयोऽ- 


भामती “व्याख्या 
न कोई क्रिया होती है और न तज्जन्य संस्कार। आध्यासिक दृष्टि का विशेष वर्णन 


“परत्र पुवंहशावभास”--इस भाष्य की व्याख्या में विविध उदाहरणों के द्वारा पहले किया 
जा चुका है, अतः यहाँ विशेष व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं रह जाती । “तयोरन्यः” 
इस श्रुति में अन्य: का अर्थ जीव, 'पिप्पलं” का अथं कमं-फल और "अनश्नन्‌ अन्य: 
का अर्थ ब्रह्म या परमात्मा है, क्योंकि शुद्ध चैतन्य में फल-भोक्त॒त्व नहीं होता, संहत, 
उपहित या विशिष्ट आत्मा में ही भोक्तृत्व का वर्णन मन्त्र वणं ( संहिता-मन्त्र ) करता है- 
“आत्मा इच्द्रियमनोयुक्तं भोक्तेत्याहुमंनीषिणः” ( कठो० १।३।४ ) ` अनुपहित या शुद्धस्वभावक 
ब्रह्मपरक दो मन्त्रों का उदाहरण प्रस्तुत किया जाता है-“एको देवः सर्वभुतेषु गूढः 
सर्वव्यापी सवंभूतान्तरात्मा” ( श्वेता. ६११ ) । द्वितीय मन्त्र में शुक्रम्‌? का अर्थ--दी क्षिमात्‌ 
( शुल्कं ), 'अब्रणम्‌' का अथं दु:ख-रहित, 'अस्ताविरं' का अर्थ-अविगलित (अविनाशी) 
है । प्रकरण का उपसंहार किया जाता है--“तस्मान्न संस्कार्योऽपि मोक्षः” । यदि ऐसी शङ्का 
हो कि निवंत्यं, आप्य, विकार्यं और संस्कार्यरूप चार प्रकारों से भिन्न पाँचवीं कोई विघा हो . 
सकती है, जिसको लेकर मोक्ष में कमंता । क्रियाश्रयता ) घट जायगी । तो वैसी शङ्का का 

निरास किया जाता है--“अतोऽभ्यन्मोक्षं प्रति क्रियानुप्रवेशद्वार न शक्यं केनचिद्‌ दर्शयितुम्‌” । 
अर्थात्‌ इन चार प्रकारों को छोड़ कर कोई पञ्चम प्रकार ऐसा नहीं दिखाया जा सकता, 
जिसके द्वारा मोक्ष में क्रिया की अपेक्षा सिद्ध की जा सके । 'यत्र-यत्र क्रियाफलत्वम्‌, तत्रः 
तत्र निव॑त्य॑त्वादिचतुष्टयान्यतमत्वम्‌--इस प्रकार की व्याति पर्यवसित होती है, अतः प्रकृत 
(ब्रह्मभावरूप ) मोक्ष में निवेत्येत्वाद्यन्यतमता. की निवृत्ति से क्रिया-जन्यत्व की निवृत्ति हो 
जाती है । यह जो शङ्का होती है; कि यदि, मोक्ष में किसी प्रकार की क्रिया ( कृति-साध्यता ) 
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गन्धमाचस्याप्यनुप्रवेश इह नोपपद्यते । 

नज ज्ञानं नाम मानसो क्रिया न, चेळक्षण्यात्‌ । क्रिया हि नाम सा, यत्र चस्तु- 
स्वरूपनिरपेक्षेव चोद्यते, पुरुषचित्तम्यापाराधीना च । यथा -“यस्ये देचताये हविग्रे- 
हीतं पी तां मनसा ध्यायेद्घट करिष्यन? इति, संध्यां मनसा ध्यायेत्‌' ( ऐ० ब्रा० 
२।८।१ ) इति चेंचमादिषु । ध्यानं चिन्तनं यद्यपि मानसं, तथापि कर्तुमकतुं - 
मन्यथा वा कतु शक्यं; पुरुषतन्त्रत्वात्‌ । ज्ञानं तु प्रमाणजन्यम्‌ । Bo यथाभूत- 
वस्तुचिषयम्‌ , अतो ज्ञानं कर्तमकर्तमन्यथा वा कर्तुमशक्यम्‌ , केवल चस्तुतन्त्रमेच 
तत्‌ । न चोद्नातन्त्रम्‌। नापि पुरुषतन्त्रम्‌। तस्मान्मानसत्वेऽपि श्वानस्य मदद्वेल- 
क्षण्यम्‌। यथा च पुरुषो वाव गौतमाञ्िः' “योषा वाच गौतमाझिः' ( छान्दो० ५७, 
८१) इत्यत्र योषित्षुरुषयोरशिवुद्धिमांनसी भवति । केवलचोद्नाजन्यत्वात्‌ क्रियेच सा 


भामती 
नर्थकानीत्यत उपसंहारव्याजेनाह & तस्माज्‌ ज्ञोनमेकम्‌ इति &। अड ज्ञानं क्रिया मानसी कस्मान्न 
विधिगोचरः, कस्माच्च तस्याः फलं निवेर्त्यादिण्वन्यतमं न मोक्ष इति चोदर्यात & ननु ज्ञानम्‌ इति &। 
परिहरति & न, वैलक्षण्यात्‌ & । अयमर्थः सत्यं ज्ञानं मानसी क्रिया, न त्वियं ब्रह्मणि फळं जनयितुः 
सहति, तस्य स्वयम्प्रकाशतया विदिकियाकर्सभावानुपपततरित्युक्तम्‌ । तदेतस्मिन्‌ वेलबण्पे स्थिते एव 
वेलचण्यान्तरमाह & क्रिया हि नाम सा इति & । “यत्र” विषये “'वस्तस्वरूपनिरपेक्षेव चोद्यते” यथा 
देवतासम्प्रदानकहिग्र हणे देवतावस्तुस्वरूपानपे्ता देवताध्यानक्रिया । यथा वा योषिति अग्निवस्त्वन- 
पेक्षाईग्निबुद्धियाँ सा क्रिया हि नामेति योजना । न हि यस्ये देवताये हविगृंहीतं स्यात्तां ध्यायेद्रषद्करि- 
ष्यन्नित्यस्माद्विेः प्राम्देवताध्यानं प्राप्त, प्राप्तं त्वधीतवेदान्तस्य विदितपदतदर्थसम्ब्धस्पाधिगतशब्दन्याय- 


भामती-व्पाख्या 
ही नहीं, तब मोक्ष-सम्पादन करने के लिए उपदि शास्त्र एवं मुमुक्षुओं की प्रवृत्ति अत्यन्त 
व्यर्थं हो जाती है । उस शङ्का का समाधान उपसंहार के बहाने किया जाता है--“तस्माज्ज्ञा- 
नमेकं मुक्त्वा क्रिप्राया गन्धमात्रस्याप्यनुप्रवेश इह नोपपद्यते” । 
ज्ञान को मानस क्रिया क्यों न मान लिया जाय, वह विधि का विषय भी हो सकती 
है और उसके फलभूत मोक्ष में कथित चतुविधान्यतमत्व भी-ऐसी शङ्का उठाई जा रही 
है--“ननु ज्ञानं नाम मातसी क्रिया” । उस शङ्का का परिहार किया जा रहा है--“न”। 
ज्ञान को मानस क्रिया नहीं मान सकते, क्योंकि इसमें क्रिया से वेलक्षण्य पाया जाता है। 
आशय यह है कि यह सत्य है कि ज्ञान भी एक मानस क्रिया है, किन्तु यह ब्रह्म में किसी 
प्रकार का फल उत्पन्न नहीं कर सकती, क्योंकि ब्रह्म स्वथं प्रकाश होने के कारण ज्ञानख्प 
विदि क्रिया का कमं नहीं हो सकता । इस प्रकार के वेलक्षण्य के रहने पर भी अन्य वेलक्षण्य 
प्रदर्शित किया जा रहा है--“क्रिप्रा हि नाम सा यत्र वस्तुस्वरूपनिरपेक्षैव चोद्यते”। यहाँ 
'य॒त्रः का अर्थ है--जिस विषय में, इस प्रकार यहाँ क्रिया का यह लक्षण विवक्षित है-'यत्र 
विषये या वस्त्वनपेक्षा चोद्यते, तत्र विषये सा क्रिया' । जैसे देवतारूप सम्प्रदान के लिए हवि 
की ग्रहण क्रिया के अवसर पर “यस्ये देवतायै हविगृहीतं स्यात्‌ तां ध्यायेद्‌ वषटू करिष्यन्‌’ 
( ऐ. ब्रा. ११।८।१ ) इस वाक्य के द्वारा जो ध्यान क्रिया विहित. है, वह अपने विषयीभूत 
_ देवता की अपेक्षा नहीं करती, क्योंकि ज्ञेय वस्तु ज्ञान से पहले जसे अपने स्वरूप में व्यवस्थित 
होती है, ध्येय वस्तु बेसी नहीं, सम्पदादि स्थलों पर अन्य वस्तु में ध्यान अन्य का ही होता 
है, जैसे योषित्‌ ( स्त्री ) में अग्नि-भावना । देवता-ध्यान विहित भी इसी लिए है कि “तां 
मनसा ध्यायेत्‌”--इस विधि वाक्य के श्रवण से पहले देवता-ध्यान प्राप्त नहीं, किन्तु जिस. 
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' पुरुषतन्त्रा च । या तु प्रसिद्धे४ग्नावग्निबुद्धिः, न सा चोदनातन्त्रा, नापि पुरुषतन्त्रा । 
क्क तरिः? प्रत्यक्षविषयवस्तुतन्त्रैवेति ज्ञानमेवैतन्न क्रिया । एवं सर्वेश्रमाणविषयवस्तुषु 
वेदितव्यम्‌ । तत्रैवं सति यथाभूतन्रह्मात्मविषयमपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम्‌ । तद्धिषये 
लिङादयः श्रूयमाणा अप्यनियोज्यविषयत्वात्कुण्ठीमवन्ति; उपलादिषु प्रयुक्तक्षुरतेक्षण्या- 


भामती - 
तस्वस्थ सदेव सोम्येदमित्यादेस्तत्वमसीत्यन्तास्सन्दर्भाद्‌ ब्रह्मास्मभावज्ञानं शब्दप्रमाणसामर्थ्यात्‌ । इन्द्रियार्थे - 
सन्निकषंसामर्थ्यादिव प्रणिहितमनसः स्फोतालोकमध्यवत्तिकुम्भानुभवः । न ह्यसो स्वसामग्नीबललब्धजनमा 
मनुजेच्छयाऽन्यथाकर्तुमकतु” वा झक्यः, देवताध्यानवत्‌ , येनाथंवानत्र विधिः स्यात्‌ । न चोपासना वाऽनु- 
भवपरय्यन्तता वाऽस्य विधेर्गोचरस्तयोरन्वयव्यतिरेकावधृतसामथ्यंयोः साक्षात्कारे वा5नाद्यविद्यापनये वा 
विधिमन्तरेण प्राप्तत्वेन पुरुषेच्छ्याऽऱ्यथाकर्तृमकतु' वाऽशक्यत्वात्‌। तस्माद्‌ घ्रह्मज्ञानं सानसी क्रियाऽपि 
' न विधिगोचरः । पुरुषचित्तव्यापाराघीनाथास्ठु क्रियाया वस्तुस्वरूपनिपेक्षिता कवचिदविरोधिनी, यथा 
देवताध्यानक्रियायाः । न छात्र वस्तुस्वरूपेण कश्चिद्विरोधः । क्वचिद्वस्तुविरोधिनी, यथा योवित्पुरुषयो- 
रग्निदुदधिरित्येतावता भेदेन निदर्शनमिथुनद्वयोपन्यासः । क्रियेवेत्येवकारेण वस्तुतन्त्रस्वमपाकरोति । 
नन्वात्मेत्येवोपासोतेत्यादयो विघयः श्रूयन्ते, न च प्रमत्तगीताः, तुल्यं हि साम्प्रदायिक, तस्साहि- 
घेयेनात्र भवितव्यमित्यत आह & तद्विषयं लिङादयः इति & । सत्यं श्रयन्ते लिङादयः, न त्वमी विधि- 


भामती-व्यार्या 
व्यक्ति ने वेदान्त का अध्ययन किया है एवं पद-पदार्थ का संगति-ग्रह भी कर लिया हुँ, उस 
व्यक्ति को “सदेव सोम्येदमासीत्‌”-यहाँ से लेकर “तत््वमसि”-यहाँ तक के सन्दर्भ 
( प्रकरण ) से शब्द प्रमाण के वल पर वैसे ही ब्रह्म में आत्मत्व-वोध हो जाता है, जसे 
इन्द्रियार्थ-सन्तिकर्ष के बल पर समाहितमनवाले व्यक्ति की उज्वल प्रकाश में अवस्थित घट 
का अनुभव हो जाता है, क्योंकि ऐसे घटानुभव का जो अपनी इन्द्रिय-सन्निकर्षादि-घटित 
सामग्री से उत्पन्न हुआ है, किसी पुरुष की इच्छा से न तो अन्यथा किया जा सकता है और 
न अकरण । यदि इसका इच्छामात्र के बल पर ध्यानादि के समान अन्यथाकरण या अकरण 
सम्भव होता, तब इसके विधान की सार्थकता हो सकती थी। इस द्रष्टव्यः" विधि के 
द्वारा उपासना ( श्रावण ज्ञान की आवृत्ति ) या अविद्यापनयनार्थे परोक्ष ज्ञान की साक्षात्कार- 
पर्यन्तता का विधान नहीं किया जा सकता, क्योंकि लोक-प्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरेक के आधार 
पर उपासना (निरन्तरानुचिन्तन) में साक्षात्कार की एवं साक्षात्कार-पर्यन्त ज्ञान में अविद्या- 
निवृत्ति की जनकता विधि के बिना ही स्वतः सिद्ध है, पुरुष की इच्छा के द्वारा उसका अन्यथा- 
करणनहीं हो सकता । फलतः ब्रह्मज्ञान को मानस क्रिया मान लेने पर भी उसमें विधि-विष- 
मता सम्भव नहीं । क्रिया में सवंत्र वस्तुस्वरूप-निरपेक्षता का विरोध नहीं होता, कहीं-कहीं 
अविरोध भी होता है, जैसे देवताविषयक ध्यान क्रिया में, क्योंकि वस्तुस्वरूप (देवता-स्वरूप) के 
साथ इसका कोई विरोध नहीं होता । कहीं-कहीं क्रिया अवश्य ही वस्तुस्वरूप की विरोधिनी 
होती है, जैसे स्त्री और पुरष में अग्नि का ध्यान । क्रियाओं के इस अन्तर को ध्यान में रख 
कर देंवता-ध्यान और स्त्री आदि में अग्नि-ध्यान इन द्विविध ध्यान क्रियाओं का उदाहरण 
भाष्यकार ने दिया. है । भाष्यकार ने जो कहा हैं “क्रियैव सा”। वहाँ एवकार के द्वारा क्रिया 
में चस्तु-तन्त्रता का निराकरण किया गया है । 
:- शङ्का-“आस्मेत्येवोपासीत” ( बृह० उ० १४७ ) इत्यादि विधि वाक्य जब वेदान्तः | 
क्षेत्र में उपलब्ध होते हैं, तब उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती, क्योंकि ये वाक्य कोई 
प्रमत्त पुरुष के प्रलाप के समाक निरंक तहीन र्थतह-वावयों की प्रामाणिकता और 
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दिवद्‌ ; अहेयानुपादेयवस्तुविषयत्वात्‌। किमर्थानि तर्हिं आत्मा चा अरे द्रष्टव्यः 
तव्यः ( ब. २।४।५ ) इत्यादीनि विधिच्छायानि चचनानि ?;स्वाभाविकप्रवृत्तिविषय- 
विमुखीकरणार्थानोति ब्रमः | यो हि बहिर्मुखः प्रचतंते पुरुषः (इष्ट मे भूयादनिष्टं मा.भूद्‌' 
इति, नच तत्रात्यन्तिकं पुरुषार्थ लभते, तमात्यन्तिकपुरुघार्थवाञ्छिनं स्वामाविककायेः 
करणसंघातप्रवुत्तिगोचरादिमुखीकृत्य प्रत्यगात्मज्रोतस्तया प्रवतेयन्ति- आत्मा वा 
भामती म 
विषयाः, तहिषयतवेऽप्रामाण्यप्रसङ्गात्‌ । हेयोपादेयविषयो हि विधिः।स एव च हेय उपादेयो वा यं 
पुरुषः कत्तुमकत्तुमन्यथा वा कत्तु शक्नोति । तत्रेव .च समथः कर्ताऽधिकृतो नियोज्यो भवति । न चेव- 
म्भूताच्यात्मश्रवणसननोपासनदर्शनानीति विषयतदनुष्ठात्रोविधिव्यापकयोरभावाद्‌ विधेरभाव्र इति प्रयुक्ता 
अपि लिङादयः प्रवततंतायांमसमर्था उपल इव क्षुरतेचण्यं कुण्ठमप्रमाणीभवन्तीति । & अनियोज्यविषय- 
त्वाद्‌ इति & । समथों हि कर्ताऽधिकारी नियोज्यः । असामर्थ्ये तु न कतृंता ततोऽनधिक्ृतो न नियोज्य 
इत्यर्थः । यदि विधेरभावाग्न विधिवचनानि, किमर्थानि तहि बचनान्येतानि विधिच्छायानीति पृच्छति 
& किमर्थानि इति ® । न चानर्थकानि युक्तानि, स्वाथ्यायविध्यघीनग्रहणत्वानुपपत्तेरिति भावः । उत्तरम्‌ 
® स्याभाविक इति & । अन्यतः प्राप्ता एव हि भ्रवणादयो विधिसरूपेर्वाक्येरनूद्यन्ते । न चानुवादोऽप्य- 


भामती -व्याख्या 

सार्थकता की पुष्टि में कहा जाता है--“तुल्यं च साम्प्रदाथिकम्‌'” ( जे. सू. १।२।८ ) अर्थात्‌ 
अध्ययनाध्यापन की परम्परा में अन्य विधि में वाकथों के समान ही इन वाक्यों को मान्यता प्राप्त 
है, अतः इनकी विधिरूपता निश्चित है, तव आत्मोपासता का विधान क्यों नहीं माना जाता ? 

समाधान--उक्त शङ्का का समाधान करते हुए भाष्य्रकार ने कहा है--तद्विषये 
लिङादयः श्रूयमाणा अप्यनियोज्यविषयत्वात्‌ कुण्ठीभवन्ति” । अर्थात्‌ इस बात को कभी भी 
नकारा नहीं जा सकता कि आत्मोपासना-विधि-बोधक वाक्य उपलब्ध नहीं होते । ऐसे वाक्य 
अवश्य हैं, किन्तु उनका विधि में तात्पर्यं मानने पर प्रामाण्य अक्षुण्ण नहीं रहता, क्योंकि विधि 
सदैव हेय ओर उपादेय विषय की होती है, हेय ( त्याज्य ) या उपादेय ( ग्राह्य ) वही होता 
है, जिस विषय का पुरुष अपनी इच्छा से त्याग या ग्रहण कर सके । जिस. विषय के करण, 
अकरण या अन्यथाकरण में पुरष सर्वथा समर्थ और स्वतन्त्र होता है, उसी विषय का पुरुष 
कर्ता, अधिकारी या निप्रोज्य माना जाता है । इस प्रकार यह्‌.एक नियम या व्याक्ति स्थिर 


होती है कि “यत्र यत्र पुरुषस्वातन्त्रं सनियोज्यत्वं तत्र तत्र विधेयत्वम्‌'’'। आत्मा के श्रवण, 
मनन और उपासन ( निदिध्यासन ) में विधेग्रत्व सम्भव नहीं, क्योंकि उनमें विधेप्रत्व .का 


व्यापकी भूत हेयत्वोपादेयत्वरूप पुरुष-स्त्रातन्त्र्य एवं सनियोज्यत्व नहीं, व्यापक का अभाव 
होने पर व्याप्य का अभाव निश्चित है। लिङादि प्रत्यय अवश्य ही विधि या प्रवर्तेना में शक्त 
होते हैं, किन्तु प्रवतंना के अविषयीभूत पदार्थे के बोधन में प्रयुक्त लिङादि वेसे ही कुण्ठित 
या विवश हो जाते हैं, जैसे पत्थर को काटने के लिए चलाया गया छुरा, पत्थर काटने में 
समर्थं नहीं होता । अविषयीभूत पदार्थं में लिडादि प्रमाण या प्रवतेक नहीं हो सकते, क्योंकि 
उस विषय का नियोज्य या अधिकारी व्यक्ति ही सुलभ नहीं, समर्थं कर्ता पुरुष को अधि- 
कारी या नियोज्य माना जाता है, जिप्त पदार्थं के सम्पादन में जो समर्थ नहीं, उसका वह 
न कर्ता हो सकता है और न नियोज्य ( अधिकारी ) । विधि के अभाव में विधि-वचन यदि 
प्रयुक्त नहीं हो सकते, तब “आत्मेत्येवापासीतः-इस प्रकार श्रूयमाण विध्याभास-वचन 
किस लिए ? ऐसी शङ्का की जा रही है-किमर्थाति तहि “आत्मा वा अरे द्रव्य: श्ोतव्य” 
इत्येवमादीति विधिच्छायानि वचनानि ?” । “'स्वाध्यायोऽच्येतव्यः'--इस स्वाध्याप्रःविधि के 
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अरे द्रष्टव्य? इत्यादीनि । तस्यात्मान्वेषणाय प्रवृत्तस्याहेयमरचुपादेयं चात्मतत्त्वसुप- 
दिश्यते । इद सर्व यदयमात्मा? ( बृह० २।४।६ ) यत्र त्वस्य सवंमात्मेवाभूत्तत्केन कं 
पश्येत्‌ केन क॑ चिजानीयात्‌?, 'विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌' ( बृह० ४।७॥१५ ) 'अय- 
मात्मा ब्रह्म' ( चृह० २५१० ) इत्यादिभिः। यदप्यकतंव्यप्रघानमात्मक्षानं हानायोपा- 
दानाय चा न भवतीति, तत्तथेवेत्यभ्युपगम्यते अलंकारो ह्ययमस्माकं यदू ब्रह्मात्माचगतो 
सत्यां सर्वेकर्तव्यताहानिः कृतकृत्यता चेति। तथा च श्रृतिः- आत्मानं चेद्विजा- 
नीयादयमस्मीति पूरुषः । किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमजुसंज्वरेत्‌ |! ( बुह० 
भामती 
प्रयोजनः, प्रवृत्तिविशेषकरत्वात्‌ । तथाहि--तत्तदिष्टानिष्टविषयेप्साजिहासापहूतहूदयतया बहिमुंखो न 
प्रत्यगात्मनि समाधातुमहंति । आत्सक्रवणा दिविधिसरूपेस्तु वचनेर्मनसो विषयस्रोतः खिलीकुत्य प्रत्यगा- 
प्मम्रोत उद्घाटधते इति प्रवृत्तिवशेषक रतानुवादानामस्तीति सप्रयोजनतया स्वाध्यायविष्प्रधीनग्रहणत्व- 
मुपपद्यत इति । 
यच्च चोदितमात्मज्ञानमनुष्ठानानद्धुत्वादपुरुषाथंपिति । तदयुक्तम्‌, स्वतोऽस्य पुरुषार्थत्वे सिद्धे 
यदनुष्ठानानङ्गत्वं तद्‌ भूषणं न दूषणमित्याह & यदपि इति & । “अनुसंज्वरेतू” शरीरं परितप्यमानसनु- 
भामती-व्यार्या 
द्वारा गृहीत होने के कारण उक्त वाक्यों को अनर्थक नहीं कहा जा सकता । उक्त शङ्का का 
समाधान है -“स्वाभाविकप्रवृत्तिविषयविमुखीकरणार्थानीति ब्रूमः” । वैषयिक सुख की 
लिप्सा में जीव की सहज प्रवृत्ति को रोकने के लिए “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो 
मन्तव्यः” - ऐसा कह दिया गया है। वह भी विधि वाक्यों के द्वारा आत्म-साक्षात्काराथं 
श्रवणादि का विधान नहीं, अपितु अन्यतः ( लोक-प्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरेक के माध्यम से ) जो 
श्रवणादि में साक्षात्कार-जनकत्व प्राप्त है, उसो का अनुवादमात्र कर दिया गया है। यह 
अनुवाद भी निरथेक नहीं, श्रवणांदिगत प्राशस्त्य का गमक होकर आत्म-श्रवणादि में रुचि 
और अनात्मःचिन्तन में अरुचि का जनक हो जाता है । विविध इष्ट विषयों की लिप्सा और 
अनिष्ठ विषयों की जिहासा के मोहक प्रपञ्च में फंसा जीव आत्म-चिन्तन में मन को नहीं लगा 
सकता, कथित आत्मश्रवणादि-बोधक विध्याभासों के द्वारा विषयाभिमुख मानस प्रवाह को 
रोककर प्रत्यगात्माभिमुख प्रवृत्त किया जाता है। इस प्रकार सार्थक श्रवणादि-विषयक अनु- 
वाद के गमक कथित विधि के समान रूपवाले “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यः” 
इत्यादि वाक्यों का स्वाध्याय-विधि के द्वारा ग्रहण उपपन्न हो जाता है। 
यह जो आक्षेप किया था कि आत्म-ज्ञान किसी कर्मातुछान का अङ्ग न होने के कारण 
निरंक है । वह आक्षेप युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि जब कि आत्म-ज्ञान स्वयं पुरुषार्थ सिद्ध हो 
जाता है, तब उसमें किसी कर्मानुष्ठान की अङ्गता आवश्यक नहीं-यह कहा जा रहा है-- 
“यदपि अकत्तँव्यप्रधानमात्मज्ञानं हानायोपादानाय न भवतीति, तत्तथैवेत्यभ्युपगस्यते, अलङ्कारो 
ह्मयमध्माकं यद्‌ ब्रह्मात्मावगतौ सत्यां सर्वकत्तंव्यताहानिः कृतकृत्यता च” । जैसे धर्म-ज्ञान के 
"पश्चात्‌ घमं का अनुष्ठान अपेक्षित होता है, वैसे ब्रह्म-ज्ञान के पश्चात्‌ किसी प्रकार का अनुष्ठान 
अवशिष्ट नहीं रहता--यह हमारे अद्वैत-सिद्धान्त में कोई दोष नहीं, अपितु गुण है, 
अलंकार, है, महती कृतकृत्यता है, श्रुति भगवती का विजय-घोष हमारे पक्ष में है-- 
“आत्मानं चेद्‌ विजानीयादयमस्मीति पुरुषः । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वेरतु ॥” ( बृह्‌, उ. ४॥४।१२ ) 
[यदि यह पुरुष ( जीव ) अपे. वाहतूविक्र शुद्ध बुद्ध हरह्मःवरूप का विज्ञान (साक्षात्कार ) 
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४४१२ ) इति । 'एतद्बुद्ध्वा चुद्धिमान्स्यात्छतकृत्यश्व भारत' (भ० गी० १५२०) इति 
स्मृतिः । तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिविषयतया ब्रह्मणः समपॅणम्‌ । 
यद्पि केचिदाहुः -'प्रवृत्तिनिवृत्तिविधितच्छेषव्यतिरेकेण केचलवस्तुवादी 
वेदभागो नास्ति’ इति, तन्न; औपनिषद्स्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌। यो सावुपनिष- 
भामती 
तप्येत । सुगममन्यत्‌ । प्रकृतमुपसंहरति & तस्मान्न प्रतिपत्ति इति %। प्रक्ृतसिद्धथथंमेकदेञ्िमतं 
दूषयितुमनुभाषते ®. यदपि केचिदाहुः इति & । दूषयति ® तन्न इति $ । इदमत्राकूतम्‌ -- 
काय्यंबोधे यथा चेष्टा लिङ्गं हर्षादयस्तथा । 
सिद्धवोधेऽर्थवत्तेवं शास्त्रत्वं हितशासनात्‌ ॥ 
यदि हि पदानां कार्य्यामिधाने तदर्थस्वार्थाभिधाने था नियमेन वृद्धव्यवहारे सामध्यंमवधुतं 
भवेत्‌ , न भवेत्‌ , अहेयोपादेयभूतब्ह्मात्मतापरत्वमुपनिषदाम्‌ । तत्राविदितसाम््यंत्वात्‌ पदानां लोके 
तत्पुवंकत्वाच्च वेदिकार्थंप्रतीतेः । अथ तु भूतेऽप्यर्थे पदानां लोके श्यः सङ्गतिग्रहरतत उपनिषदां 
तत्परत्वं पोर्वापय्यं पर्य्यालोचनयाऽवगम्यसानमपल्नत्य न कार्य्यपरस्वं शक्यं कल्पयितु, श्व॒तहान्यश्चुतकर्प- 
नाप्रसङ्गात्‌ । तत्र तावदेवमकाय्येऽ्थे न सङ्गतिग्रहः, यदि तत्परः प्रयोगो न लोके इइ्येत, तसप्रत्ययो वा 
भामती-व्याख्या 
कर ले, तब और किस फल की इच्छा से अथवा अपने से भिन्न किस पुरुष के लिए शरीर- 
सन्ताप के द्वारा अनुसन्तक्ष होगा ? ] 'अनुसंज्वरेत्‌' शब्द का अर्थं भाष्यकार ने ही श्रुति 
की व्याख्या में किया है-“शरीरमनुसंज्वरेत्‌, शरी रोपाधिक्ृतदुःलमनु दुःखी स्यात्‌, शरीरता- 
` पमनुतप्येत” ( बृह्‌. भा. पृ. ६७७ ) । प्रकरण का उपसंहार किया जाता है-"तस्मान्न 
प्रतिपत्तिविधिविषयतया ब्रह्मणः समपंणम्‌' । 
अपने सिद्धान्त की हढ़ता के लिए एकदेशी के दूषित - मत का अनुवाद करते हैं-- 
“यदपि केचिदाहुः” । उसमें दोषोद्भावन किया जा रहा है-“तन्न” | आशय यह है कि-- 
कार्यबोधे यथा चेष्टा लिङ्ग हर्षादयस्तथा । 
सिद्धबोधेऽथंवत्तैवं शास्त्रत्वं हितशासनात्‌ ॥ 
[ विगत पु. १२६ पर एकदेशी को ओर से कहा गया था कि (१) 'अज्ञातसंगतित्व?, 
( २) 'शास्त्रत्व', (३) 'अर्थवत्व' और (५) 'मननादिप्रतीत्याः-इन चार हेतुओं 
के द्वारा वेदान्त-क्षेत्र में भी कार्यानुप्रवेश आवश्यक है । उसी का यहाँ निराकरण किया जाता 
है कि संगति-ग्रह से लेकर तत्त्व-निश्चय करने तक वेदान्त में कहीं भी कार्यानुप्रवेश आवश्यक 
नहीं ]। आनयनादि कायंरूप अर्थ के बोध में जैसे चेष्टा ( प्रवृत्ति) अपेक्षित है, वैसे ही 
पुत्रादि सिद्धरूप अर्थ के बोघन में “पुत्रस्ते जातः”-इत्यादि वाक्यों को सुनकर श्रोता के 
मुख-मण्डल पर विखरी हुई हषं की रेखाएं लिङ्ग ( गमक ) रूपेण अपेक्षित हैं । यदि कार्यार्थ 
के अभिधान में पदों को नियमतः उत्तम और मध्यम वृद्धों के व्यवहार अपेक्षित होते, तब 
हेयोपादेय-रहित ब्रह्म-परता वेदान्त-वाक्यों में नहीं होती, क्योंकि लोक में पदों का वेसा 
शक्ति-ग्रह सम्भव नहीं था और शक्ति-ग्रह पूर्वक ही वैदिकाथं की प्रतीति होती हैं। यदि भूत 
( सिद्ध ) अर्थ में पदों का शक्तिग्रह सम्भव है और उसके आधार पर उपतिषदु-ग्रन्थों में 
उपक्रमोपसंहारादि-स्याय का सहारा लेकर ब्रह्मपरता निश्चित है, तब उसका अपलाप करके 
कार्यार्थपरत्व की स्थापना कभी नहीं की जा सकती, अन्यथा श्रत ( सिद्धाथपरत्व ) को 
हानि और अश्नुत { कार्यपरत्व ) की प्रसक्ति वेदान्त में होगी । 
अकार्यं ( सिद्ध) रूप अर्थं में तब शक्ति-ग्रह नहीं हो सकता था, जब कि लोक में 
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भामती 
वयुर्पन्नस्योन्नेतुं न शक्येत । न तावत्तत्परः प्रयोगो न दुइयते लोके, कुतुहलभया दिनिवृत्यर्थानामकाय्यं- 
पराणां पदसन्दर्भाणां प्रयोगस्य लोके बहुलमुपलब्धेः । तथ्यथा5खण्डलादिलोकपालचक्रवालादिवसतिः 
सिद्धविद्याधरगन्धर्वाप्सरःपरिवारो न्रह्मलोकाबतीणंमन्दाकिनीपयःप्रवाहपातघौतकलघौतमयशिलातलो 
नन्दनादिप्रमदवत निहारिमणिमयशकुन्तकमनीयनिनदमनोहरः पर्वतराजः सुमेररिति। नेष भुजङ्गो 
रञ्जुरित्यादि । 

नापि भूताथंबुद्धिव्युत्पन्नपुरुषर्वातिनी न शक्या समुन्नेतुं हर्षदिरन्तयहेतोः सम्भवात्‌ । तथाह्य- 
बिदितार्थजनभाषार्थो द्रविडो नगरगमनोद्यतो राजमार्गाभ्यणं देवदत्तमन्दिरमध्यासीनः प्रतिपन्नजनका- 
नन्दनिबन्धनपुत्रजन्मा वार्ताहारेण सह नगरस्थदेवदत्ताभ्यावामागतः पटवासोपायनापंणपुरःसरं दिष्टथा 
वर्धसे पुत्रस्ते जात इति वार्त्ताहारव्याहारभ्वणसमनन्तरमुपजातरोमाञ्वकञ्चुकं विकसितनयनोत्पलमति- 
स्मेरमृखमहौस्पलमवलोक्य देवदत्तमृत्पन्नप्रमोदमनुमिमीते, प्रमोदस्य च प्रागभूतस्य तदृव्याहारभवणसम- 
नन्तरं भवतस्तद्धेतुताम्‌ । न चायमप्रतिपादयन्‌ हषंहेतुमथं हर्षाय कल्पत इत्यनेन हषंहेतुरथं उक्त इति 
प्रतिपद्यते । हषंहेत्वन्तरस्य चाप्रतीतेः पुत्रजन्मनश्च तद्धेतोरवगम्रात्तदेब वार्त्ताहारेणाभ्पधायीति निश्चि- 
नोति । एवं भयशोकादयोऽप्युदाहार्य्याः । तथा च प्रयोजनवत्तया भूतार्थाभिधानस्य प्रेक्षावत्प्रयोगोऽप्यु- 


भामती-व्याख्या 
सिद्धाथ-बोधक शब्दप्रयोग उपलब्ध न होता अथवा व्युत्पन्न पुरुष के द्वारा शब्दों में सिद्धार्थ- 
परत्व की ऊहा नहीं की जा सकती हो, किन्तु वे दोनों बाते नहीं, क्योंकि सिद्धाथंक पदों का 
प्रयोग लोक में भी होता देखा जाता है, जेसे सुमेरुपर्वंत कंसा होगा ? इस प्रकार के कुतूहल 
को निवृत्त करने के लिए कहा जाता है-भाखण्डल (इन्द्र ) आदि लोक-पाल देवगणों का 
अधिवास जिस पर है; सिद्ध, विद्याधर, गन्धर्वं और भप्सरादिसंज्ञक देवजातियाँ विहरण कर 
रही हैं जिस पर; ब्रह्मलोक से अवतीणें मन्दाकिनी के घवल जल से प्रक्षालित हैं सुवणंमय 
शिला-तल जिसके; नन्दनादि घ्रमद-वन में क्रीडा-रत मणिमय पक्षियों के कमनीय कूजन 
से जो नितान्त मोहक है; ऐसा पर्वंत-राज है-सुभेरु। सर्प-भ्रम-जनित भय की निवृत्ति के 
लिए कहा जाता है-“नॅष भुजङ्गो रज्जुरियम्‌” । 
अन्य पुरुषों में समुत्पन्न सिद्धार्थविषयक ज्ञान को ऊहा भी सम्भव है, क्योंकि श्रोता 
के मुख पर लहुराई हुई हर्ष की रेखाएं ही श्रोता के हृदय में उठी हर्ष की तरङ्गों को समुन्नयन 
करा देती हैं, जैसे कि किसी अन्य प्रान्त की भांषा से अनभिज्ञ द्रविडदेश का कोई व्यक्ति अपने 
नगर में देवदत्त के घर पर पुत्र-जन्म का महोत्सव देख चुका था, किसी ऐसे सन्देशवाहुक के 
साथ देशान्तर के लिए चल पड़ता है, जिसके हाथ में पुत्र-पद-लिप्त केसर की छापवाला 
वस्त्रोपहार था । अन्य प्रान्त के किसी नगर में अवस्थित देवदत्त के घर पर पहुंचता है । 
संदेश-वाहक ने देवदत्त के लिए लाया उक्त वस्त्रादि का उपहार देवदत्त के सामने;रख कर कहता 
है--दिश्ट्या वघेसे पुत्रस्ते जातः'। सन्देश-वाहक का इतना कहना था कि देवदत्त के अन्दर उठी 
हर्ष की उत्ताल तरङ्गे मुख-मण्डल पर लहराने लग जाती है, नेत्र-कमल सहसा खिल उठते हैं। इस 
पुरे दृश्य को देखकर वह देश भाषानभिज्ञ द्रविड देश-वासी व्यक्ति यह सोच लेता है कि 
यह देवदत्त सन्देश-वाहक के वाक्य को सुनकर जो हषंविभोर हो गया, अवश्य ही इसके 
का जनक अर्थ इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित है । प्रकृत में पुत्रोत्पत्ति ही हषं की जनक हैः 
जो क्रि इस वाक्य के द्वारा अभिहित है, इस प्रकार लिडादि से अघटित वाक्य भी सिद्धाथ 
का बोधक निश्चित हो जाता है । इसी प्रकार भय और शोकादि के जनक उदाहरण भी 
प्रस्तुत किए जा सकते हैं । प्रग्नोज़नवृत्ता भी कार्याथुक वाक्यो में ही सीमित होती है-ऐसी 


tri Collection. 
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ओपनिषद पुरुषविचारः ] ००/००हिन्बीलहितमामछोसंखलितम्‌ ` . १५ 
त्स्वेवाधिगतः पुरुषो$संसारी ब्रह्म, उत्पाद्यादिचतुर्यिधद्रव्यविलक्षणः स्वप्रकरण- 


भामती | 
पपन्नः । एवं च ब्रह्मस्वरूपज्ञानस्य परमपुरुषा्थंहेतुभावादनुपदिशतामपि पुरुषप्रवृत्तिनिवृत्ती वेदान्तानां 
„ पुरषहितानुशासनाच्छास्त्रत्व (सद्धं भवति । तत्सिद्धमेतदु--विवादाध्यासितानि वचनानि भूतार्थविष- 
याणि, भूताथंविषयप्रमाजनकत्वात्‌ , यद्यद्विषयप्रमाजनकं तत्तद्विषयं, यया रूपादिविषयं चक्षुरादि, तथा 
चेतानि, तस्मात्तथेति । तस्मातसु्क्तं & तन्नोपनिषदस्य पुरुषस्यानन्यश्चेषत्वाद्‌ इति ® । उपनिपुर्वात्सदे- 
विश्रणार्यात्‌ क्विष्युपनिषस्पदं '्युस्पादितभुपनीयाद्वथं ब्रह्म सवासनामविद्यां हिनस्तीति ब्रह्मविद्यामाह) 
तद्धेतुत्वाद्वंदान्ता अप्युपनिषदः, तत्र विदित ओपनिषदः पुरुषः । एतदेव विभजते & योध्सावुपनिषत्सु 
इति & । अहम्प्रध्ययविषयाद्धूनत्ति & असंसारी इति &। भत एव क्रियारहितत्वाचचतुविधद्रव्यविळ- 
क्षणः । मतश्च चतुविधद्रव्यविलक्षणो यदनन्यशेषः । अन्यश्ञेषं हि भूतं द्रव्यं चिकोषितं सदु्पतत्याद्याप्यं 
सम्भवति । यथा यूपं तक्षतीत्यादि । यत्‌ पुनरनन्यशेष भूतभाग्युपयोगरहितं, यथा सुवणं भाय्यं, सक्तून्‌ 
जुहोतोत्यादि, न तस्योत्पत्याद्याप्यता । कस्मासुनरस्यानन्यशेषतेत्यत आह & यतः स्वप्रकरणस्यः ® । 


भामती -्याख्या 
बात नहीं, अपितु सिद्धार्थ वाक्य भी कुतूहल और भयादि-निवृत्तिर्प प्रयोजन के जनक होने 
के कारण प्रयोजनवानु होते हैं, अत एव प्रक्षावात्‌ व्यक्तियों के द्वारा उनका लोक में बहुल प्रयोग 
किया जाता है । जब कि ब्रह्मस्वरूप ज्ञान में परम पुरुषार्थं की हेतुता निश्चित है, तब उसक 
बोधक वेदान्त-वाक्यों में भले ही प्रवृत्ति निवृत्ति की जनकता न हो, उनकी प्रामाणिकता और 
शास्त्ररूपता में सन्देह नहीं रह जाता, क्योंकि वे भी मुमुक्षु पुरुषों का हितानुशासन करते हैं, 
अतः यह अनुमान पर्यवसित होता है--“विवादाध्यासितानि ( “ब्रह्म वेद ब्रह्म॑व भवति” 
इत्यादीनि ) सिद्धाथंबोधकानि,. सिद्धार्थविषयकप्रमाजनकत्वात्‌ । यद्‌ परद्विषयकप्रमाजनकम्‌ 
तत्‌ तद्विषयकम्‌, यथा रूपादिविषयकं चक्षुरादि तथा चंताति, तस्मात्तथा' । अत: भाष्यकार 
ने बहुत सुन्दर ही कहा है--''तन्न, औपनिषदस्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌” । 'उप' ओर "नि' 
इन दोनों उपसर्ग पदों के उत्तर 'षद्लू विशरणगत्यवसादनेषुर इस धातु से किप्‌ प्रत्यय करके 
‘उपनिषत्‌’ पद सम्पन्न हुआ है, “अद्य ब्रह्मोपनीय सवासनामविद्यां सादयति हिनस्ती उप- 
निषत्‌, इस प्रकार उपनिषत्‌? पद ब्रह्म-विद्या का वाचक है । उस विद्या के हेतुभूत वेदान्त- 
वाक्य भी उपनिषत्‌ कहे जाते हैं, उपनिषत्सु विदित इति औषनिषदः पुरुषः । यही “औप- 
निषद' पद की व्याख्या प्रस्तुत की जा रही है-“योऽसावूपनिषत्स्वेवांधिगतः”। “अहम्‌ ¬ 
इस प्रतीति के विषयीभूत जीव से भिन्नता प्रर्दाशत करने के. लिए उक्त पुरुष को “असंसारी” 
कहा गया है। अत एव क्रिया-रहित होने के कारण उत्पाद्याद चतुविध द्रव्य से वह विलक्षण 
है। चतुविध द्रव्य से विलक्षण होने के कारण किसी कमं का शेष ( अङ्ग ) नहीं, किन्तु: 
“अनन्यशेष'' है । अन्य-शेष ( कर्म का अङ्गभूत द्रव्य उत्पत्त्यादि में से किसी एक क्रिया के 
द्वारा चिकीषित होकर उत्पाद्यादि चतुविध द्रव्यो में अन्यतम ) होता हे, जैसे--“यूप॑ तक्षति” 
इत्यादि । जो द्रव्य अस्य शेष न होकर अतीत और अनागत क्रिया से रहित होता है, जेसे 
“सुवर्ण भाय॑म्‌”, “सक्तून्‌ जुहोति”--वह उत्पत्त्यादि क्रियाओं से रहित है। ब्रह्म अनन्यशेष 
क्यों ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“स्वप्रकरणस्थः”' । उपनिषद्वाक्य आत्मा के प्रकरण का आरम्भ 
करके समाम्नात हैं, पौर्वापर्यं की आलोचना से यह निश्चित हो जाता है कि उक्त पुरुष तत्त्व 
स्व-प्रकरणस्थ और प्रधान है । जेसे याग से बाहर जुहु पात्र नहीं होता, अत एव याग का 
अव्यभिचरित सम्बन्धी होता है, वेसे पुरुष तत्त्व क्तु का अव्यभिचरित सम्बन्धी नहीं-यह 
पहले ही कहा जा चुका है । ऐसा प्रधानभूत पुरुष 'उपनिषद्वक्यो से प्रतीयमान है, अतः 
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स्थोऽनन्यशेषः- नासौ नास्ति नाधिगम्यत इति चा शक्यं वदितुम्‌ , 'स पष नेति 
नेत्यात्मा” ( वृह> ३।९।२६ ) इत्यात्मशब्दाद्‌ आत्मनश्च प्रत्याख्यातुमशक्यत्वाद्‌ , य 
भामती 
उपनिषदामनारभ्याधो तानां पोर्वापर्य्यपर्यालोचनया पुरुषप्रतिपादनपरत्वेन पुरुषस्येव प्राधान्येनेदं प्रकरण, 
त च जुद्वादिवदव्यभिचरितक्रतुप्तम्बन्धः पुरुष इत्युपपादितम्‌ । अतः स्वप्रकरणस्थः सोऽयं तथाविध 
उपनिषद्धथः प्रतीयमानो न नास्तीति शक्यो वक्तुमित्यर्थः । 
स्यादेतत्‌--मानान्तरागोचरत्वेनागृहीतसङ्गतितयाऽपदारथंस्य ब्रह्मणो वाक्यार्थेत्वानुपपत्ते कथ- 
मुपनिषदथंतेस्यत आह ® स एष नेति नेत्यात्मेत्यात्मशब्दात्‌ & । यद्यपि गवादिवन्मानान्तरगोचरत्वमा- 
स्मनो नास्ति तथापि प्रकाशात्मन एव सतस्तत्तदुपाधिपरिहाण्या शक्यं वाक्यार्थत्वेन निरूपणं, हाटकस्येव 
कटककुण्डलादिपरिहाण्या । नहि प्रकाशः स्वसंवेदनो न भाते, नापि तदवच्छेदकः कायंकारणसङ्घातः । 
तेन स एष नेति नेत्यात्मेति तत्तदवच्छेदपरिहाण्या वृहत्त्वादापनाच्च स्वयम्प्रकादाः शक्यो वाक्याद्‌ 
ब्रह्मेति चात्रेति च निरूपयितुमित्य्थः । अथोपाधिनिरासवदुपहितमप्यातमरूपं कस्मान्न निरस्यते इत्यत 
आह & आश्मनश्च प्रत्यास्यातुमशक्यत्वात्‌ & । प्रकाशो हि सर्वस्यात्मा तदधिष्ठानत्वाच्च प्रपश्नविश्वमस्य, 
न चाघिष्ठानाभावे विभ्रमो भवितुमहंति । न हि जातु रज्ज्वभावे रज्ज्वां भुजङ्ग इति वा घारेतिवा 
विञ्रमो दृष्टपुवं: । अपि चात्मनः प्रकाशस्य भासा प्रपञ्चस्य प्रथा । तथा हि श्रुतिः 'तमेव भान्तमनुभाति 
सवं तस्य भासा सर्वमिदं विभाति’ इति । न चात्मनः प्रकाशस्य प्रत्याख्याने प्रपञ्चप्रथा युक्ता । तस्मा- 
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“नास्ति'--इस प्रकार उसकी सत्ता का अपलाप नहीं किया जा सकता ब्रह्म तत्त्व यदि केवल 
आओपनिषद है, तब अन्य किसी प्रत्यक्षादि प्रमाण का विषय न होने के कारण किसी पद की 
उसमें शक्ति का ज्ञान न हो सकेगा, जो पदार्थ ( पद का शक्यार्थं ) नहीं, वह वेदान्त-वाक्यार्थ 
क्योंकर होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“स एष नेति-नेति आत्मा” इत्यात्मशब्दप्रयोगात्‌” । 
यद्यपि गवादि के समान आत्मा में प्रमाणान्तर-गोचरता नहीं, तथापि पदार्थभूत सोपाधि तत्त्व 
की उपाधि का निषेध करके वाबयार्थंता का शुद्ध ब्रह्म में सामञ्जस्य वैसे ही किया जा सकता 
` है, 'जेसे कटक-कुण्डलादि उपाधियों का परिहाण करके सुवर्ण तत्त्व का । अवच्छेद्यभूत 
स्वसंवेदनात्मक प्रकाश तत्त्व अवभासित नहीं होता-एऐसा नहीं, अपितु अत्रभासित होता 
है। उसी प्रकार उसकी अवच्छेदकी भुत शरीर-संघातरूप उपाधि नहीं प्रती? होती-ऐसा 
भी नहीं, अपितु प्रतीत होती है। फलतः “स एष नेति नेत्यात्मा'--इस प्रकार भवच्छेदकी भूत 
उपाधियों का निषेध करके ब्रह्म और आत्मा के रूप में निरूपित हो सकता है, क्योंकि वह 
बृहत्‌ ( व्यापक ) एवं 'सर्वत्र अतति आप्नोति?--ऐसे व्यवहार का विषय है । “नेति नेति” 
वाक्यों के द्वारा उपाधियों के निषेध के समान उपहित आत्मा का भी निषेध क्यों नहीं 
माना जाता? इस प्रश्‍न का उत्तर है-_“आत्मनश्च प्रत्याख्यातुमशक्यत्वात्‌”। उपहित 
( उपाधि से उपलक्षित ) प्रकाश तत्त्व सबका आत्मा होने के कारण निषेध्य नहीं हो सकता । 
अर्थात्‌ आरोप-स्थल पर जैसे रजतादि आरोप्य पदार्थो का निषेध होता है, वैसे अधिष्टातरूप 
शुक्ति तत्त्व का निषेध नहीं हो सकता । आत्मप्रकाश तत्त्व सकल अनात्म-भ्रान्ति का अधिष्ठान 
है, अधिष्ठान के विना कोई भ्रान्ति हो ही नहीं सकती, रज्जु के अभाव में सपं या धारादि 
का विश्रम कभी नहीं देखा जाता । अपि च आत्म प्रकाश के प्रकाश से ही प्रपञ्च का प्रकाश 
होता है, जेसा कि श्रुति कहती है--“तमेव भान्तमनुभाति सर्वम्‌” ( को. २।५।१५ )। 
आत्कप्रकाश का प्रत्याख्यान कर देने पर प्रपश्च की प्रथा ( प्रतीति ) ही नहीं हो सकती । 
अतः आत्मा का निषेध सम्झव ज,हो,सकते, के. तार लैदान्त-वाक्यों के द्वारा प्रमाणान्तरा” 
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पच निराकर्ता तस्यैवात्मत्वात्‌। नन्वात्माऽहंप्रत्ययचिषयत्वादुपनिषत्स्वेच विज्ञायत 
इत्यचुपपन्नम्‌ । न; तत्साक्षित्वेन प्रत्युक्तत्वात्‌ । न ह्यहंप्रत्ययविषयकतृंब्यतिरेकेण 
तत्साक्षी सर्वभूतस्थः सम एकः कूटस्थनित्यः पुरुषो चिधिकाण्डे तकेसमये बा केनचि- 
दधिगतः सवस्यात्मा, अतः स न केनचित्प्रत्याख्यातु शक्यो चिधिशेषत्वं वा नेतुम्‌। 
आत्मत्वादेच च सवषां न हेयो नाप्युपादेयः। सर्व हि विनश्यद्विकारजञातं पुरुषान्तं 
भामती 
दात्मनः प्रत्पास्यानायोगाद्वेदान्तेभ्यः प्रमाणान्तरागोचरसर्वोपाधिरहितब्रह्मस्वरूपावगतिसिद्धिरित्यर्थः । 
उपनिषत्स्वेवावगत इत्यवघारणममुष्यमाण आक्षिपति & नन्वात्मा इति &॥ सर्वजनीनाह- 
स्प्रत्ययदिषयों ह्यात्मा कर्ता भोक्ता च संसारी, तत्रेव च लोकिकपरीक्षकाणामात्मपदप्रयोगाद्‌, य एव 
लौकिकाः शब्दास्त एव चेदिकास्त एव च तेषामर्था इत्योपनिषदमषप्यात्मपढं तत्रेव प्रवत्तितुमहंति नार्था- 
न्तरे तद्विपरीत इत्यर्थः । समाधत्ते & नाहम्प्रत्ययविषय औषनिषदः पुरुषः % | कुतः? &तत्साक्षित्वेना& 
महम्भ्रत्ययधिषयो यः कर्ता कार्य्यंकरणसंघातोपहितो जीवात्मा तत्साक्षित्वेन, परमात्मनोऽहम्प्रत्ययविषय- 
त्वस्य ® प्रत्युक्तत्वात्‌ & । एतदुक्तं भवति - यद्यप्यनेन जीवेनात्मनेति जीवपरमात्मनोः पारमार्थिकमेक्यं 
तथापि तस्योपहितं रूपं जीवः शुद्ध तु रूपं तस्य साक्ति तच्च मानान्तरानधिगतमुपनिषदृगोचर इति । 
एतदेव प्रपञ्चयति & न ह्यहम्प्रत्ययविषयः इति & । & विधिशेषत्व॑ चा नेतुं न शक्‍य: &॥ कुतः ? 
& आत्मत्वादेव & । न ह्यात्माऽन्यार्थोऽन्यत्तु सवंमात्मार्थम्‌ । तथा च श्रुतिः--“न वा अरे स्वस्थ कामाय 
सवं प्रियं भवति आत्मनस्तु कामाय सवं प्रियं भवति! इति । अपि चातः सर्वेषामात्मत्वादेव न हेयो 
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गोचर समस्त उपाधि-रहित ब्रह्मस्वरूप की भवगति सिद्ध हो जाती है। 

'उपनिषत्स्वेवः--इस प्रकार के अवधारण से सहमत न होने के कारण पुर्वपक्षी 
शङ्का करता है--ननु आत्मा अहं प्रत्ययविषयत्वादुपनिषतस्वेव विज्ञायत इत्यनुपपन्नमु”। 
अर्थात्‌ यह तथ्य सवं-विदित है कि आत्मा 'अहंकरोमि'- इत्यादि प्रतीति का विषयीभूत 
कर्ता और भोक्तादि के रूप में अवगत है, क्योंकि कर्ता और भोक्ता में ही लौकिक और 
परीक्षक सभी व्यक्ति आत्मा” पद का प्रयोग करते हैं। लौकिक और वैदिक पद-पदार्थो का 
भेद नहीं होता, शवरस्वामी कहते हैं “य एव लौकिका शब्दाः, ते एव वैदिकाः, त एव च 
तेषामर्थाः” ( जे. सू. भा. पृ. २९१ ) । अतः उपनिषद्वाक्य-घटक 'आत्मा' पद भी उसी कर्त्ता- 
भोक्ता तत्त्व का ही अभिधान करेगा, उससे भिन्न या विपरीत ( शुद्ध तत्त्व) का बोधक 
कदापि नहीं हो सकता । 

उक्त शङ्का का समाधान करते हैँ--“न” । अर्थात्‌ अहंप्रत्यय का विषय औपनिषद 
पुरुष नहीं हो सकता, क्योंकि “तत्साक्षित्वेन” । अहुप्रत्यय का विषयीभूत कार्य-करण- 
संघातरूप जीव का साक्षी होने के कारण ब्रह्म में अहंप्रत्यय की विषयता नहीं हो सकती । 
आशय यह है कि यद्यपि “अनेन जीवेनातमनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि” (छां. ६।२।२) 
इत्यादि श्रुतियों के आधार पर जीव और परमात्मा का पारमाथिक ऐक्य ही सिद्ध होता 
है, तथापि उपाधि-विशिष्ठ चेतन को जीव और उपाधि-रहित शुद्ध तत्त्व को ब्रह्म या साक्षी 

- कहा जाता है, वह अन्य प्रमाणों का अविषय केवल उपनिषद्वाक्यो के द्वारा ही प्रतिपादित 
होता है। इसी रहस्य का विस्तार किया जाता है--“न ह्यहंप्रत्ययविषयकतुंव्यतिरेकेण 
तत्साक्षी” । उस साक्षी तत्त्व को विधि का अङ्ग नहीं बनाया जा सकता, क्योंकि “भात्मत्वा- 
देव” । समस्त भोग्यवर्ग आत्मा के लिए है, आत्मा अस्य किसी के लिए नहीं होता, जैसा 
कि श्रुति कहती है--“न वा अरे सर्वस्य कामाय सर्व प्रियं भवति, आत्मनस्तु कामाय सर्वे 
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चिनश्यति। पुरुषो चिनाशहेत्वभाद्चिनाशी, विक्रियाददेत्वभावाच्च कुटस्थनित्यः, अत 


भामती 
नाष्युपादेयः । सवंस्य हि प्रपञ्चजातस्य ब्रह्मेव तत्वमात्मा। न च स्वभावो हेयोऽशक्यहानत्वात्‌। न 
चोपादेयः, उपात्तत्वात्‌ । तस्माद्धेयोपादेयविषयो विधिनिषेधो न तद्विपरीतमात्मतत्त्वं विषीयकुरुत इति 
सवंस्य प्रपञ्चजातस्यात्मेव तत्वमिति । एतदुपपादयति $सबं विनश्यद्विकारजातं पुरुषान्तं विनश्यति& । 
अयमर्थः-पुरुषो हि श्रतिस्मृतीतिहासपुराणतदविरुद्वम्यायव्यवस्यापितत्वात्‌ परमार्थसन्‌ । प्रयञ्चस्त्वना- 
द्विद्योपदशितोऽपरमार्थंसन्‌ । यश्च परमार्थसन्नसो प्रकृती रब्जुतत््वमिव सपंविश्वमस्य विकारस्य । अत 
एवास्यानिर्वाच्यत्वेनादृढस्वभावस्य विनाशः । पुरुषस्तु परमा्थंसन्‌ नासो कारणसह्नेणाप्यसन्‌ शक्यः 
कर्तुम्‌ । न हि सह्तमपि शिल्पिनो घटं पटयितुमीशत इत्युक्तम्‌ । तस्मादविनाशिपुरुषान्तो विकारविनाळः 
शुक्तिरज्जुतर्वान्त इव रजतभुजङ्गविनाशः । पुरुष एव हि सर्वस्य प्रपञ्चविकारजातस्य तत्त्वम्‌ । न च 
पुरुषस्यास्ति विनाशो यतोऽनन्तो विनाश; स्यादित्यत आह & पुरुषो विनाइहेत्वभावाद्‌ इति %। न हि 
कारणानि सहत्नमप्यन्यदन्यथयितुमीशत इत्युक्तम्‌ । अथ मा भूत्‌ स्वरूपेण पुरुषो हेय उपादेयो वा, 
तदीयस्तु कश्चिद्धर्मा हास्यते कश्चिच्चोपादास्यत इत्यत आह & विक्रियाहेत्वभावाच्च कूटस्थनित्यः & । 
न्रिविधोऽपि घमंलक्षणावस्यापरिणामलक्षणो विळारो नास्तीत्युक्तम्‌ । अपि चात्मनः परमार्थसतो धर्मोऽपि 
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प्रियं भवति” ( बृह्‌० उ० ४।५।६ ) । समस्त प्रपञ्च का आत्मा होने के कारण किसी के द्वारा 
वह न हेय हो सकता हैं और न उपादेय । 'घटः सन्‌', 'पटः सन्‌! इत्यादि सद्रूप से प्रतीयमान 
ब्रह्म तत्त्व सभी घटादि सत्पदार्थो का स्वरूप हैं, स्वरूप का परित्याग कभी नहीं हो सकता, 
क्योंकि वह आगन्तुक पदार्थ नहीं । इसी प्रकार वह उपादेय नहीं, क्योंकि कभी अप्राप्त नहीं, 
सदैव प्राप्त है। इस प्रकार यहु स्थिर हो जाता है कि विधि-निपेव वाक्य सदेव हेय और 
उपादेय वस्तु को विषय करते हैं, उनसे विपरीत ( हेयोपादेय-रहित ) आत्मतत्त्व को विषय 
नहीं कर सकते । समस्त हेयोपादेय प्रपञ्च का अधिष्ठान होने के कारण ब्रह्म प्रपश्च का आत्मा 
कहलाता है। इस सिद्धान्त का उपपादन किया जाता है--“सर्व हि विनश्यद्विकारजातं 
पृरुषान्तं विनश्यति” । अभिप्राय यह है कि पुरुषतत्त्व श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण एवं 
श्र॒त्याद्यविरुद्ध न्यायों के द्वारा व्यवस्थापित एक परमार्थसत्‌ तत्त्व है, किन्छु प्रपश्च अनादि 
अविद्या के द्वारा कल्पित अपरमार्थ पदाथं है। जो परमार्थसत्‌ तत्त्व है, वह समस्त विकार 
वर्ग की वैसे ही प्रकृति ( अधिष्ठान ) है, जसे सपं-विभ्रम की प्रकृति रज्जुतत्त्व होता है । अत 
एव यह प्रपञ्च अस्थिरस्वभाव का होने से विनश्वर किन्तु इसका अधिष्ठान परमार्थ तत्त्व 
स्थिर कूटस्थ नित्य परमार्थंसत्‌ अविनाशी है । यह किसी भी कारण-कलाप के द्वारा असत्‌ 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि यदि हजार शिल्पी एकत्र हो जाँय, तब भी घट को पट नहीं 
बना सकते यह कहा जा चुका है, अतः अविनाशी पुरुष को छोड़कर वहाँ तक का समस्त 
विकारःवर्गं वंसे नष्ट हो जाता है, जैसे शुक्ति और रञ्जु तत्त्व-पर्यन्त रजत और सर्प-विश्रम 
विनष्ट हो जाता है । तत्त्व का बिनाश नहीं होता, समस्त विकार-वर्ग का पुरुष ही एकमात्र 
तत्त्व है । पुरुष तत्त्व का विनाश नहीं होता कि विनाश सीमित न होकर अनन्त हो जाता- 
“पुरुषो विनाशहेत्वभावादविनाशी” । किसी भी कारण पदार्थं की यह क्षमता नहीं कि नित्य 
तत्त्व को अनित्य बना सके-यह कई बार कहा जा चुका है। जैसे भाकाशतत्तव हैय और 
उपादेय नहीं, फिर भी उसका शब्दरूप धमं हेय और उपादेय होता है, वैसे ही पुरुष तत्त्व 
का भी कोई घमं हेय और उपादेय हो सकता है--ऐसी सम्भावना का निराकरण किया जा 
रहा. है-विक्रिपाहेत्वभावाच्च-,कूरस्थततित्प2!9.श्रसंप्रशिषय्रम, लक्षणपरिणाम और अवस्था- 


४ 


वेदान्ते भूतोपदेशः |] ००४८््यन्दीसदितभामतो संतितः . १६३ 


पच नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावः । तस्मात्‌ "पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्ठा सा परा गतिः 
( काठ० १।३।११ ) “तं त्वोपनिषद्‌ं पुरुषं पृच्छामि’ ( बृह० ३।९।२६ ) इति चौपनिषद्‌ः 
त्वचिशेषणं पुरुषस्योपनिषत्छु प्राधान्येन प्रकाश्यमानत्व उपपद्यते। अतो भृतचस्तुपरो 
वेदभागो नास्तीति वचनं साहसमात्रम्‌। 

` यदपि शास्त्रतात्पयंविदामचुक्रमणम्‌-'दष्टो हि तस्यार्थः कर्मावबोधनम! इत्ये- 
वमादि, तद्धमजिज्ञासाविषयत्वाद्विधिप्रतिषेधशास्राभिप्रायं द्रष्ठव्यम्‌। अपि च 'आस्ना- 


हि भामती 
परमार्थसन्निति न तस्यात्मवदन्यथात्व कारणे: शक्यं कत्तुम। न च धर्मान्ययात्वादन्यो विकार; । 


तदिदमुक्तम्‌--विक्रियाहेत्वभावादिति । सुगममन्यत्‌ । यत्‌ पुनरेकदेशिना शास्त्रविद्नचन साक्षित्वेनानुक्रान्तं 
तदन्यथोपपादयति & यदपि कास्त्रतात्पय्यंविदामनुक्रमणम्‌ इति ७ । दुष्टो हि तस्पार्यः प्रयोजनवदर्थाव- 
बोधनमिति वक्तःये धर्मजिज्ञासायाः प्रकृतत्वाद्धमंस्थ च कमत्वात्‌ कर्माववोधनमित्युक्तम्‌ । न तु सिद्धरूप- 
ब्रह्मावबोधनं व्यापारं वेदस्य वारयति । न हि सोमशमंणि प्रकृते तद्गुणाभिधानं परिसज्ञष्टे विष्णुशर्मणो 
गुणवत्ताम्‌ । विधिशास्त्रं विधोयमानक्षमंविधयं प्रतिषेधशास्त्रै च प्रतिषिध्यमानकर्म विषयमित्युभयमपि 
ऋर्मावबोधपरम्‌ । अपि चास्नायस्य क्रियार्थंत्वादिति शास्त्रक्कृद्ठचन तत्रार्थग्रहणं यद्यभिधेयबाचि ततो 
भूतार्थानां द्रव्यगुणकमंणामानथक्यमनमिघेयत्वं प्रसज्येत, न हि ते क्रियार्था इत्यत आह & अपि चाम्ना- 
यस्य इति & । यद्युच्येत न हि क्रियार्थत्वं क्रियाभिधेयत्वयपि तु क्रियाप्रयोजतत्वं द्रव्यगुणशब्दानां च 
भामती-व्याख्या 
परिणाम-ये तीनों प्रकार के परिणाम या विकार कूटस्थनित्य तत्त्व के नहीं होते-यह भी 
कह चुके हैं । दुसरी बात यह भी है कि आकाश नित्य नहीं, अतः उसका घमं भी नित्य नहीं, 
किन्तु पुरुषतत्त्व नित्य है, अतः उसका यदि कोई धमे होगा, तब वह भी नित्य होगा, अतः 


उसका भी अन्यृथाकरण सम्भव नहीं, धर्मान्यथात्व का नाम ही विकार है, अत एव कहा 
गया है--“विक्रियाहेत्वभावात्‌” | शेष भाष्य सुगम है । 


एकदेशी ने जो शावर वचन का अपने मत में साक्ष्य दिया था, उसका अन्यथा उपपा- 
दन किया जा रहा है-“यदपि शास्त्रतात्पर्थविदामनुक्रमणम्‌-“ृष्टो हि तस्यार्थः कर्माव- 
बोधनं नाम’ इत्येवमांदि, तद्धर्मजिज्ञासाविषयत्वाद्‌ विधिप्रतिषेधशास्त्राभिप्रायं द्रष्टव्यम्‌ ।” श्री 
शबरस्वामी ने जो यह कहा है कि “इष्टो हि तस्यार्थं: कर्मावबोधनं ताम” (जे. सु. भा. पृ. ६)। 
वहाँ 'दृष्टो हि तस्याथंः प्रयोजनवदर्थावबोधनम्‌'-एऐसा कहना चाहिए था, किन्तु धर्भजिज्ञासा 
का प्रसङ्ग है, धमं ही कमं है, अतः 'कर्मावबोधनम्‌'-ऐसा कह दिया गया है । उसका तात्पये 
सिद्धरूप ब्रह्म के अववोधनरूप व्यापार से वेद को विरत करना नहीं है । जसे सोमशर्मा 
सामने है, अतः उसके गुणों का वर्णन कर दिया गया, उसका तात्पर्य विष्णुशर्मा की गुणवत्ता 
के निषेध में कदापि नहीं, वैसे ही प्रकृत में । विधि-शास्त्र विधीयमान कमे को विषय करता 
है और निषेध-शास्त्र निषिध्यमान हिंसादि कर्मों को विषय करता है-इस प्रकार दोनों 
शास्त्र कर्मावबोधपरक होते हैं। यह जो जैमिनि-सूत्र उद्धृत किया गया है-- आम्नायस्य 
क्रियाथंत्वाद्‌ आनर्थक्यमतदर्थानाम्‌” (जे, सू. १२१ )। इसमें 'क्रियाथंत्वात्‌ ओर 
“आनर्थवयम्‌'-यहाँ पर 'अर्थ' पद अभिघेयपरक है ? मथवा प्रयोजनपरक ? यदि अभिधेयः 
परक है, तब 'ये ये क्रियार्था ( क्रियारूपाभिघेयाः ) ते ते सार्थकाः ( अभिघेयाः )' ऐसी व्याप्ति 
फलित होती है । तब तो सिद्धस्वरूप द्रव्य, गुण और कमं अनर्थक ( मनभिघेय ) हो जाते 
हैं, क्योंकि वे क्रियारूप अथ नहीं हैं, व्यापक के मभाव मे व्याष्य का अभाव होना स्वाभाविक 
है, भाष्यकार कहते हैँ-अपि आम्मायस्य क्रियार्थत्वा दानर्थक्यमतदर्थानाम्‌” इत्येतदेकान्ते- 
नाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानथंक्य प्रसङ्गः” । यदि कहा जाय कि. 'क्रियाथंत्व' से 'क्रिया- 
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यस्य क्रियारथत्वादानथक्यमतद्थानाम' इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानथे- 
कयप्रसङ्गः । प्रवृत्तिनिवृत्तिविचितच्छेषव्यतिरेकेण भूतं चेहस्तूपदिशति भव्याथत्वन, 
भामती 

क्ियार्थ श्वेनेव भूतद्रव्यगुणाभिधानं न स्वनिष्ठतया । यथाहुः शास्त्रविदः “चोदना हि भूतं भवस्तम्‌! 
इत्यादि । एतदुक्तं भवति कार्य्यमर्थसवगमयन्तो चोदना तदर्थ भूतादिकमप्यरथं गमयतीति, तत्राह 
& प्रधृत्तिनिवृत्तिव्यतिरेकेण भूतं चेद्‌ इति & । अयमभिसन्धिः--न तावत्‌ कार्य्यार्थं एव स्वार्थे पदानां 
सङ्गतिग्रहो नान्यां इत्युपपादितं भूतेऽप्यर्थे थ्युस्पत्ति दर्शयद्धिः। नापि स्वार्थमात्रपरतेव पदानां, तथा 
सति न वाक्याघंप्रत्ययः स्यात्‌ । न हि प्रत्येकं स्वप्रधानतया गुणप्रधानभावरहितानामेकवाक्यता दृश । 
तस्मात्‌ पदानां स्वार्थभभिदधतामेकप्रयोजनवत्‌ पदार्थपरतयेकवाक्यता । तथा च तततदर्थान्तरविशचिष्टेक- 
वोक्या्थंप्रत्यय उपपन्नो भवति, यथाहुः शास्त्रविदः-- 

साक्षाद्यद्यपि कुर्वन्ति पदाथंप्रतिपादनम्‌ । 

वर्णास्तथापि नेतस्मिन्‌ पर्यवस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्यार्थमितये तेषां प्रवृत्तो नान्तरीयकम्‌ । 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदार्थप्रतिपादनम्‌ ॥ इति । 


भामती=व्याख्या 
भिघेयत्व विवक्षित नहीं, अपितु 'क्रियाप्रयोजनकत्व? विवक्षित है, सिद्धात्मक द्रव्य, गुण और 
कर्मादि का अभिधान क्रियाप्रयोजनकत्वेन ही होता है, स्वतन्त्र नहीं । श्री शवरस्वामी कहते 
हैं-“चोदना हि भूतं भवन्तं....शवनोत्यवगमयितुम्‌” ( शबर. पृ. १३)। आशय यह्‌ हे 
कि कार्यरूप अर्थं का बोध कराती हुई चोदना ( विधि ) उस कार्य ( क्रिया) के लिए भूत 
( सिद्ध ) भादिरूप अर्थो का बोध कराती है-यही भाष्यकार कह रहे हैं--“वृत्तिनिवृत्ति- 
व्यतिरेकेण भूतं चेद्‌ वस्तुपदिशति भव्यारथंत्वेन”। भाव यह है कि 'कार्यरूप अर्थं में ही शब्दों 
का शक्ति-ग्रह होता है, अन्य ( सिद्धार्थं ) में नही'- ऐसे नियम का निराकरण सिद्धाथं में 
' संगति-ग्रह दिखाते हुए पहले किया जा चुका है। यह भी कोई नियम नहीं कि पद 

केवल स्वार्थं का ही बोधक होता है, क्योंकि तब तो वाकयाथं में संसर्गरूप अथं का भान न हो 
सकेगा, क्योंकि वाक्यार्थं गुणःप्रधानादि के रूप में एकवाक्यतापन्न होता है, सभी पद यदि 
अपने-अपने अर्था का प्रधानतया बोध कराते है, गुण-प्रधानभाव से नहीं, तव उनमें एकवाक्यता 
सम्भव न हो सकेगी । अतः वावय-घटक पद परस्पर-निरपेक्ष स्वार्थमात्र का प्रपितादन न 
करके एक प्रयोजनवत्ता का निर्वाह करने के लिए गुण-प्रभानभावेन साकाङक्षपदार्थो का 
अभिधान करते हैं, जिससे नानागुणपदार्थ-विशिष्ठ एक प्रधान अर्थ की गमकता वाकय में. 
उपपन्न हो जाती है, जैसा कि श्री कुमारिलभट्ट कहते हैं-- 

साक्षाद यद्यपि कुर्वन्ति पदार्थप्रतिपादनम्‌ । 

वर्णाः तथापि नैतस्मिन्‌ पर्यवस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्यार्थमितये तेषां प्रवृत्तौ नान्तरीकम्‌। 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदार्थप्रतिपादनम्‌॥। ( श्लो. वा. पृ. ९४३) 
[ वाक्य के घटकीभूत पद यद्यपि अपने शुद्ध ( इतरार्थानन्वित ) स्वार्थं के वाचक होते हैं, 
तथापि केवल स्वार्थं का प्रतिपादन कर देने से न तो वाक्‍्यार्थ-बोध होता है और न प्रवृत्त्यादि, 
अतः प्रवृत्त्यादि का सम्पादन करने के लिए इतरार्थान्वित स्वाथं की लक्षकता पदों में वैसे ही 
नान्तरीयक ( अनिवार्यं ) होती है, जैसे ओदनादि का पाक सम्पादन करने के लिए चूल्हे में 
लगी सभी लकडियाँ एक ऐसी मिलित ज्वाला को जन्म देती हैं, जिससे पाक सम्पन्न होता 
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कूटस्थनित्यं भूतं नोपदिशतीति को हेतुः? न हि भूतमपदिद्दयमानं क्रिया भवति । 
अक्रियात्वऽपि भूतस्य क्रियासाधनत्वात्क्रियाथ पच भूतोपदेश इति चेत्‌, नेष दोषः 
कियाथत्वऽपि क्रियानिवंतेनर्शाक्तमद्वस्तूपदिष्टमेच । क्रियार्थत्वं तु प्रयोजनं तस्य । न 
भामती 

तथा चार्थान्तरसंसगंपरतामान्रेण वाक्याथंप्रत्ययोपपत्ती न कार्यंसंसर्गपरत्वनियमः पदानाम्‌ । 
एवं च सति कूरस्थनित्यन्नह्मरूपपरत्वेऽप्यदोष इति । & भव्यं ® काय्यंम्‌ । ननु यद्धव्यार्थ' भूतमुपदिदयते 
न तद्‌ भूतं भव्यसंसगिणा रूपेण तस्यापि भव्यत्वादित्यत आह & न हि भूतमुपदिश्यमानम्‌ इति & । 
न तादात््यलक्षणः संतगंः, किन्तु कार्य्येण सह प्रयोजनप्रयोजनिलक्षणोऽन्वयः । तद्विषयेण तु भावार्थेन 
भूतार्थानां क्रियाकारकसक्षण इति न भूतार्थानां क्रियार्थत्वमित्यथं। । शङ्कते & अक्रियात्वेषपि इति $ । 
एवं चाक्रियार्थकूटस्थनित्यब्रह्मोपदेशानुपपत्तिरिति भावः। परिहरति & नेष दोषः, क्रियार्थत्वेऽपि 
इति & । न हि क्रियार्थं भूतमुपदिश्यमानमभूतं भवति । अपि तु क्रियानिवंत्तंनयोग्यं भूतमेव तत्‌ । तथा 
च भूतेऽथऽवधृतशक्तयः शब्दाः क्वचित्‌ स्वनिष्ठभूतविषया दृद्यमाना मुत्वा शीर्वा वा न कथञ्जित्‌ क्रिया- 
निष्ठतां गमयितुमुचिताः । नह्मपहितं शतशो दृष्टमप्यनुपहितं क्वचिद्‌ दृष्टमदृष्टं भनति। तथा च 
वत्तंमानापदेशा अस्तिक्रियोपहिता अकार्य्यार्था अप्यटवीवर्णकादयो लोके बहुलमुपलभ्यन्ते, एवं क्रियाऽनिष्ठा 


भामती-व्याख्या 
है ] । फलतः इतरार्थान्वित स्वार्थपरता के विना पदों के द्वारा वाक्यार्थावबोध ( संसगंज्ञान ) 
सम्भव नहीं, अतः जब इतरार्थान्वय-ज्ञान के द्वारा वाक्यार्थ सम्पन्न हो जाता है, तब पदों में 
कार्येरूपार्थास्वयपरत्व का नियम व्यर्थं है । वेदान्त-वाक्य भी कूटस्थ नित्य ब्रह्म का समर्पण 
अवाघ गति से कर सकते हैं, इसमें किसी प्रकार की बाधा नहीं । “भूतं चेद वस्तूपदिशति 
भव्याथ॑त्वेन? --इस भाष्य में 'भव्य' शब्द का अर्थ है-कायं ( अपूर्वं और उसकी साधनीभूत 
यागादि क्रिया) श्री शबरस्वामी भी कहते हें--''भव्यं कम, भुतं द्रव्यम्‌” ( शावर. पृ. 
१३४८ ) । जैसे मृत्तिका-संसृष्ठ घटादि मृण्मय माने जाते हैं, वंसे भव्य-संसर्गी भूत (द्रव्य ) 
पदार्थ भी भव्य क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“य हि भूतपुपदिश्यमानं क्रिया भवति ।” 
दृष्टान्त मृत्तिका और घट ) में तादात्म्य संसर्ग होने के कारण घट में मृण्मयता मानी जाती 
है, किन्तु भूत और भव्य का तादात्म्य संसर्ग नहीं माना जाता । “भव्य' शब्द से भपूर्वं और 
उसकी साधनीभ्ूत यागादि क्रिया विवक्षित होती है। अपूर्व के साथ ब्रीहि आदि द्रव्य का 
प्रयोजन-प्रयोजनीभाव एंवं अपूर्वं की जनकीभूत यागादि क्रिया के साथ क्रिया-कारकभाव 
- सम्वन्ध होता है, तादात्म्य नहीं कि जिससे भूत में भव्यत्वापत्ति हो जाती । 
शक्का--“अक्रिप्रात्वेडईप भूतस्य क्रियासाधनत्वात्‌ क्रियार्थं एव भतीपदेशः” । यह सत्य 

है कि ब्रीह्मादि भूत पदार्थं कभी भव्य या क्रियारूप नहीं हो सकते, किन्तु वेद में उन्हीं भूत 
पदार्थों का उपदेश होता है, जो क्रिप्रा के आश्रय या जनक होते है, ब्रह्म पदार्थं वेसा भूत 
नहीं, अतः उसका वेद-पदों के द्वारा प्रतिपादन वयोंकर होगा ? 

समाधान--“नेष दोषः, क्रियाथंत्वेऽपि क्रियानिवंतंनशक्तिमद्वरतूपदिष्वमेव'' । अन्वितां 
का पद लक्षक होता है, वाचक नहीं, वाचक शुद्ध ( इतरार्थानन्वित ) स्वाथ का ही होता है, 
अतः मर-खेप करके भूत वस्तु के साथ क्रियान्वयन का लाभ कर लेने पर भी शुद्ध भूतार्थ 
में भूत-पदों की शक्ति का अपलाप नहीं हो सकता । क्रिया-जनन शक्ति से युक्त होने पर 
भी भूत भूत ही रहता है, अतः भूत-पदों को भूतार्थ में अवधुत शक्ति अपने क्रिया-विशिष्ठ अथे 
के समान उपहित ( उपाधि से उपर्लक्षत ) अर्थ का भी उपस्थापन कर सकती है । अतः एव 
त क्रिया से उपहित अटवी ( वन ) एवं पव॑तादि के वर्णन प्रचुररूप में उपलब्ध होते हैं, 
ज़ 2. दै 
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चैंतावता चस्त्वज्ञपदिर्श भवति । यदि नामोपविष्ठ, कि तच तेन स्यादिति १ उच्यत्ते - 
अनवगतात्मवस्तूपदेशश्ष तथेच भवितुमर्हति । तद्वगत्या मिथ्याज्ञानस्य संसारहेतो- 
निंदव॒त्तिः प्रयोजनं क्रियत इत्यविशिष्टमर्थवत्त्वं क्रियासाधनवस्तूपदेशेन। अपि च 


भामती 

अपि सम्बन्धमात्रपरर्यवसायिनः, यथा कस्येष पुरुष इति प्रश्नोत्तरं राज्ञ इति, तथा प्रातिपदिकार्थमान्न- 
निष्ठा, यथा कीइशास्तरव इति प्रइनोत्तरं फलिन इति, न हि पृच्छता पुरुषस्य वा तरूणां वाऽस्तित्वना- 
स्तित्वे प्रतिपित्सिते, किन्तु पुरुषस्य स्वामिभेदस्तरूणां च प्रकारभेदः। प्रष्टुरपेक्षितं चाचक्षाणः स्वामि- 
भेदमेव च प्रक।रभेदरूपमेब च प्रतिवक्ति, न पुतरस्तित्बं, तस्य तेनाप्रतिपित्सितत्वातु । उपपादिता च 
भूतेऽप्यर्थे व्युत्पत्तिः प्रयोजनवति पदानाम्‌ । 

चोदयति ® यदि नामोपदिष्टं & भूतं किं तव उपदेष्टुः शोतुर्वा प्रयोजनं & स्यात्‌ 8 । 
तस्माद्‌ भूतमपि प्रयोजनवदेदोपदेष्ऽ्यं नाप्रयोजनम्‌ , अप्रयोजनं च ब्रह्म तस्योदासीनस्य सवंक्रियरिहि- 
तत्वेनानुपकारकत्बादिति भावः । परिहरति & अनवगतात्मोषदेशश्च ® तथेव प्रयोजनवानेच सवितु- 
यहंति & । मप्यर्थश्चकारः । एतदुक्तं भवतियद्यपि ब्रह्मोदासीनं तथापि तद्विषयं शाब्दज्ञानमवगति- 
पर्यन्त विद्या स्वविरोधितों संसारमूलञ्चविद्यामुच्छिस्दत्‌ प्रयोजनवदित्यथा | अपि च येऽपि काय्यंपरत्वं 


भामती-व्पाख्या 


“अस्त्युत्तरस्यां दिशि देवतात्मा हिमालयो नाम नगाधिराजः । 
 _ पूर्वापरौ तोयनिधी वगाह्य स्थितः पृथिव्यामिव मानदण्डः ।।'” 

| इसी प्रकार 'क्रिया' पद का प्रयोग किए विना ही सम्बन्धमात्र के उपस्थापक शब्द 
भी प्रयुक्त होते हैं, जैसे--'कस्येव पुरुषः ?” इस प्रश्न का उत्तर है--'राज्ञ:' । केवल प्रातिपदि- 
कार्थं के बोधक पद भी होते हैं, जैसे 'कीहृशास्तरवः ?” इस प्रश्‍न का उत्तर है--'फलिनः:? । 
यहाँ प्रश्‍न-कर्त्ता के द्वारा प्रथम प्रश्न में पुरुष और द्वितीय प्रश्न में तर (वृक्ष) समूह के 
अस्तित्व या नास्तित्व की जिज्ञासा नहीं की गई कि उत्तर वाक्य में क्रिया-पद का प्रयोग 
आवश्यक होता । यहां तो केवल पुरुष के स्वामी और तरुओं के प्रकार की जिज्ञासा की गई 
है, अतः 'राज्ञ” और 'फलिन:'--इतना कह देना पर्याप्त माना जाता है, क्योंकि उत्तर-कर्ता 
जिज्ञासितमात्र का ही अभिधान किया करता है, अजिज्ञासित का नहीं । क्रिया-सम्बन्ध के 
विना भी सिद्धार्थक पदों का शक्ति-ग्रह एवं सिद्धार्थ प्रयोजनवान्‌ होता है--यह कह चुके हैं । 

_ पूर्वपक्षी शङ्का करता है--“यदि नामोपदिष्टम्‌, कि तव तेन स्यात्‌ ?” अर्थात्‌ यदि 
भूत ( सिद्ध ) वस्तु का उपदेश देखा जाता है, तव उससे वक्ता या श्रोता का क्या लाभ ? अतः 
उसी सिद्धार्थं का उपदेश करना चाहिए, जो सप्रयोजन हो, ब्रह्म अत्यन्त प्रयोजन-शून्य है, 
क्योंकि वह कूटस्थ, विभु ओर उदासीन है, उसमें किसी क्रिया का भी सस्बन्ध नहीं हो सकता, 
अत! उससे किसी प्रकार का उपकार सम्भव नहीं । 

उक्त शङ्का का परिहार किया जाता है-“भनवगतात्मवस्तूपदेशश्च तथैव भवितुः 

महति ।” 'तथैव' शब्द का यहाँ अर्थ है--प्रयोजनवान्‌ । 'आत्मवस्तुपदेश्चः-~-यहाँ चकार का 

प्रयोग 'अपि' के अर्थ में हुआ है । आशय यह है कि यद्यपि ब्रह्म कूटस्थ, विभु और उदासीन 

है, तथापि ब्रह्मविषयक अवगतिःपर्यंन्त ( साक्षात्कारात्मक ) बोध वह ब्रह्मविद्या है, जो 

अपनी विरोधिनी संसार की मूलभूत अविद्या का समूळ उच्छेद कर डालती है, इससे बढ़ कर 
और प्रयोजन या उपकार क्या होगा ? > 

 दसरीबात यह भी है कि जो, आचाय सभी पदो में का्यपरत्व आवश्यक मानते हैं, वें 
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भामती 
स्वेषां पदानामास्थिषत, तेरपि ब्राह्मणो न हन्तव्यो न सुरा पातध्येत्यादीनां न कार्यंपरता जञक्याऽ्या- 
तुम्‌ । कृत्युपहितमयर्यादं हि काय्यं कत्या व्याप्त तन्निवृत्तौ निवत्तंते शिशपात्वमिव वृक्षत्वनिवृत्तो । 
कृतिहि पुरुषप्रयत्नः, स च विषयाधीननिरूपणः । विषयश्चास्य साध्यस्वभावतया भावार्थं एव पुर्वापरी- 
भूतोऽन्योत्पादानुकूलो भवितुमहंति, न द्रव्यगुणौ । साक्षात्‌ कृतिव्याप्यो हि कुतेविषय;, न च द्रव्यगुणयोः 
सिद्धयोरस्ति कृतिव्याप्यता । अत एव शास्त्रकृद्नचः "भावार्थाः कमंशब्दास्तेम्यः क्रिया प्रतीयेत” इति । 
द्रव्यगुणशब्दानां नेमित्तिकाबस्यायां कार्य्यावमशदपि भावस्य स्वतो द्रव्यगुणशब्दानां तु भावयोगात्‌ 
कार्य्यावमश इति भावारथेभ्य एवापूर्वावगतिनं द्रव्यगुणशब्देश्य इति । न च 'दष्ना जुहोति’ 'सन्ततमाघा- 
रयति? इत्यादिषु द्रव्यादीनां काय्यंचिषयता । तत्रापि हि होमाघारभावार्थविषयमेव कार्य्यम्‌ । न चेता- 
चता सोमेन यजेतेतिबत्‌ , दधिसन्ततादिविशिष्टहोमाघारविधानात्‌ 'अग्निहोत्रं जुहोति’ 'आघारमभिघा- 
रयति' इति तदनुवादः। यद्यप्यत्रापि भावार्थविषयमेव काय्यंम्‌ । तथापि भावार्थानुबस्धतया द्रव्यगुणाव- 


भामती-व्याख्या 

आचार्य भी “ब्राह्मणो न हन्तव्यः”, “न सुरा पातव्या”-_इत्यादि निषेध-वाकयों में कार्यपरत्व 
का उपपादन नहीं कर सकते, क्‍योंकि मनुष्य की कृति ( प्रयत्न ) से साध्य पदार्थं को कार्ये 
कहा जाता है, अतः 'यद्‌ यत्कायंम्‌, तत्तत्‌ कृतिसाध्यम'--इस व्याप्ति के अनुसार कार्य 
व्याप्य और कृति व्यापक सिद्ध होती है । निषेधःस्थल पर क्तिरूप व्यापक की निवृत्ति हो 
जाने से कायंत्व की भी निवृत्ति वैसे ही हो जाती है, जैसे शिशपात्व की वहाँ निवृत्ति हो 
जाती है, जहाँ वृक्षत्व नहीं रहता, श्रीधर्मकीति कहते हैं--“व्यापकानुपलब्धियंथा चात्र 
शिंशपा वुक्षाभावात्‌” ( च्या. वि. पृ. १२९ ) । कृति नाम है-पुरुष के प्रयत्न का, कृति या 
प्रयत्न का निरूपण उसके विषय पर निर्भर है, कृति का विषय होता है-साध्यस्वरूप धात्वर्था 
( पचनादि ) श्री प्रभाकर मिश्र भी कहते हैं--“तस्य च विषयाधीनप्रतिपत्तित्वाद्‌, भावार्थानां 
विषयबोधकत्वात्‌” ( वृहती पृ. २९७) । धात्वर्थं के लिए निरुक्तकार ने कहा है--“पुर्वापरी- 
भूतं भावमाख्यातेनाचष्टे ब्रजति, पचतीत्युपक्रमप्रभृत्यपव्ंपर्यन्तम्‌” ( निरुक्त. पृ. ४ ) । न्याय 
भाष्यकार ने पचति का स्वरूप बताते हुए कहा है--“नानाविधा चैकार्था क्रिया पचतीति-- 
स्थाल्यधिश्रयणम्‌, उदकासेचनम्‌, तण्डुलावपनम्‌, एघोऽपसर्पणम्‌, अर्न्यभिज्वालनम्‌, दर्वी- 
घट्टनम्‌, मण्डस्नावणम्‌, अघोऽवतारणम्‌” ( न्या. भा. पृ. ७४) ] । पौर्वापरीभूत पाक क्रिया 
तण्डुलगत विक्लेदन-जनक होती है। यही क्रिया कृति की विषय है, द्रव्य और गुणादि नहीं । 
महषि जैमिनि कहते हैं--“भावार्था: कमेशब्दा:, तेभ्यः क्रिया प्रतीयेत” एष ह्यर्थो विधीयते 
( जै, सू. २११ ) | प्रभाकर की रीति से सूत्र का अर्थ यह है कि शाब्द बोध के अवसर 
पर प्रथम क्षण में प्रत्येक पद अपने सम्बन्धी शुद्ध अथे का स्मारक और द्वितोय क्षण में 
कार्यान्वित स्वार्थ का अभिधायक होता है। शुद्ध ( अनन्वित ) अर्थ को निमित्त और अन्वित 
( कार्यान्वित ) अवस्था को नैमित्तिक कहा जाता है । नेमित्तिक अवस्था में तो द्रव्य, गुणादि 
के वाचक शब्द भी कार्यार्थक होते हैं, किन्तु शुद्ध अवस्था में केवल भावार्थक ( धातु ) शब्द 
ही विषयोपस्थापन के द्वारा कार्य ( अपूर्व ) का बौधक होता है, अतः यागादि क्रिया के 
वाचक ( भावार्थ ) शब्दों से ही क्रिया ( पूर्वरूप कार्य ) का अभिधान माना जाता है और 
उसी ( यागादि ) का ही विधान किया जाता है। 


. शङ्का-जेसे कार्य ( अपुर्व) के विषयीभुत यागादि का विधान माना जाता है, वैसे 
ही “दध्ना जुहोति”, “सन्ततमाघारयति”--इत्यादि स्थलों पर दधिरूप द्रव्य एवं धुत का 
सन्तत ( भटूट धारा के रूप में ) क्षरणरूप गुण भी कार्य ( अपूर्वं ) के विषय या अवच्छेंदक 
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भामती 
विषयावपि विधीयेते । भावार्थो हि कारकव्यापारमात्रतयाऽविशिष्टः फारकविक्वोषेण द्रव्यादिना विशेष्यत 
इति द्रव्यादिस्तदनुबन्धः । तथा च भावार्थे विधीयमाने स एव सानुबन्धो विघीयत इति द्रव्यगुणाव- 
विषयावपि तदनुबन्धतया विहितौ भवतः । एवं च भावार्थंप्रणालिकया द्रव्यादिसङ्‌क्रान्तो विधिरगोरवाद्‌ 
बिभ्यत्‌ स्ववविषयस्य चान्यतः प्राप्ततया तदनुवादेन तदनुबन्धीभूतद्रव्यादिपरो भवतीति सर्वत्र भावाथं- 
विषय एव विधिः । एतेन यदाग्नेयोऽष्टाकपालो भवतीत्यत्र सम्बन्धविषयो विधिरिति परास्तम्‌ । ननु न 
भवत्यर्थो विधेयः, सिद्धे भवितरि लब्धरूपस्य भवनं प्रत्यकतुंत्वात्‌ । न खलु गगनं भवति । नाप्यसिद्धेऽ- 
सिद्धस्यानियोज्यत्वाद्‌ , गगनकुसुमवत्‌ । तस्माद्‌ भवनेन प्रयोज्यव्यापारेणाक्षिक्तः प्रयोजकस्य भावयितुः 
व्यापारो विधेयः | स च व्यापारो भावना कृतिः प्रयत्न इति । नि्विषयश्चासावशक्यप्रतिपत्तिरतो विषया- 
वेक्षायामाग्नेयशब्दोपस्थापितो द्रव्यदेदतासम्बन्ध एवास्य विषयः। ननु व्यापारविषयः पुरुषप्रयत्नः 
कथमव्यापाररूपं सम्बन्धं गोचरयेत्‌ । नहि घट कु्ित्यत्रापि साक्षान्नामाथं घरं पुरुषप्रयत्नो गोचरयत्यपि 


भामती =व्याख्या 

होते हैं, अतः उनका भी विधान क्यों न किया जाय ? 

समाधान-वहाँ भी जुहोत्यर्थ ( होम) और आघार ( क्षारण ) रूप भावार्थ ही कार्य 
का विषय माना जाता है, अतः साक्षात्‌ विषय का ही विधान न्याय-संगत है । 

शङ्का-यदि दध्यादि में भी भावार्थ का ही विधान होता है, तव जेसे ““सोमेन 
यजेत” ( ते. सं. ३३२२ ) इस वाक्य के द्वारा सोम-विशिष्ट याग का विधान होता है, वैसे 
ही “दच्ना जुहोति” और “सन्ततमाघारयति” इत्यादि वाक्य भी क्रमशः होम और आघार 
कर्म के विधायक हो जाएँगे और “अग्निहोत्रं जुहोति” (ते. सं. १।५।९।१ ) एवं “आघार- 
माघारयति” (तै. सं. २।५।११।६ ) इन दोनों वाक्यों को क्रमशः होम और आधार का 
अनुवादक मानना पड़ेगा । 

समाधान--यद्यपि यहाँ पर भी कार्यं (अपूवं ) भावार्थविषयक ही है, तथापि 
भावार्थ के विशेषक होने के कारण कार्य के अविषयीभूत भी द्रव्य और गुण विहित हो जाते 
हैं। द्रव्यादि से विशिष्ठ भावार्थ का विधान गौरव-ग्रस्त होता है, अतः विशिष्ठ-विधान वहाँ ही 
अगत्या माना जाता है, जहाँ वाक्यान्तर से कर्म का विधान न हो सकता हो, अग्निहोत्र 
जुहोति-इत्यादि वाक्यों के द्वारा विहित भावार्थ के अनुवाद से “दध्ना जुहोति”, “पयसा 
जुहोति”--इत्यादि वाबयरों के द्वारा केवल दध्यादि गुण का विधान मानने में ही लाघव होता 
है। “सोमेन यजेत”-यहाँ पर कोई वाक्यान्तर ऐसा उपलब्ध नहीं होता जो केवल भावार्थ 
का विधायक माना जा सके, अतः वहाँ अगत्या विशिष्ठ विधान मानना पड़ता है, किन्तु प्रकृत 
में वैसा नहीं । फलतः सिद्धार्थ कहीं पर भी साक्षाद्‌ विधेय नहीं होता, अपितु भावार्थ ही 
विधेय होता है । अत एव जो लोग “यदाग्नेयोऽष्टाकपालो भवति” ( ते. सं. २।६।३३ ) यहाँ 
पर द्रव्य के साथ अग्न्यादि देवताओं के सम्बन्धमात्र का विधान मानते थे, उनका निराकरण 
हो जाता है, क्योंकि सम्बन्ध पदार्थ भी द्रव्यादि के समान सिद्धार्थ है, अतः वह साक्षाई 
विधेय नहीं हो सकता । ' 


शङ्का--उक्त स्थल पर यदि द्रव्य-देवता का सम्बन्ध विधीयमान नहीं, तब किसका _ 


विधान होता है? 'भवति' धातु के अर्थभूत भवन का विधान नहीं हो सकता, क्योंकि 
भवत्यर्थ का कर्त्ता सिद्ध है? अथवा असिद्ध ? प्रथम कल्प में विधि ही व्यर्थ है, द्वितीय कल्म 


में कर्त्तारूप नियोज्य असिद्ध होने के कारण विधित्व सम्भव नहीं। परिशेषतः भवन, 


प्रयोज्य-व्यापार के दवार!०प्रयोणकः'के'व्याककरुजकाऽ०भक्षेप होता है, क्योंकि घटादि 


bite. 


निषेधवाक्येषु कार्याभाव}. पीउदीसरहितभासत्रोजं॑जलिवक्‌ १६५, 


भामती 
तु दण्डादि हस्तादिना व्यापारयति । , तस्माद्‌ घरार्था कि ग्यापारविषयामेच प्रतिपद्यते, न तु रूपतो 
घटविषयाम्‌, उद्देइयतया त्वस्यामस्िति घटो न तु विषयतया, विषयतया तु हस्तादिव्यापार एव । अत 
एवाग्नेय इत्यत्रापि द्रव्यदेवतासम्बन्धादि्तो यजिरेव काय्यंविषयो विधेयः । किमुक्त भवति आग्नेयो 
भवतीति, आग्नेयेन यागेन भावयेदिति । अत एव “य एवं. विद्वान्‌ पौर्णमासी यजते”, य एवं विद्वानसा- 
वास्यां यजते' इत्यनुवादो भवति यदाग्नेय इत्यादिवि हितस्य यागषद्कस्य । अत एव च विहितानुदितस्य 
तस्यव दर्शपुणं मासाभ्यां स्वर्गकामो यजेतेत्यधिकारसम्बन्धः । तस्मात्‌ सर्वत्र कृतिप्रणालिकया भावार्थ- 
विषय एव विधिरित्येकान्तः । तथा च न हन्यान्न पिवेदित्यादिषु यदि काय्यंमभ्युपेयेत ततस्तदृत्यापिका 
कृतिरभ्युपेतव्या । तद्व्यापकश्च भावार्थो विषयः। एवञ्च प्रजापतिव्रतन्यायेन पर्य्युदासवृत्त्याऽहननापान- 
सङ्कल्पलक्षणया तद्विषयो विधिः स्याद्‌ । तथा च प्रसज्यप्रतिषेधो दत्तजलाञ्जलिः प्रसज्येत । न च सति 


भामती-व्याख्या 
उत्पद्यमान या प्रयोज्य का भवनरूप व्यापार तब तक सम्भव नहीं होता, जब तक प्रयोजक 
( उत्पादक ) का भावन या उत्पादन व्यापार न हो। प्रयोजक के व्यापार को ही भावना, 
कृति या प्रयत्न कहा जाता है । निविषयक कृति की प्रतिपत्ति नहीं हो सकती, अतः विषय 
की आकांक्षा में 'आग्नेय' शब्द के द्वारा उपस्थापित द्रव्य-देवता का सम्बन्ध ही विषय 
ठहरता है, भतः उसे ही यहाँ विधेय मानना चाहिए । 
समाधान -कृति या प्रयत्न सदैव क्रिया को ही विषय करता है, सम्बन्ध क्रिया रूप 
नहीं, अतः उसको विषय कयोंकर करेगा ? जैसे कि “घटं कुर”--ऐसे प्रयोग में कृतिरूप 
पुरुष-प्रयत्न घटादि सिद्ध पदार्थों को साक्षात्‌ दिषय नहीं कर सकता, अपितु वैसी आज्ञा सुनते 
ही पुरुष तुरन्त दण्डादि के द्वारा चाक घुमाने लग जाता है, अतः घटोत्पत्ति के अनुकूल 
कृति का उत्पादनादि व्यापार विषय माना जाता है, स्वरूपतः घटादि नहीं, क्योंकि "घटं 
करोति?--इसका अथे होता है--'घटाय चक्रं व्यापारयंति'। घट उस कृति का केवल उद्देश्य 
होता है, विषय नहीं । कृति का साक्षात्‌ विषय तो हस्त, दण्ड और चक्रादि का व्यापार ही 
होता है। अत एव 'आग्नेय:? यहाँ पर भी द्रव्य-देवता-सम्बन्ध के द्वारा आक्षि्त याग ही विधेय 
होता है। 'आग्नेयो भवति’-इस वाक्य का अर्थ होता है-'आग्नेयेन यागेनेष्टं भावयेत्‌' । 
इसीलिए “य एवंविद्वान्‌ पौणेमासीं यजते” (तै. सं. १।६।९।१ ) । “य एवंविद्ठानमावास्यां 
यजते”ये दोनों वाक्य आग्नेयादि याग के अनुवादक माने जाते हैं [ 'यदाग्नेयो भवतिः 
इत्यादि वाक्यों से पूर्णिमा में विहित 'भाग्नेय', 'उपांशुयाज' और आग्तीषोमीय'--इन 
तीन यागों का 'पौणंमासी' पद और अमावास्या में विहित 'आग्नेय' 'ऐन्द्र दघि' और 'ऐन्द्र 
पयः~इन तीन कर्मो का अनुवाद 'अमावास्या!--पद के द्वारा माना जाता है, जिससे कि 
'दशंपुणंमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत”--इस अधिकार-वाक्य में द्विवचन की उपपत्ति हो जाती 
है । कमं का फलविशेष के साथ सम्वन्ध-ज्ञान करानेवाले वाक्य को अधिकार-वाक्य 
कहा जाता है । फलतः सर्वत्र कृति के माध्यम से भावार्थं को ही विधि विषय किया करती 
है--ऐसा ऐकान्तिक नियम है । अतः “न हन्यात्‌”, “न पिबेत्‌”--इत्यादि वाक्यों में य॒दि 
कोई कार्यं माना जाता है, तब उसकी व्यापकी भूत कृति माननी होगी और कृति का व्यापक 
होता है--भावाथंरूप विषय । यदि यह सब कुछ मान लिया जाता है, तब उक्त वाक्यों से निषेध 
न होकर 'प्रजापति-व्रत-न्याय' ( जे. सु. ४१।३-९ ) के आधार पर अहनन' और 'अपानादि 
विषयक सङ्कल्प में उसकी लक्षणा मानकर उक्त सङ्कुल्पविषयक विधि का उपपादन किया 
'जायगा। तब तो सकंत्र पर्युदास वृत्ति को अपनाकर प्रसज्य प्रतिषेध को तिलाञ्जलि ही देनी 
२२ 
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ब्रह्मसजरण ष्यम्‌ 
Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaah Kosha 


ब्राह्मणो न इन्तव्यः' इत्येचमाद्या निवृत्तिरुपद्दियते । न च सा क्रिया । नापि 
क्रियासाधनम्‌ । अक्रियार्थानासुपदेशो ऽनर्थकश्चेत्‌ ब्राह्मणो न हन्तव्यः? इत्यादिनिवृ- 
त्युपदेशानामानथक्यं प्राप्तम्‌ । तच्चानिष्टम्‌। न च स्वभावप्रा्तहन्त्यर्थाचुरागेण नज्ञः 


भामती 

सम्भवे लक्षणा न्याय्या । नेक्षेतोद्यन्तमित्यादो तु तस्य ब्रतमित्यधिकारात्‌ प्रसज्यप्रतिपेधासम्भवेन पर्य्य- 
दासवृत््याऽनोक्षणसङ्कुल्पलक्षणा युक्ता । तस्माञ्न हन्यान्न पिबेदित्यादिषु प्रसञ्यप्रतिषेधेषु भावार्थाभावाद्‌ 
तदृव्याप्तायाः कृतेरभावस्तदभावे च तदृव्याप्तस्य काय्यंस्याभाव इति न कार्य्यपरत्वनियमः सर्वत्र वाक्ये 
इत्याह । ® ब्राह्मणो न हन्तव्य इत्येवपाद्या इति & । ननु कस्मात्‌ निवृत्तिरेव काय्यं न भवति, तत्साघनं 
वेत्यत आह । & न च सा क्रिया इति & । क्रियाशब्दः काय्यंवचनः । एतदेव विभजते। & अक्रिया- 
र्थानाम्‌ इति & । 

स्यादेतत्‌ विधिविभक्तिश्रवणात्‌ काय्यं तावदत्र प्रतीयते, तच्च न भावाथंमन्तरेण। न च 


भामती-च्याख्या 
होगी । किसी अन्य गति के सम्भव होने पर लक्षणा न्याय-संगत नहीं मानी जाती, जैसा कि 
महषि जैमिनि कहते हैँ-“गुणे त्वन्यायकल्पना” ( जे. सु. ९।३।१७ ) । अर्थात्‌ गौणीभ्रुत या 
अप्रधान अर्थं में ही अन्याय ( लक्षणादि ) की कल्पना की जाती है । जहाँ प्रसज्य प्रतिषेध 
सम्भव नहीं, वहाँ अगत्या प्रतिषेध की विधेयाथं में लक्षणा की जाती है, ज॑से -मनुस्मृति में 
स्नातक व्यक्ति के कत्तंव्यों की प्रतिज्ञा की गई है-- 
अतोऽन्यतमया वृत्त्या जीवंस्तु स्नातको द्विजः । 
स्वग्यायुष्ययशस्यानि व्रतानीमानि धारयेत्‌॥ (मनु, ४।१३) 
यहाँ व्रत' शब्द का अर्थ है-अतुष्ठेय कर्म। उन व्रतों की गणना में जो कहा गया है-- 


“वेदोदितं स्वकं कमं नित्यं कुर्यादतन्द्रितः” ( मनु. ४१४ ) वह उचित ही है, किन्तु यह जो 


कह दिया गया है कि :"नेक्षेतोद्यन्तमादित्यं नास्तं यन्तं कदाचन” ( मनु, ४३७ )। वह 
सवेथा अनुचित ओर विरुद्धाभिधान है, क्योंकि 'ईक्षण' ( दर्शन) न करना कोई ब्रत या 
अनुष्ठेय कर्म नहीं, अपितु निषेधात्मक है । कहीं-कहीं प्रतिज्ञा-वाक्य “तस्य व्रतमु'--ऐसा 
पाया जाता है, उस प्रतिज्ञा-वाक्य से विरुद्ध होने के कारण यहाँ प्रसज्य-प्रतिषेधपरक "नेक्षेत' 
पद को लक्षणा अनीक्षणविषयक सङ्कल्प में की जाती है, उसमें कत्तंव्यता का निर्वाह हो 
जाता है। स्नातक के इन व्रतों को प्रजापति-ब्रत कहा जाता है, इनका विचार जं. सू. 
( ४१।३ ) में किया गया है। 

“न हुस्यात्‌', “न पिबेत्‌'-इत्यादि वाक्यों में किसी प्रकार का विरोध उपस्थित न 
होने के कारण निषेधपरता ही मानी जाती है । वहाँ निषेध्य पदार्थ ही होता है, कोई विधेय 
नहीं, जब विधेयभूत कोई धात्वथं ही वहाँ नहीं, तब भावार्थ-व्याप्त कृति का अभाव और 
कृति का अभाव होने से क्ृति-व्याप्त अपूवेरूष कार्यं ( नियोग) का अभाव हो जाता है, 
मतः समस्त वेदिक वाक्यों में कार्यपरत्व का नियम भङ्ग हो जाता है, भाष्यकार यही कह 
रहे हैं-“ब्राह्मणो न हन्तव्य इत्येवमाद्या तिवृत्तिरुपदिश्यते” । निवृत्ति को कार्यं ( नियोग ) 
या कार्ये की साधनीभूत भावार्थात्मक क्रिया क्यों नहीं माना जा सकता ? इस प्रश्‍न का उत्तर 
हैस नच सा क्रिया” । यहाँ 'क्रिया' शब्द कार्यं ( नियोग ) का वाचक है | इसी का स्पष्टी- 
करण किया जा रहा है-“अक्नियार्थानामुपदेशोऽनथंकशरेद्‌ ब्राह्मणो न हन्तव्य इत्यादिनिवृ्यु- 
पदेशानामानर्थंक्यं प्राप्तम्‌’ । 

शक्का- हन्तव्यः इत्यादि पदों में श्रुत विध्यर्थंक 'तव्य' प्रत्यय के द्वारा कार्यार्थं की 
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दाक्यमप्राप्तक्रियार्थत्व॑ कदपयितु हननक्रियानिवृत्त्यौदासीन्यव्यतिरेकेण । नञञ्चेष 
स्वभावो यत्स्वसंबन्धिनो$भावं बोधयतीति । अभावचुद्धिश्चौदासीन्यकारणम्‌। सा 
च द्ग्धेन्धनाग्निवत्स्वयमेचोपशास्यत्ति । तस्मात्पसक्तक्रियानिवृत्त्योदासीन्यमेच 
'ब्राह्मणो न इन्तव्य-' इत्यादिषु प्रतिषेधार्थ मन्यामहे, अन्यत्र प्रजापतिवतादिम्यः। 
भामती 
रागतः प्रवृत्तस्य हुननपानादावकस्मादौदासीन्यमुपपद्यते विना विधारकप्रयत्नम्‌ । तस्मात्‌ स एव प्रवृत्त्यु- 
न्मुखातां मनोवाग्देहानां विघारकः प्रयत्नो निषेधविधिगोचरः क्रियेति नाक्रियापरमस्ति वाक्यं किञ्चिः 
दपीत्याह & न च हननक्रियानिवृत्यौदासीस्पव्यतिरेकेण नञः शक्यमप्राप्तक्रियाथ॑त्वं कल्पयितुम्‌ 9 । केन 
हेतुना न शक्यमित्यत आह & स्वभावप्राप्तहन्त्यर्थान्रागेण ननः & । अयमर्थः । हननपानपरो हि 
विधिप्रत्ययः प्रतीयमानस्ते एव विधत्त इत्युत्सगं; । नचते शक्ये विधातुम्‌ । रागतः प्राप्तत्वात्‌ । न च 
नजः प्रसज्यप्रतिषेधो विधेयः । तस्याप्योदासीन्यरूपस्य सिद्धतया प्राप्त्व(त्‌ । न च विघारकः प्रयत्नः । 
तस्याश्रुतत्वेन लक्ष्यमाणत्वात्‌ । सति सम्भवे च लक्षणाया अन्याय्यस्वात्‌ । विधिविभक्तेश्न रागतः 
प्राप्तप्रवृत्यनुवादकत्वेन विधिविषयत्वायोगात्‌ । तस्माद्‌ यत्‌ पिबेद्‌ हन्याद्वेत्यनूद्य तन्नेति निषिध्यते, तद- 
भावो ज्ञाप्यते, न तु नजर्थों विघीयते । अभावश्च स्वविरोधिभावनिङूपणतया भावच्छायानुपातीति सिद्धे 


भामती -व्याख्या 

प्रतीति होती है। कार्य कभी भावार्थरूप क्रिया के बिना नहीं हो सकता, क्योंकि वह कार्य 
का विषय और साधन है । हुननादि में प्रवृत्त पुरुष तब तक सहसा उदासीन ( निवृत्त ) नहीं 
हो सकता, जव तक उसकी प्रवृत्ति का विधारक ( अवरोधक ) प्रयत्न नहीं किया जाता, 
अतः प्रवृत्त्युस्मुख पुरुष के मन, वाणी और शरीर का धारक वही प्रयत्न निषेधविधि की 
विषयीभूत क्रिया माना जाता है। फलतः यह सिद्ध हो जाता है कि क्रियाथ-निरपेक्ष कोई 
वाक्य भोर वाक्यार्थं नहीं होता । 

समाधान--उक्त शङ्का का निषेध करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“न च हततक्रिया- 
निवृत्त्यौदासीन्यव्यतिरेकेण नञः शक्‍यमप्राप्तक्रियाथेत्वं कल्पयितुम्‌” । हनन क्रिया की निवृत्ति के 
द्वारा औदासीन्य ( तटस्थभाव या उपेक्षा ) ही उपलक्षित होता है, उससे भिन्न कोई अनुष्ठेय 
पदार्थ उपस्थित क्यों नहीं होता? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“स्वभावप्राप्तहन्त्यर्थातुरागेण 
नज्ञः” । अभिप्राय यह है कि 'हन्तव्य/' और 'पातव्यः ? इन पर्दो में तव्यरूप विधि-प्रत्यय से 
'हुनन' और 'पान' का विधान कर सकते हैं-यह सहज-सिद्ध है, किन्तु पहाँ हनन और 
पान का विधान नहीं किया जा सकता, क्योंकि रागतः प्राप्त है [ द्वेष के कारण ब्राह्मणादि 
के हनन और राग के कारण सुरादि के पान में मनुष्य स्वयं प्रवृत्त हो जाता है, ऐसा करने 
में उसे किसी प्रकार की आज्ञा या प्रेरणा की आवश्यकता नहीं होती | । हननादि से निवृत्त 
होने के लिए किसी विधारक ( प्रतिबन्धक या अवरोधक ) प्रयत्न का विधान भी सम्भावित 
नहीं, वर्योंकि यहाँ उसका वाचक कोई पद ही प्रयुक्त नहीं हुआ है । उसमें केवल लक्षणा हो 
सकती थी, उसका भी कोई निमित्त यहां उपस्थित नहीं, विना निमित्त के लक्षणा की 
कल्पना अन्याय है । फिर विधि प्रत्यय क्या करेगा ? इस प्रश्‍न का सीधा-सा उत्तर है फि 
रागादि के द्वारा प्राप्त पातादि का वह अनुवाद कर देता है, किसी अज्ञात पदार्थे का विधान 
नहीं कर सकता । अतः “यत्‌ पिबेत्‌', यद्‌ हन्यात्‌’, तन्न-इस प्रकार तिषेघमात्र क है 
हनन-पानादि का अभाव भी “नत्र्‌' के द्वारा ज्ञापितमात्र होता है, विहित नहीं, क्योंकि अभाव 
पदाथे वस्तुतः सवंत्र विधेय नहीं होता, उसकी विधेयता का यहाँ भ्रम अवश्य हो जाता है, 
क्योंकि अभाव एक सप्रतियोगिक पदार्थे है, उसका स्वभाव भी प्रतियोगी के स्वभाव पर 
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भामती 
सिद्धवत्‌ साध्ये च साध्यवद्‌ भासत इति साध्यविषयो नञर्थः साध्यवद्‌ भासत इति ननर्थः कार्यं इति 
श्रमस्तदिदमोह ® ननशचेष स्वभावः इति 9 । ननु बोधयतु सम्बन्धिनोऽभाचं नन्‌ , प्रवृतयुन्मुखाभाम्तु 
मनोवाग्देहानां कुतोऽकस्मात्तिवृत्तिरित्यत आह & अभावबुद्धिश्चोदासीन्यपालनकारणम्‌ ® । अथमभि- 
प्रायः -उवरितः पथ्यमश्नोयादृ न सर्पायाङ्गुल दद्यादित्यादिवचनश्चवणसमनन्तरं प्रयोज्यवृद्धस्य पथ्याशने 
प्रवृत्त भुजङ्गाङ्गुलिदानोन्मुखस्य च ततो निवृत्तिमुपछभ्य बालो व्युत्पित्सुः `प्रयोज्यवृद्धस्य प्रवृत्तिनिवृत्ति- 
हेतु इच्छाद्वेषावनुमिमीते। तथाहीच्छाद्वेषहेतुके वृद्धस्य प्रवृत्तिनिवृत्ती, स्वतस्त्रप्रवृत्तिनिवृत्तित्वात्‌ , 
सदोयस्वतन्त्रप्रवृत्तिनिवृत्तिवत्‌ । कत्तव्यतेकार्थतमवेते्ानिटसाधनभावावगमपुर्वको चास्वेच्छाद्वेषौ, 
्रवृत्तितिवृत्तिहेतुभूतेच्छाद्वेषस्वात्‌ , मत्प्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभूतेच्छाद्वेषवत्‌ । न जातु मम शब्दतद्दयापारपुरुषा- 
शयत्रेकात्यानवच्छिन्त भावनापुवं्रत्ययपुर्वाविच्छाद्वेषावभूताम्‌ , अपि तु भूयोभूयः स्वगतमालोचयत 
उक्तकारणपुर्वादेव प्रत्यव भासेते । तस्माद्वृद्धस्य स्वतन्त्रप्रवृत्तिनिवृत्ती इच्छाद्वेपेभेदी च कत्तंव्यतेकार्थसम- 
वेतेशानिटताधनभावावगमपूर्वात्रित्यानुपुर्व्या सिद्धः कार्यकारणभाव इतोष्टानिष्टसाधनतावगमात्प्रयोज्य- 
वृद्धप्रवृत्तिनिवृत्तो इति सिद्धम्‌ स चावगमः प्रागभूतः शब्दश्रवणानन्तरमुपजायमानः शब्दअवणहेतुक 
इति प्रवत्तंकेषु नाक्येषु यजेतेत्यादिषु शब्द एव कत्तेग्पसिष्टसाधने व्यापारमवगमयंस्तस्येष्टसाधनतां 


भामती-व्याख्या 
निर्भर है-प्रतियोगी यदि सिद्धार्थं है, तब उसका अभाव सिद्ध के समान और प्रतियोगी यदि 
असिद्ध था साध्य है, तव उसका अभाव भी साध्य-जेसा प्रतीत हो जाता है। प्रकृत में 
हुननादिरूप प्रतियोगी सिद्ध (प्राप्त) होने के कारण उसका अभाव भी प्राप्त ही है-इस 
रहस्य का स्पष्टीकरण भाष्यकार कर रहे हैं—"नञश्च॑ष स्वभावो यत्स्वसम्बन्धिनोऽभावं 
बोघयति” । “नञः का कुछ भी स्वभाव हो, यहाँ हननादि की प्रवृत्ति में अग्रसर व्यक्ति के 
मन, वाणी और शरीर का अकस्मात्‌ अवरोध क्यों हो जाता है ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- 
 “अभावबुद्धिश्रौदासीन्यकारणम्‌” । आशय यह है कि “ज्वरितः पथ्यमश्नीयात्‌”, “न 
सर्पायार््गाल दद्याद्‌” इत्यादि वचनों को सुनने के अनन्तर मध्यम वृद्ध की पथ्याहार में 
प्रवृत्ति और सपं के विल में अंगुलि-दानोन्मुखता से निवृत्ति को देख कर शिक्षणार्थी बालक 
प्रवृत्ति और निवृत्ति की कारणीभूत इच्छा और द्वेष का अनुमान कर लेता है, जिसे शिक्षित- 
भाषा में इस प्रकार कहा जा सकता है--'वृद्धस्य प्रवृत्तिनिवृत्ती इच्छाद्वेषहेतुके, स्वतन्त्र- 
रवृत्तिनिवृत्तित्वात्‌, मदीयम्वतन्त्र्रवृत्तिनिवृत्तिवत्‌'। मध्यम वृद्ध की इच्छा इछ-साधनता 
ओर द्वेष अनिष्ट साधनता के ज्ञान से होता है, इष्ठ-साधनता भौर अनिष्ट-साधनता सदैव उस 
पदार्थ में होती है, जो कार्य ( कृति-साध्य ) हो । अतः मध्य वृद्ध की इच्छा और द्वेष के विषय 
में ऐसा अनुमान किया जा सकता है-'अस्येच्छाद्वेषौ कार्य॑निष्ठेशनिष्टसाधनताज्ञानपूर्वकौ, 
्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभूतेच्छाद्वेषत्वात्‌, मदीयप्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभुतेच्छाद्वेषवत्‌’। बालक ने भली 
प्रकार यह निश्चय कर रखा है कि हमारे इच्छा और द्वेष कभी भी शब्द ( विधि प्रत्यय ), 
शब्दगत व्यापार ( शाब्दी भावना ), पुरुषाशय ( लौकिक प्रेरणा ), त्रैकाल्यानवच्छिन्न भावना 
( वतंमानादि न्रिकाळ-विहित प्रत्यय से अजनित आर्थीभावना ) और अपूर्व ( नियोग ) के 
ज्ञान से किसी. विषय में उत्पन्न नहीं हुए, अपितु वर्तमान विषयों में बार-बार यह 
अनुभव कर लिया है कि इछ-साधनता के ज्ञान से इच्छा ओर अनिष्ठ-साधनता के ज्ञान से 
द्वेष उत्पन्न होते हैं, अतः मध्यम वृद्ध की प्रवृत्ति-निवृत्ति और इच्छा-द्वेष उसके कृति-साध्यभूत 
पदार्थ में समुत्पन्न इष्टसाधनता और अनि्-साधनता के ज्ञान से समुद्भूत हुए हैं। मध्यम 
वृद्ध को वह्‌ ज्ञान शब्द-श्रवण से पहुल नही थु, उछदुसणू. के पश्चात्‌ उत्पद्यमान होने ह 
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भामतो 


कत्तव्यतां चावगमयति, अनन्यलभ्यत्वादुभयो:, अनन्यलभ्यस्य च दाब्दाथ॑त्वात्‌ । यत्र तु कत्तव्यता$्न्यत 


एव लभ्यते, यथा न हन्यान्न पिवेदित्यादिषु हननपानभ्रवृस्यो रागतः प्रतिलूम्भात्तत्र तदनुवादेन ननृसम- 
भिव्याहृता लिझादिविभक्तिरच्यतोऽप्राप्तम 


नयोरनर्थं-हेतु-भावमात्रमवगमयति । प्रत्यक्ष हि तयोरिश्साधन- 

भावोऽवगम्यते, अन्यया रागविषयत्वायोगात्‌ । तस्माद्रागादिप्रा्कतंव्यतानुवादेनानर्थंसाघनता प्रज्ञापनपरं 

न हन्यान्न पिवेदित्यादिवाकयं, न तु कत्त॑व्यतापरमिति सुषठ्क्तमकार्य्यनिष्ठत्वं निषेधानाम्‌ । निषेध्यानां 

चानथंसाधनताबुद्धिरेव निषेध्याभावबुद्धिस्तया खल्वयं चेतन आपाततो रमणोयतां पद्यश्नप्यायतिमालोच्प . 
प्रवृत्यभावं निवृ त्तिमवबुध्य निवत्तते, औदासीन्यमात्मनोऽवस्यापयतीति यावत्‌ । 

स्यादेतत्‌ --अभावबु द्धिश्रेदौदासीन्यस्थापनकारण यावदोदासीन्यमनुवत्तेत न चानुवत्तंते । नह्या दा- 

सोनोर्शप विषयास्तरव्यासक्तचित्तस्तदभावबुद्धिमान्‌ । न चावस्थापककारणाभावे कार्य्यावस्यानं दृष्टम्‌ । 

नहि स्तम्भावपाते प्रासादो$वतिष्ठते$त आह ® सा च वग्धेन्धनाग्निवत्‌ स्वयमेवोपशाम्यति & । तावदेव 

खज्वयं प्रवृरयुम्मुखो न यावदस्यानथहेतुभावमधिगच्छति । अनथंहेतुत्वाधिगमो$स्य समुलोद्धारं प्रवृत्ति- 
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भामती-व्याख्या 

कारण शब्द-श्रवण से जनित होता है ' अतः “यजेत”--इत्यादि प्रवतंक वाक्यौ में शब्द ही 
इष्ट-सावनभुत यागादिरूप अनुष्ठेय ब्यापार का बोध कराता हुआ यागादिगत इष्ट-साधनता 
ओर कत्तंव्यता का बोध कराता है, क्योंकि वहाँ इष्टसाधनता और कतंव्यता--ये 
दोनों शब्द को छोड़ कर अन्य किसी साधन से प्राप्त न होने के कारण शब्दाथ कहलाते 
हैं, जैसा कि प्रसिद्ध न्याय है-“अनन्यलभ्यः शब्दार्थः” । इसके विपरीत जहाँ इष-साधबतादि 
का ज्ञान अन्यतः ( शब्द को छोड़ कर अन्य साधन से ) हो जाता है, जैसे कि “न हन्यात्‌”, 
“न पिबेतु”- इत्यादि स्थलों पर हनन, पान में प्रवृति द्वेष और राग के आधार पर ही 
उपपन्न हो जाती है, वहाँ लिङादि प्रत्यय उसी का अनुवाद करते हुए 'नञ्‌' का समभिव्याहार 
पाकर हनन-पान में केवल अनिष्ट-साधनता का बोध करा देते हैं। हनन-पान में इष्टसाधनता 
तो प्रत्यक्षतः प्राप्त है, अन्यथा हनन-पान में द्वेष और राग की विषयता सम्भव न हो सकेगी । 
अतः रागादि के द्वारा प्राप्त हननादि की कर्तव्यता का अनुवाद करके अनिष्टःसाधनता के 
बोधक ही “न हन्यात्‌”, “न पिवेत्‌''--इत्यादि वाक्य होते हैं, कर्तव्यता के विधायंक नहीं, 
अतः भाष्यकार ने अत्यन्त युक्ति-पूर्ण कहा है--“अकाय॑निष्ठ॒त्वं निषेधानाम्‌” । हिसादिरूपः 
निषेध्यगत अनिष्ट-साधनता का ज्ञान ही निषेध्याभाव का ज्ञान है। यह चेतन पुरुष सुरा- 
पानादि में आपाततः रमणीयता देखता है, किन्तु उससे भविष्य में होनेवाले अनथं को 
सोचकर प्रवृत्त्यभावरूप निवृत्ति को अपनाता है, अर्थात्‌ सुरा-पानादि से उदासीन ( विरत) 
हो जाता है । 

शङ्का--प्रवृत्यभाव का ज्ञान यदि औदासीन्य की स्थापना का कारण होता, तब उस 
ज्ञान को तब तक बराबर रहना चाहिए था, जब तक कि उदासीनता रहती है, किन्तु नहीं 
रहता, क्योंकि सुरापानादि से विरत पुरुष को भी तब प्रवृत्यभाव का ज्ञान नहीं रहता, 
जबकि उसका चित्त अन्य विषय में व्यासक्त हो ( लग) जाता है। जब किसी कार्य का 
भवस्थापक नहीं रहता, तब उस कार्य का अवस्थान कभी नहीं देखा जाता, जैसे कि स्तम्भों 
( खम्भों ) के गिर जाने पर उनके आश्रित रहनेवाला भवन तुरन्त धराशायी हो जाता है। 

समाधान- उक्त शङ्का का समाधान करने के लिए ही भाष्यकार ने कहा हे-“सा 
च दग्धेन्धनाग्निवतु स्वयमेवोपशाम्यति” । अर्थात्‌ यह पुरुष तर्बतक ही सुरा-पानादि की ओर 
प्रवृत्त होता है, जब तक कि सुरा-पानादि की अनथंकारिता का ज्ञान नहीं होता । उसकी 
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तस्मात्पुरुषार्थानुपयोग्युपाख्यानादिभूताथेवादविषयमानर्थक्याभिधानं द्रष्ठव्यम्‌ । 
यदप्युक्तम्‌--क तेव्यविध्यचुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रसुच्यमानमनर्थक॑ स्यात्‌ , 
“सप्तद्वीपा वसुमती' इत्यादिवदिति, तत्परिहृतम्‌, 'रज्जुरियं नायं सपः' इति वस्तु- 
मात्रकथनेऽपि प्रयोजनस्य दष्टत्वात्‌ । नबु श्रृतत्रह्मणोऽपि यथापूर्व संसारित्वद्शेनान्न 
रज्जुस्वरूपकथनवद्थवत्त्वमित्युक्तम्‌ , अत्रोच्यते -नावगतत्रह्मात्मभावस्य यथापूर्व 


9 भामती 
मुद्धृत्य दर्धेन्धनाग्निवत्‌ स्वयमेवोपशाम्पति । एतदुक्तं भवति-यथा प्रासादावस्थानकारणं स्तम्भो 
नेवमौदासीन्यावस्थानकारणमभावबुद्धिः, अपि त्वागन्तुकादिनाशहितोस्त्राणिनावस्थानक्कारणम्‌ । यथा 
कमठपृष्ठनिष्ठुरः कवचः शस्त्रप्रहारत्राणेत राजन्यजीवावस्थानहेतुः । न च कवचापगमे चासति च शस्त्र- 
प्रहारे राजन्यजीवनाश इति । उपसंहरति ® तस्मात्प्रसक्तक्रियानिवृतत्योदासीच्यमेब इति ® । नोदासोन्य- 
मजानतोऽप्यस्तीति प्रसक्तक्रियातिवृत्त्योपलचय विशिनष्टि । तत्‌ किमक्रियार्थ्वेनानर्थक्यमाइङ्कूय क्रियार्थ 
रबोपचर्णनं जेमिनीयमसमञ्जसमेवेत्युपसंहारव्याजेन परिहरति & तस्मात्‌ पुरर्धाथं इति & । पुरुषार्थानु- 
पयोग्युपास्यानादिविषयावक्रियार्थतया कियार्थतया च पुर्वोत्तरपक्षो, न तुषत्तिषद्विषयो । उपनिषदां 
स्वयम्पुरुषाथंब्रह्मरूपावगमपर्य्यवसाना दित्यर्थः । यदप्योपनिषदास्मज्ञानमपुरुषार्थं सन्यमानेनोक्तं कत्तंव्य- 
मनुप्रवेशञमन्तरेणेति । अन्न निगूढाभिसन्धिः पूर्वोक्तं परिहारं स्मारयति & तत्‌ परिहृतम्‌ इति & । अत्रा- 

क्षेप्ता स्वोक्तमथं स्मारयति & ननु श्रुतब्रह्मणोऽपि इति & । 
निगूढमभि्सम्धि समाधातोदूघाटयति & अत्रोच्यते । नावगतब्रह्मात्मभावस्य इति &। सत्यं न 


भामती-व्याख्या 
अनथंकारिता का ज्ञान प्रवृत्ति का समूळ नाश करके ,जिसका ईन्धन समाप्त हो गया, उस 
अग्नि के समान स्वयं उपशान्त हो जाता है। आशय यह है कि जैसे भवन की अवस्थिति 
का कारण खम्भा होता है, वैसे उक्त अभाव-ज्ञात औदासीन्य के अवस्थान का कारण नहीं 
माना जाता, अपितु आगन्तुक विनाश-कारणों से रक्षण-प्रदान कर औदासीन्य को वैसे ही 
अभावःज्ञान बनाए रहता है, जैसे कछुवे की पीठ के समान कठोर कवच शास्त्र-प्रहारों से 
बचाता हुआ क्षत्रिय-वीरों को जीवन-प्रदान करता है । शस्त्र-प्रहार से योद्धा का जीवन तब 
तक न नहीं होता, जब तक कि कवच का अपगम (अभाव ) न हो । प्रसङ्ग का उपसंहार 
करते हूँ-“तस्मातु प्रसक्तक्रियानिवृत्त्यौदासीच्यमेव 'ब्राह्मणो न हृन्तव्यः' इत्यादिषु प्रतिषेधार्थं 
मन्यामहे” । औदासीन्य का ज्ञान न रहते पर भी औदासीन्य रहता है, उस अज्ञात औदासीन्य 
का संग्रह करने के लिए 'प्रसक्तक्रियानिवृत्त्या उपलक्षितम्‌’ कहा गया हे । तब 'वेदिकवाक्यों 
में क्रिग्रापरता न होने पर भानथंक्य ( अप्रामाण्य ) की आशङ्का उठाकर महषि जैमिनि ने जो 
सभी वैदिक वाक्यों में क्रियार्थंत्व का वर्णन किया, वह किस लिए ? इस प्रश्‍न का उत्तर है- 
“तस्मात्‌ पृ रुषार्थातुपयोग्युपाख्यानादिभूता्थंवादविषयमानर्थक्याभिधानं द्रष्टव्यम्‌” । निष्कर्ष यह 
है कि पृरुषार्थानुपयोगी वेदिक उपाछ्यानों में ही अक्रियाथंत्व का पूबंपक्ष उठाकर क्रियार्थकत्व 
का सिद्धान्त उक्त अधिकरण में प्रस्तुत किया गया है, न कि उपनिषद्वाक्यों को अभिलक्ष्य 
करके, क्योंकि उपनिषद्वाकयों में स्वयं पुरुषार्थभुत ब्रह्म के स्वरूप की समपंकता पर्यवसित 


होती है । औपनिषद आत्मज्ञान को अपुरुषार्थं मानकर जो पूर्वपक्षी ने कहा है- “कतव्य . 


विध्यवुषप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रमुच्यमानमनर्थकं स्यात्‌”। उसका अपने हृदय में रहस्य छिपाये 
सिद्धान्ती उसके परिहार का स्मरण दिलाता है--“तत्‌ परिहृतम्‌” । आक्षेपवादी भी उक्त 
परिहार पर किये गये आक्षेप का स्मरण दिलाता है-“ननु श्रुतब्रह्मणोऽपि यथापूवेसंसा रित्व- 
दर्शनात” । सिद्धान्ती इस आक्षेप झम्रचा5अठुभूतप्रस्द्ाळ'प्रस्तुत करता है--“अत्रोच्यते, 
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संसारित्वं शक्यं दशयितु, वेद्प्रमाणजनितत्रह्मात्ममावविरोधात्‌ | न हि शरीराद्यात्मा- 
भिमानिनो दुःलभयादिमरवं इष्टमिति तस्यैच वेदप्रमाणजनितत्रह्मात्मावगमें तदभि- 
दर माननिवृत्तो तदेव मिथ्याज्ञाननिमित्तं दुःखभयादिमत्त्व भवतीति शक्यं कल्पयितुम्‌ । 
न हि धनिनो ग्रहस्थस्य घनाभिमानिनो घनापहारनिमित्त दुःखं दृष्टमिति तस्येव 
प्रवजितस्य घनाभिमानरहितस्य तदेव घनापहारनिमित्त दुःखं भचति । न च कुण्ड- 
लिनः कुण्डलित्वाभिमाननिमित्तं खुखं दृष्टमिति तस्येव कुण्डलवियुक्तस्य कुण्डलित्वा- 
सिमानरहितस्य तदेव कुण्डलित्वाभिमाननिभित्ते खुखं भवति । तदुक्त श्र॒त्या -- 
“अशरोरं चाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशतः ( छान्दो० ८।१२।१) इति । शरीरे पतितेऽ- 
शरीरत्वं स्यात्‌ , न जीवत इति चेत्‌ -न, सशरीरत्वस्य मिथ्याञ्चाननिमित्तत्वात्‌ । न 
ह्यात्मनः शरीरात्माभिमानलक्षणं मिथ्याज्ञानं मुक्त्वान्यतः सशरीरत्वं शक्यं कटप- 
-यितुम्‌। नित्यमशरीरत्वमकपे निमित्तत्वादित्यचो चाम । तव्कृतचर्माध्मेनिमित्तं सशरी- 
भामती 
ब्रह्मज्ञानमात्रं सांसारिकधर्मतिवृत्तिकारणमपि तु साक्षात्कारपय्यंस्तम्‌ । .ब्रह्मसाक्षास्कारश्रान्तःकरणवृ त्ति- 
भेदः भ्वणमननादिजनितसंस्कारतचिवमनोजन्मा षड्जादिमेदसाक्षात्कार इव गान्धबंशास्त्रअवणाभ्यास- 
संस्कृतमनोयोनिः। स च निखिलप्रपञ्चमहेनद्रजालसाक्षास्कारं समूलमुन्मुलयज्ञात्मानमपि प्रपञ्जत्वाविज्ञेषा- 
ढुन्मू लयतोत्युपपादितमधस्तात्‌ । तरमाद्रज्जुस्वरूपकथनतुल्यते वात्रेति सिद्धम्‌ । अत्र च वेदप्रमाणमुलतया 
चेदप्रमाणजनितेव्युक्तम्‌ । अत्रव सुखदुःखानुत्पादभेदेन निदशँनद्वयमाह & न हि धनिनः इति & । श्रुति- 
सत्रोदाहरति ® तढुक्तम्‌ इति & । चोदयति । 8 शरीरे पतिते इति & । परिहरति & न सशरोरत्वस्य 
इति &। यदि वास्तवं सशरीरश्वं भवेन्न जीवतस्तन्निवर्तत । मिथ्याज्ञाननिमित्तं तु तत्‌ । तच्चोत्पन्न- 
तरवज्ञानेन जोवतापि शक्यं निवत्तंयितुम्‌ । यः्पुनरशरीरर्वं तदस्य स्वभाव इति न शक्यं निवर्तयितुं 
स्वभाबहानेन भावविनाइाप्रसङ्गादित्याह & नित्यमशरीरत्वम्‌ इति & । 


भामती =व्याख्या 

नावगतब्रह्मभावस्य यथापूर्वं संसारित्वम्‌” । यह सत्य है कि ब्रह्मभाव का ज्ञानमात्र कतृंत्वादि- 
रूप संसारित्व का निवतंक नहीं होता, अपि तु साक्षात्कारात्मक ब्रह्मात्मावबोध अविद्या और 
भविद्या-प्रयुक्त संसारित्व का बाधक माना जाता है । वह साक्षात्कार श्रवण-मननादि-जनित' 
संस्कारों से युक्त मन के द्वारा व॑से ही उत्पन्न होता है, जैसा कि गन्धवे-शास्त्राभ्यास-जनित 
संस्कारों से युक्त मन के द्वारा षड्जादि स्वर समूह का साक्षात्कार समुत्पादित होता है। वह 
साक्षात्कार निखिल प्रपञ्चरूपी इन्द्रजाल के साक्षात्कार का समूल उन्मुलन करता हुआ 
अपने आपको भी प्रपञ्च के रूप में नष्ट करता है, यह पहले कहा जा चुका है। अतः 
रज्जु-स्वरूप-संकी्तेत के समान ही तत्त्वमसि आदि का उद्बोधन सार्थक है। उक्त 
साक्षात्कार वेदप्रभाणमूलक होने के कारण वेदप्रमाण-जनित कह दिया गया है। प्रस्तुत 
प्रसङ्ग में सुख और दुःख का अनुत्पाद ध्यान में रखकर दो उदाहरण दिये जाते हैँ“ हि 
धनिनः इत्यादि” । उसी प्रसङ्ग में श्रुति को उद्धृत किया जाता है-- तदुक्त श्रुत्या? । 

शङ्का की जाती है कि “शरीरे पतिते अशरीरत्वं स्यात्‌” । उक्त शङ्का का परिहार 
किया जाता है “न, सशरीरत्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌”' । अर्थात्‌ यदि आत्मा में सशरी- 
रत्व वास्तविक होता, तब अवश्य ही जीवन-काछ में निवृत्त नहीं हो सकता था, किन्तु वह 
मिथ्याज्ञाननिमित्तक है, अतः जीवन-काल में ही अविद्या या मिथ्या ज्ञान की निवृत्ति से 
निवृत्त क्यों न होगा ? जो अशरीरत्व आत्मा में स्वाभाविक है, वह कभी {निवृत्त नही किया 
जा सकता, क्योंकि स्वभाव का परिहरण हो जाने पर भाव वस्तु का हो विनाश प्रसक्त होता 
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रत्वमिति चेन्न; शरीरसंबन्धस्यासिद्धत्वादर्माधमेयोरात्मकृतत्वासिद्धे। शरीरसंब- 
न्धस्य घर्मोधरमयोस्तत्कृतत्वस्य चेतरेतराश्रयत्वप्रसनज्ञादन्धपर स्परेषा5नाद्त्विकटपना । 
क्रियासमवायाभावाचात्मनः कतृत्वानुपपत्तः । 
भामती द 

स्यादेतत्‌ न मिथ्याज्ञाननिमित्तं सशरीरत्वमपि तु धर्माधमंनिमित्तं, तच्च स्वकारणधर्माधम. 
निवृत्तिमन्तरेण न निवत्तंते । तन्निवृत्तो च प्रयाणमेवेति न जीवतोऽशरीरत्वमिति शद्धुते ® तत्कृत 
इति & । तदित्यात्मानं परामृशति । निराकरोति ® न, शरीरसम्बन्धस्य इति &॥ न तावदात्मा 
साक्षादधर्माधमों कतुमहँति, वाग्‌बुद्धिशरीरारम्भजनितौ हि तो नासति शरीरसम्बन्धे भवतः, ताभ्यां तु 
शरीरसम्बन्धं रोचयमानो व्यक्तं परस्परा्यदोषमावहति । तदिदमाह & झरीरसम्बन्धस्य इति ® । 
यद्युच्येत सत्यमस्ति परस्पराश्रयः, न त्वेष दोषोऽनावितवाद्वीजाङ्कुरवदित्यत आह & भन्धपरम्परेषाऽना- 
दित्वकल्पना & । “यस्तु मन्यते नेयमन्धपरम्परातुल्यानादिता, न हि यतो घर्माधर्मभेदा आत्मशरीरसम्ब- 
न्घमेदस्तत एव स घर्माधमंभेदः, किन्त्वेष पुर्वेस्मादात्मशरी रसम्बन्धात्‌ पुतधर्माघमंभेदजन्मनः, एष 
त्वात्मशरीरसम्बन्धोऽस्माद्धर्माधमंभेदादिति' तं प्रत्याह ® क्रियासमवायाभावाद्‌” इति । 


भामती=व्याख्या 
है, यह कहा जाता हे--“नित्यमशरीरत्वमकमंनिमितत्वादित्यवोचाम”। कोई शङ्का करता 
है कि सशरीरत्व मिथ्याज्ञाननिमित्तक नहीं, अपितु घर्माधर्मनिमित्तक है, अतः स्वकृत धर्माधर्म 
की निवृत्ति के बिना वह निवृत्त नहीं हो सकता और धर्माधमं की निवृत्ति हो जाने पर मरण ही 
हो जाता है, अतः जीवित अवस्था में भशरीरत्व नहीं रह सकेगा--“तत्कृतधर्माधमंनिमित्त 
सशरीरत्वमु' । 'तत्कृत' शब्द का अर्थं है-आत्मकृत । केवल जड़ या शुद्ध चेतन के द्वारा 
घर्माधमं नहीं किया जाता, अपितु शरीर-संहत आत्मा के द्वारा । उक्त शङ्का का निराकरण 
किया जाता है-- न शरीरसम्बन्धस्यासिद्धत्वात्‌” । आत्मा साक्षात्‌ धर्माधमं नहीं कर सकता, 
क्योंकि वाक्‌, बुद्धि और शरीर के द्वारा ही धर्माधमं सम्पादित होते हैं, अतः शरीर-सम्बन्धी 
आत्मा ही धर्माधमं का कर्ता माना जाता है। शरीर का आत्मा के साथ सम्बन्ध धर्माधर्म 
के माध्यम से ही होता है, इस प्रकार अन्योऽन्याश्रयता प्रसक्त होती है, भाष्यकार कहते हैं-- 
'शरीरसम्बन्धस्य धर्माधमंयोस्तत्क्रृतत्वस्य चेतरेतराश्रयत्वप्रसङ्गात्‌” । यह जो कहा जाता 
है कि अन्योऽन्याश्रय दोष अवश्य है, किन्तु यहाँ वह कोई दोष नहीं, क्योंकि वीज और 
अंकुर के समान शरीर-सम्बन्ध और धर्माधर्म अनादि हैं, अनादि पदार्थो में अन्योऽन्याश्रय 
दोष नहीं माना जाता। उसका परिहार किया जाता है-अन्धपरम्परेषा अनादित्वकल्पना ।” 
अर्थात्‌ यह अनादित्व की कल्पना प्रामाणिक नहीं। जो वादी इस कल्पना को प्रामाणिक 
मान कर कहता है कि यह अनादित्व-कल्पता अन्ध-परम्परा के समान नहीं, क्योंकि धर्माधमे 
और शरीर-सम्बन्ध-दोनों एक-एक व्यक्त्यात्मक न होकर अनन्त व्यक्तिरूप माने जाते हैं। 
जिस धर्माधमं व्यक्ति से शरीर-सम्बन्धरूप व्यक्ति उत्पन्न होती है उसी शरीर-सम्बन्ध व्यक्ति 
से वही घर्माधमं व्यक्ति उत्पन्न नहीं होती, अपितु जो शरीर-सम्बन्ध जिस धर्माधमं से उत्पन्न 
होता है, वही शरीर-सम्बन्ध उसी धर्माधमं से उत्पन्न नहीं होता, अपितु अपनी पूर्वभावी 
भिन्न-भिन्न कारण व्यक्तियों से भिन्न-भिन्न कार्य व्यक्तियाँ जन्म लेती हैं, अतः अन्योऽन्था- 
श्रयता प्रसक्त ही नहीं होती। उस वादी के लिए अन्य आपत्ति प्रदशित की जाती है-- 
“ङ्गियासमवायाभावाच्चात्मनः कतृंत्वानुपपत्ते?? । जिस कार्य की जनिका क्रिया जिस द्रव्य 
में समवेत हो, वही द्रव्य उस क्रिया का कर्त माना जाता है, आत्मा में कोई भी क्रिया नहीं 
रहती, क्योंकि क्रिया अपने आश्रय को अवश्य विकृत कर देती है, आत्मा अविकारी पदार्थे हैं, 
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संनिधानमात्रेण ` राजप्रभ्नतीनां ष्टं कतृत्वमिति चेन्न; घनदानाद्यपार्जितभृत्य- 
संबन्धित्वात्तर्षा कतृत्वोपपत्तः, न त्वात्मनो घनदानादिवच्छरीरादिभिः स्वस्वामि- 
संबन्धनिमित्तं किचिच्छक्यं कदपयितुम्‌ । मिथ्याभिमानस्तु प्रत्यक्षः संबन्धहेतुः । पतेन 
यजमानव्वमात्मनो व्याख्यातम्‌ । 
अतराइः - देहाद्व्यितिरिक्तस्यात्मन आत्मीये देहादावभिमानो गौणो, न मिथ्येति 
चेन्न; प्रसिद्धवस्तुभेदस्य गोणत्वमुख्यत्वप्रसिद्धेः । यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुभेदः, 
भामती 
शङ्कते & सन्निधानमात्रेण इति &॥ परिहरति & न इति ® उपार्जन स्वीकरणम्‌ । न 
त्वियं विधाऽऽत्मनीस्याह & न त्वात्मन इति &। ये तु देहादावात्माभिमानो न मिथ्या, अपि तु गोणो 
साणवकादाविव सिहाभिमान इति मभ्यन्ते; तन्मतमुपन्यस्य दूषयति & अत्राहुः इति & । प्रसिद्धो वस्तु 
भेदो यस्य पुरुषस्य स तथोक्तः । उपपादितं चेतदस्माभिरघ्यासभाष्ये इति नेहोपपाद्यते । यथा मन्दान्धकारे ` 
गाला पका भामती-व्याख्या 
अतः धर्माधमं का कर्ता आत्मा नहीं हो सकता । 
` क्रिया-समवाय न होने पर भी कर्तुत्व की शङ्का उठाई जा रही है-“सन्निधानमात्रेण 
राजप्रभृतीनां कतूंत्वं इम्‌” । राजा में युद्धादि क्रिया न होने पर भी राजा भी युद्धादि का 
कर्ता माना जाता है, वैसे ही आत्मा में कोई क्रिया न होने पर भी धर्माधर्मादि का कतृंत्व 
माना जो सकता है, [ जेसा कि श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं-- 
“चालनेन ह्यास योद्धा प्रयुङ्क्ते छेदनं प्रति। 
सेनापतिस्तु वाचेव भृत्यानां वित्तियोजकः ॥ 
-राजा सन्निधिमात्रेण विनियुङ्क्ते कदाचन। 
तस्मादचलतोऽपि स्याच्चछने कतुंतात्मनः ॥” (इलो. वा. पृ. ७१०) ]। 
जेसे युद्ध करनेवाले पुरुषों का सन्निधान पाकर राजा युद्धादि का कर्ता माना जाता 
है, वैसे ही धर्माधमं के कत्ता शरीरादि का सन्निधान पाकर आत्मा भी धर्मादि का कर्त्ता 
माना जा सकता है । सन्निधान-प्रयुक्त कतूंत्व का आत्मा में निराकरण करते हुए भाष्यकार 
ने कहा है--“न, घनदानाद्ुपाजितभृत्यसम्बन्धित्वात्‌’' । उपार्जन का यहाँ गर्थे है-स्वीकार । 
राजा और उसके भृत्यों में धनःदान-प्रयुक्त जो स्वस्वामिभाव सम्बन्ध स्थापित हो जाता 
है, उस सम्बन्ध को लेकर भृत्य का कतृंत्व राजा में संक्रान्त हो जाता है, किन्तु आत्मा 
और शरीर के मध्य वेसा कोई सम्बन्ध सम्भव नहीं-“नत्वात्मनो घनदानादिवच्छरीरादिभिः 
स्वस्वामिसम्बन्धिमित्तं किञ्चित्‌ शक्यं कल्पयितुम्‌” । राजा और भृत्यों के मध्य में सम्बन्ध 
स्थापित होने के धनदानादि कई हेतु हो सकते हैं, किन्तु आत्मा और शरीर का जो सम्बन्ध है, 
उसका एक मात्र प्रत्यक्षभुत मिथ्या अभिमान ही हेतु है, अन्य कोई हेतु नहीं --“मिथ्याभि- 
मानस्तु प्रत्यक्षः सम्बन्धहेतुः” । यहाँ 'तु’ शब्द का अर्थं 'एव' है, अर्थात्‌ 'मिथ्याभिमान एव 
सम्बन्धहेतुः' । अध्यास को छोड़ कर असङ्ग आत्मा ओर शरीरादि के सम्बन्ध का नियामक 
और कोई नहीं हो सकता । 
जो लोग ( प्राभाकरगण ) देहादि में आत्माभिमान को मिथ्या न मान कर वेसा ही 
गौण मानते हैं, जेसा कि माणवकादि में सिंहादि का अभिमान होता है। उनके मत का 
उपन्यास करके खण्डन किया जाता है, “अत्राहुः-देहादिव्यतिरि्तस्यात्मन आत्मीये 
देहादावभिमानो गौणो, न मिथ्येति चेन्न, प्रसिद्धवस्तुभेदस्य गोणत्वमुख्यत्वभ्रसिद्धेः” । अर्थात्‌ 
“अहं गच्छामि”--इत्यादि स्थलों पर शरीरादि में जो अहम्‌” शब्द का प्रयोग है, वह गोण 
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यथा केसरादिमानाङतिचिशेषो ऽन्बयव्यतिरेकास्यां सिंहशन्द्रत्ययभाङसु ख्योऽन्यः 
प्रसिद्धः, ततश्चान्यः पुरुषः प्रायिकेः कर्यंशोयीदिभिः सिहगुणेः संपन्नः प्रसिद्धः, तस्य 
पुरुषे सिहशब्दप्रत्ययौ. गौणो अवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेदस्य | तस्य . त्वन्यत्रान्यशब्द्‌- 
प्रत्ययौ श्रान्तिनिमित्तावेच भवतो न गौणौ । यथा मन्दान्धकारे स्थाणुरयमित्ययृह्य- 
माणविशेषे पुरुषशब्दप्रत्ययौ स्थाणुविषयौ, यथा वा शुक्तिकायामकस्माद्रजतमिद्मिति 


भामती 
स्थाणुरयमित्यगृह्यमाणविश्ञेषे वस्तुनि पुरुषास्सांशायिको पुरुषशव्दप्रत्ययौ स्थाणुविषयौ, तत्र तु पुरुषत्वस- 
नियतमपि समारोपितमेव। एवं संशये समारोपितमनिञ्चितमुदाहृत्य विपययंयज्ञाने निश्चितमुदाहरति 
& यथा वा शुक्तिकायाम्‌ इति & । शुक्लभास्वरस्य द्रव्यस्य पुरःस्थितस्य सति शुक्तिकारजतसाधारण्ये 
"यावदत्र रजतविनिश्चयो भवति तादत्‌ कस्माच्छुक्तिविनिश्चच एव न भवति? संशयो वा द्वेधा युक्तः, 
समानधर्मधमिणोदर्शनाद्‌' उपंलब्ध्यानुपलब्ध्यव्यवस्थातो विज्ञेषद्दयस्मृतेश्च संस्कारोन्मेषहेतोः, सादृश्यस्य 
द्विएत्वेनोभयत्र तुल्यमेतदिति । अत उक्तम्‌ ® अकस्मात्‌ इति & । अनेन दृष्टस्य हेतोः समानत्वे$प्यदृष्ट 


भामती-व्याख्या 

नहीं माना जा सकता, क्योंकि गौण व्यवहार उसी पुरुष का माना जाता है, जिसको गोण 
( माणवकादि ) और मुख्य ( सिहादि ) वस्तुओं का भेद निश्चित हो, प्रकृत में शरीरादि से 
भिन्न आत्मतत्त्व का स्वरूप ही स्थिर नहीं, अतः गौण-प्रयोग सम्भव नहीं, जैसा कि विगत 
पृ. १३ पर कहा जा चुका है कि “न त्वहंकारस्य मुख्योऽथों निर्लठितगर्भतया देहादिभ्यो 
भिन्नोइनुभुयते, येन परशब्दः शरीरादौ गौणो भवेत्‌” । अतः यहाँ उसका पिष्टपेषण करना 
उचित नहीं । जिस पुरुष की दृष्टि में गौण और मुख्य पदार्थों का भेद स्थिर नहीं हुआ, उसके 
लिए अन्य शब्द का अन्यत्र प्रयोग गौण नहीं होता, जैसे कि मन्द अन्धकार में “स्थाणुरयम्‌'- 
इस प्रकार का भेद-भान जिस वस्तु में नहीं हुआ, उस वस्तु में 'पुरुष' शब्द और पुरुष-प्रतीति 
दोनों गौण नहीं, अपितु भ्रान्तिमुलक होते हैं। यद्यपि शुक्ति में रजतत्व के समान स्थाणु में 
पुरुषत्व का निश्चय नहीं, संशय होता है। तथापि संशय में पाक्षिक समारोप होने के कारण 
संशय को भी भ्रम या अप्रमारूप ही माना जाता है । स्थाणु में पुरुषत्वरूप समारोपित पदार्थं 
निश्चित नहीं, अतः निश्चित समारोपित का उदाहरण दिखाते हैं--“यथा वा शुक्तिकायाम- 
कस्माद्‌ रजतमिदमिति निश्चितौ शब्दप्रत्ययो” । [ यहाँ 'अकस्मात्‌' शब्द का अर्थं 'कारण 
के विनाः-ऐसा नहीं कर सकते, क्योंकि विपर्यय ज्ञान का भी अपना कारण निश्चित 
. होता है, जैसा कि पहले कहा जा चुका है। अतः 'भकस्मात्‌' शब्द से दृष्ट कारण का निषेध 
करना अभीष्ट है । यहाँ जब कि शुक्लभास्वर ( एक चमकीला ) पदार्थ सामने है, जो 
कि शुक्ति और रजत का एक साधारण रूप है, तब जैसे रजतमिदम्‌'-एऐसा निश्चय होता 
है, वैसे ही 'शुक्तिरियम्‌' ऐसा निश्चय क्‍यों नहीं हो जाता ? अथवा उभय-साधारण धर्मी को 
देख कर संशय क्यो नहीं होता ? न्यायसूत्र में महषि गौतम ने संशय का लक्षण बताया है-- 
“समानानेकधर्मोपपततेत्रिप्रतिपत्तेरुपलब्ध्यनुपलन्ध्यव्यवस्थातश्च विशेषापेक्षो विमशः संशय 
( च्या. सू. १।१।२३ ) । संशय के कारण हैँ-(१) समान ( साहश्य ) धर्मवाले धर्मी का 
दर्शन ( २) असाधारण धमंवाले धर्मी का दर्शन, ( ३ ) विप्रतिपत्ति से ( विपरीतार्थाभिधायी 
वाक्यों को सुन कर ), (४) एक वस्तु की उपलब्धि की अव्यवस्था और (५) अनुपलब्धि 
की अव्यवस्था । इनमें प्रथम और चतुर्थ -इन दो कारणों के आधार पर द्वेधा संशय होना 
चाहिए, किन्तु यहाँ न तो शुक्ति का निश्चय होता है और न संशय, अतः भाष्यकार ने 
“अकस्मात” कहा है, जिसका अर्थ, निशात, इस शब्द के प्रयोग से यह 
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निश्चितो शब्दप्रत्ययौ, तद्वद्देहाद्संघातेऽहमिति निरुपचारेण शब्द्प्रत्ययावात्मानात्मा- 
विवेकेनोत्पद्यमानो कथं 


के गोणो शक्यो वदितुम्‌ ? आत्मानात्मविवेकिनामपि पण्डिताना- 
मजाविपालानामिवाविविको शब्दप्रत्ययौ भवतः। तस्मादेहादिव्यतिरिकताव्मास्तिः 
त्ववादिनां देहादावहंप्रत्ययो मिथ्येच, न गौणः। तस्मान्मिथ्याप्रत्ययनिमित्तत्वात्सः 
शरीरत्वस्य सिद जीवतोऽपि विदुषोऽशरीरत्वम्‌। तथा च ब्रह्मविद्विषया शतिः 
, 'तद्यथाऽहिनिहवंयनी वल्मीके सृता प्रत्यस्ता शयोतेवमेवेद शरीरं शेते । 
अथायमशरीरोऽशृतः प्राणो ब्रह्मच तेज पच' ( बृह० ४।४।७) इति । 'सचक्षुरचश्चुरिच 
सकर्णोऽकर्ण इव सवागवागिच समना अमना इव सप्राणोऽप्राण इव' इति च । 
स्म्वातरापि च ~ स्थितप्रज्चस्य का भाषा! ( भ० गो० २।५४ ) इत्याद्या स्थितप्रश्नलक्षणा- 
न्याचक्षाणा विदुषः सबंप्रतृत््यसंवन्धं दशयति । तस्मा्ञावगतत्रह्मात्मभावस्य यथापूवं. 
संसारित्घम्‌। यस्य तु यथापूर्व संसारित्वं नासाववगतन्रह्मात्ममाच इत्यनवद्यम्‌ । 
यत्पुनरुक्तं ्रचणारपराचीनयोमनननिदि्यासनयो दंशेनाद्विधिशेषत्वं त्रह्मणो न स्चरूप- 
भामती 
हेतुरुक्तः | तच्च काय्यंद्शनोन्नेयत्वेनासाधारणमिति भावः । ® आत्मातात्मविवेकिनाम्‌ इति & । श्रवण- 
सननकुशलतामात्रेण पण्डितानामनुत्पन्नतत्वसाक्षात्काराणामिति यावत्‌ । तदुक्तम्‌-पइत्रादिभिश्चाविज्ञेषा- 
दिति । शेषमतिरोहिता्थंम्‌ । जीवतो विदुषोऽशरोरस्वे च भ्रृतिस्मृती उदाहरति $ तथा च इति & | 
सुबोधम्‌ प्रकृतमुपसंहरति & तस्मान्नावगतब्रह्मात्मभावस्य इति & । 
ननूक्तं यदि जीवस्य ब्रह्मात्मस्वावगतिरेव सांसारिकघमंनिवृत्तिहेतुः, हन्त मननादिविघानानर्थक्यं, 
तस्मात्प्रतिपत्तिविधिपरा वेदान्ता इति, तदनुभाष्यं दूषयति & यत्‌ पुत्तरक्त भव णात्पराचीनयोरिति & । 


भामती-व्याख्या 

ध्वनित किया है कि यहाँ यद्यपि दृष्ट सामग्री समान है, उससे शुक्ति का भी पूर्णतया या 
आंशिक भान होना चाहिए । तथापि कोई अदृष्ट हेतु ऐसा है, जिसके द्वारा 'रजतमिदम्‌'- 
ऐसा ही विपर्यय ज्ञान होता है, क्योंकि कार्यं को देखकर कारण का अनुमान किया जाता है, 
प्रकृत में जब कि “रजतमिदम्‌'-- ऐसा ज्ञान होता है, तब वह अदृष्ट ( संस्काररूप ) हेतु 
इसी ज्ञान का भअधासारण कारण है। ''आत्मानात्मविवेकिनाम्‌”-इस भाष्य के द्वारा ऐसे 
व्यक्ति विवक्षित हैं, जिन्होंने आत्मा का श्रवण और मनन करके कुछ कुशलता तो प्राप्त कर ली 
है किन्तु आत्मा का साक्षात्कार प्राप्त नहीं किया है । जैसा कि भाष्यकार पहले ( पृ. ४६ पर ) 
कह चुके हँ-“पश्चादिभिश्राविशेषात्‌ । अर्थात्‌ व्यवहार-दशा में विपर्यय ज्ञानादि एक विद्वात्‌ 
को भी होता है । जीवन-काल में ही विद्वानु ( आत्मतत्त्वज्ञ पुरुष) की अशरोरता का 
प्रतिपादक प्रमाण प्रस्तुत करते हैं--' तथा च ब्रह्मविद्विषया श्रतिः “तद्यथाहिनिल्वंयनी 
वल्मीके मृता प्रत्यस्ता शयीतैवमेवेदं शरीरं शेते” ( बृह. उ ४४७) । श्रुति का अथे 
अत्यन्त स्पष्ट है कि जैसे साँप की केंचुली साँप के शरीर से पृथक्‌ होकर बल्मीक ( बांबी ) 
में फेंकी पड़ी रहती है, ऐसे ही विद्वान्‌ का शरीर भी आसक्ति-रहित हो जाता है, और विद्वान्‌ 
जीवन काल में ही अशरीर कहा जाता है। प्रकृत का उपसंहार किया जाता है - “तस्मान्नाव- 
गतन्रह्मात्मभावस्य यथापूर्वं संसारित्वम्‌” । 

शाङ्का-यदि जीव की ब्रह्मात्मत्वावगति ही आत्मा के सांसारिक घर्म निवृत्त कर देती 
है, तब वह तो श्रवण मात्र से हो जाती है, मनन और निदिध्यासन का विधान व्यथं हो 
जाता है, उसकी सार्थकता इसी में है कि वेदान्त-वाक्यों को प्रतिपत्ति-विधि ( उपासनाः 
विधि ) का प्रतिपादक माना जाय । SESS 
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पयचसायित्वमिति । न; अवगत्यथत्वान्मनननिदिध्यासनयोः | यदि ह्यवगतं ब्रह्मान्यत्र 
चिनियुज्येत भवेत्तदा विधिशेषत्वम्‌ । न तु तदस्ति; मनननिदिध्यासनयोरपि श्रवणवद- 
चगत्यथंत्वात्‌ । तस्मान्न प्रतिपत्तिचिधिविषयतया शास्त्रप्रमाणकत्वं ब्रह्मणः संभव- 
तीत्यतः स्वतन्त्रमेव ब्रह्म शास्त्रप्रमाणकं वेदान्तवाकयसमन्वयादिति सिद्धम्‌। एवं च 
सति 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इति तद्विषयः एृथकशास्त्रारस्भ उपपद्यते। प्रतिपत्तिचि- 
भामती 
सनननिदिध्यासनयोरपि न विधिस्तयोरन्वयव्यतिरकसिद्धसाक्षात्कारफलयोविधिसरूपेवंचनेरनुवादात्‌ । तदि- 
दमुक्तम्‌ ® अवगत्यर्थत्वाद्‌ इति & । ब्रह्मसाक्षात्कारोऽवगतिस्तदर्थत्वं मनननिदिष्यासनयोरन्वयव्यति- 
रेकसिद्धमित्यर्थः । अथ कस्मान्मननादिबिधिरेव न भवतीत्यत आह & यदि ह्यवगतम्‌ इति &। न 
तावन्मनननिदिध्यासने प्रधानकर्मणो अपुवंविषये अमृतत्वफले इत्युक्तमधस्तात्‌ । अतो गुणकमंत्वमन- 
योरवघातप्रोक्षणादिवत्‌ परिशिष्यते । तदष्यपुक्तम्‌, अन्यत्रोपयुक्तोपयो चयमाणत्वाभावादात्मन: । विशे- 
षतस्त्वोपनिषदस्य कर्मानुष्ठानविरोधादित्यथं: । प्रक्ृतमुपसंहरति & तस्माद्‌ इति & । एवं सिद्धरूपब्रह्म- 
परत्वमुपनिषदां ब्रह्मणः ज्ास्त्राथंस्य धर्मादन्यत्वाद्धिन्नविषयत्वेन शास्त्रभेदाद्‌ “अथातो ब्रह्म जिज्ञासा'” 
इध्यस्य शास्त्रारम्भत्वमुपपद्यत इत्याह & एवं च सति इति & इतरथा तु धमंजिज्ञासैवेति न ज्ञास्त्रा- 
SRE SSS लि 


भामती-व्याख्या 

समाधान--उक्त आशङ्का का अनुवाद करके दोषो-ड्टावन किया जाता है-“यत्पुनरुक्त 
श्रवणात्‌ पराचीनयोर्मनननिदिध्यासनयोदंर्शनाद विधिशेषत्वम्‌ ब्रह्मणः” । आत्मसाक्षात्कार के 
लिए मनन और निदिध्यासन का विधान नहीं हो सकता, क्योंकि अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा 
ही उनमें साक्षात्कार की हेतुता निश्चित है, अतः विधि के समानरूपवाले वेदान्त-पदों के 
द्वारा उनका अनुवादमात्र किया जाता है, यह कहा जा रहा है--“अवगत्यथ॑त्वात्‌” । यहाँ 
“अवगति' पद से ब्रह्म-साक्षात्कार विवक्षित हे, उसकी साधनता मनन और निदिध्यासन में 
अन्वय-व्यतिरेक से ही सिद्ध है। मनन और निदिध्यासन की विधि क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न 
का उत्तर है-- यदि ह्यवगतं ब्रह्मान्यत्र विनियुज्येत, भवेत्तदा विधिशेषत्वम्‌”। मनन और 
निदिध्यासन को स्वतन्त्र अपुर्वाथेक प्रधान कर्म नहीं माना जा सकता--यह पहले कहा जा 
चुका है, अंतः अवधात और प्रोक्षण के समान इन्हें गुण कमे ही मानना शेष रह जाता है । 
वह भी असंगत है, क्योंकि अन्यत्र कमं में ब्रह्म न तो उपयुक्त है और न उपयोक्ष्यमाण 
[ द्रव्य दो प्रकार का हो सकता है--(१) किसी कर्म में उपयुक्त अथवा (२) उपयोक्ष्यमाण, 
उसके संस्कार कर्मो को गुणकर्म कहते हैं, जैसे देवता के लिए हविष्प्रदान में उपयुक्त पुरो- 
डाशादि का इडानामक पात्र में रखकर भक्षण कर लेना। ब्रीह्यादि उपयोक्ष्यमाण हैं, 
अवधातादि के द्वारा निष्पश्न तण्डुलों का पुरोडाशादि के निर्माण में उपयोग होगा, अतः 
अवधघातादि को उपयोक्ष्यमाण द्रव्य का संस्कारक माना जाता है] । विशेषतः औपनिषद 
असङ्ग पुरुष कर्मानुष्ठान का उपयोगी न होकर विरुद्ध .पड़ जाता है । प्रसङ्ग का उपसंहार 


किया जा रहा है--“तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिविषयतया शास्त्रप्रमाणकत्वं ब्रह्मणः” । इस प्रकार ` 


उपनिषद्‌-वाक्यों में सिद्धरूप ब्रह्म की प्रतिपादकता स्थिर हो जाती है, वेदान्त-प्रतिपाद्य 
ब्रह्म धमं से भिन्न है, अतः धर्मशास्त्र से वेदान्त-शास्त्र का भेद होना अनिवार्य है, फलतः 
“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा”-इस सुत्र के द्वारा भिन्न शास्त्र का आरम्भ करना अत्यन्त उचित 
और न्याय-संगत हे--“एवं च सति 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इति तद्विषयः पृथक्‌ शास्त्रारम्भ 
उपपद्यते” । यदि ब्रह्म धम से भिन्त न होकर प्रतिपत्ति-विधि का शेष ( अङ्ग ) हो जाता, 
. तब उसका प्रतिपादन 'अथातो धर्मजिज्ञासा’ ( जै. सू. १११) से ही प्रतिज्ञात हो जाता, 
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धिपरत्वे हि 'अथातो धर्भजिशासा' इत्येवारब्धत्वान्न पृथकशासत्रमारभ्येत । आरभ्य- 
` माण चवमारभ्येत-'अथातः परिशिष्टयमंजिज्ञासा' इति, “अथातः ऋत्वर्थपुरुषार्थयो- 
जिज्ञासा' ( जे ४।१।१) इतिवत्‌ । ब्रह्मात्मेक्यावगतिस्त्वप्रतिज्ञातेति तदर्थो युक्तः 
शास्त्रारस्मः-- अथातो ब्रह्मजिक्षासाः इति । तस्मादहं ब्र्मास्मोत्येतदचसाना एव सर्वे 
विधयः सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि । नहाहेयालुपादेयाद्वेतात्मावगतौ निर्विषयाण्य- 
प्रमातकाणि च प्रमाणानि भवितुमहन्तीति । अपि चाहुः-- 
गोणमिथ्यात्मनोऽसस््े पुत्रदेहादिबाघनात्‌ । 
सदूत्रह्मात्माहमित्येचंबोधि कार्य कथं भवेत्‌ ॥ 


भामती 

स्तरमिति न शास्त्रारम्भत्वं स्यादित्याह ® प्रतिपत्तिविधिपरत्व इति &। न केवलं सिद्धरूपत्वादृ 
बरह्मात्मेक्यस्य घर्मादग्यत्वमपि तु तद्विरोधादपीत्युपसंहारत्याजेनाह & तस्मादहं ब्रह्मास्मीति & । इति- 
करणेन ज्ञानं परामुशति । विधयो हि घर्मे प्रमाणं, ते च साध्पसाधनेतिकत्तव्यभेदाधिष्ठाना धर्मोत्पादि- 
नश्च, तदधिष्ठाना न ब्रह्मात्मेक्ये सति प्रभवन्ति, विरोधादित्यर्थः । न केवलं धमंप्रमाणस्य शा्त्रस्येयं 
गतिः, अपि तु सर्वेषां प्रमाणानामित्याह & सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि इति % । कुतः? $ न हि 
इति & । अद्वेते हि विषयविषयिभावो नास्ति। न च कत्तृत्त्व, कार्य्याभावात्‌ । न च करणत्वमत एव । 
तदिदमूक्त्‌ & अप्रमातृकाणि च $ इति चकारेण । 


अत्रेव ब्रह्म विदां गाथामुदाहरति ७ अपि चाहुः इति & | पुत्रदारादिष्वात्माभिभानो गोणः। 


भामती -व्याख्या 

उसके लिए “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” (ब्र. सु. १११ ) इसकी कोई आवश्यकता नहीं रह 
जाती, यह कहा जा रहा है--“प्रतिविधिपरत्वे हि अथातो धर्मजिज्ञासा’ इत्येवारब्धत्वान्न 
पृथक्‌ शास्त्रमारभ्येत''। ; 

केवळ सिद्धरूप होने के कारण ही ब्रह्मात्मैक्य साध्यात्मक धमं से भिन्न नहीं, अपितु 
धर्म से विरुद्ध भी है--“तस्मादहं ब्रह्मास्मीत्येतदवसाना एव सर्वे विधय!” । “अह ब्रह्मा- 
स्मीति'--इस वाक्य में 'इति' शब्द के द्वारा “अहं ब्रह्मास्मि-इस प्रकार के शब्द का 
ग्रहण न होकर ज्ञान का ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि सभी विधि-वाक्यों का पर्यवसान उक्त 
ज्ञान में ही होता है; उक्त शब्द में नहीं । विधि-वाकय अद्वैत-ज्ञान के विरोधी इसलिए होते 
हैं कि विधि-वाक्य कर्म में प्रमाण माने जाते हैं, वे ( विधि-वाक्य ) साध्य, साधन और इति- 
कत्तव्य के भेद की अपेक्षा करते हैं, धर्मोत्पादन का उपदेश करते हैं, अतः उनकी गति ब्रह्मा- 
त्मंकय-ज्ञान के हो जाने पर स्वतः ही अवरुद्ध ओर बाधित हो जाती है, क्योंकि जहाँ तभी 
साध्य-साधनादि-भेद की समाप्ति हो जाती है--“न तस्य कार्य करणं च विद्यते” ( श्वेता, 
६।८ ) । वहाँ साध्य-साधनादि-भेद-सापेक्ष प्रमाणों का प्रसर क्योंकर होगा ? ब्रह्मात्मावबोध से 
केवल ध्म-शास्त्र में हो यह कुण्ठा नहीं आती, अपितु समस्त प्रमाणों में गति-रोध आ जाता. 
है-- “सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि” । उसका कारण बताया जाता दै--“न ह्यहेयानुपादेया- 
इतात्मावगतो निविषयाणि अप्रमातृकाणि च प्रभाणांनि भवितुमहेन्ति” | आशय यह है कि 
अद्वेतावस्था में विषय-विषयिभाव ही नहीं रहता, कार्य का अभाव हो जाने से कतुंत्व 
और करणत्व नहीं रहता, यह रहस्य “अप्रमातृकाणि च”--इस वाक्य में प्रयुक्त चकार से 
प्रकट किया है । इसी अर्थ में ब्रह्मवेत्ताओं के पद्य उद्धूत किये जाते हैं, “अपि चाहुः 

गोणमिथ्यात्मनोऽसत्त्ये पुत्रदेहादिबाधनात्‌ । 
सदुब्रह्मात्माहमित्येवंबरोधि कार्यं कथं भवेत्‌॥ 
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' अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानात्पाकप्रमातृत्वमात्मनः । 
अन्विष्टः स्यात्प्रमातेव पाप्मदोषादिवर्जितः ॥ 


भामती 
यथा स्वढुःखेन दुःखी यथा स्वसुखेन सुखी तथा पुत्रादिगतेनापीति सोऽयं गुणः। न त्वेकत्वाभिमानो, 
भेदस्यानुभवसिद्धत्वात्‌ ? तस्माद्‌ गौर्वाहीक इतिवद्दौणः, देहेन्द्रियादिषु त्वभेदानुभवान्न गौण आत्माभिमानः, 
किन्तु शुक्तो रजतज्ञानवन्मिथ्या । तदेवं द्विविधोऽयमात्माभिमानो लोकयात्रां बहति, तदसत्त्व तु न 


लोकयात्रा, नापि ब्रह्मात्मेकत्वानुभवः, तदुपायस्य ्रवणमननादेरभावात्‌ । तदिदमाह ® पुत्रदेहादिबाध- ` 


नात्‌ & । गोणात्मनोऽसत्वे पुत्रकलत्रादिबाधनं ममकाराभाव इति यावत्‌ । मिथ्यात्मनोऽसत्वे देहेन्द्रिया- 
दिबाधनं धवणादिबाधनञ्च। तथा च न केवलं लोकयात्रासमुच्छेरः सद्‌ ब्रह्माहमित्येवंबोधश्ीलं 
यत्काय्यंमद्वेतसाक्षास्कार इति यावत्‌ ¦ तदपि & कथं भवेत्‌ & । कुतस्तदसम्भव इत्यत आह ® अन्बेष्ट- 
व्यात्मविज्ञानास्प्राक्‌ प्रमातुस्वमात्मनः & । उपलक्षणं चेतत्‌ । प्रमाप्रमेयप्रमाणविभाग इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ । 


भामती-व्याख्या 

अन्वे्टव्यात्मविज्ञानात्‌ प्राक्‌ प्रमातृत्वमात्मनः । 

अन्विष्टः स्यात्‌ प्रमातंव पाप्मदोषादिवजितः ॥ 

देहात्मप्रत्ययो यद्वत्प्रमाणत्वेन कल्पित: । 

लौकिकं तद्वदेवेदं प्रमाणं त्वात्मनिश्चयात्‌॥ 
पुत्र-दारादि में आत्माभिमान गौण होता है, क्योंकि जसे सिंह के शुरतादि गुणों को अपना 
कर देवदत्त गौण सिंह बनता है, वैसे ही पुत्रदारादि के सुखित्व-दुःखित्वादि रूप गुणों को 
अपने में मांनकर अहमर्थभुत आत्मा कहता है-'अहं सुखी, दुःखी च । पुत्र-दारादि के 
साथ एकत्वाभिमान नहीं होता, क्योंकि उनसे आत्मा का भेद अतुभव-सिद्ध है, भतः 
'गीर्वाहीकः-इत्यादि के समान गौणाभिमान ही है [गुण वृत्ति का उदाहरण प्रस्तुत करते 
हुए कैयट ने लिखा है-'सिंहो माणवकः', 'गौर्वाहीकः? इत्यादावपि ताद्धम्यात्ताद्रूप्यरोपात्‌ 
तच्छन्द :वृति:, तदुक्तं हरिणा-- 

गोत्वानुषङ्गो वाहीके निमित्तात्‌ कैश्चिदिष्यते । 

अर्थमात्रं विपर्यस्तं शब्द: स्वार्थे व्यवस्थितः ॥ 
किसी जड-मूर्ख व्यक्ति के लिए जेसे 'बेल' शब्द का गौण प्रयोग हो जाता है, वैसे ही पञ्जाब के 
बहिः? प्रखण्ड में रहनेवाले मूं हलवाहें के लिए 'गौर्वाहीक:--ऐसा प्रयोग प्राचीनकाल से 
होता आया है ]। देह और इन्द्रियादि में जो आत्माभिमान होता है, गौण नहीं, क्योंकि वहाँ 
देहादि से आत्मा का भेद प्रतीत नहीं होता, अत: वह वैसा ही मिथ्या प्रत्यय या अध्यास है, 
जैसा कि शुक्ति में रजत-प्रत्यय । यही 'गौण' और “मिथ्या' भेद से भिन्न द्विविध आत्माभिमान 
लौकिक व्यवहार का निर्वाहक माना जाता है । उसकी सत्ता न मानने पर नतो लोकः 
व्यवहार का निर्वाह होगा और न ब्रह्मात्मेकत्व का अनुभव, क्‍योंकि उसके उपायभूत श्रवण” 
मननादि का अनुष्ठान अध्यासमूलक ही होता है, अध्यास का अभाव होने पर न हो सकेगा, यही 
कहा गया है--'“पुत्रदेहादिबाधनात्‌” । अर्थात्‌ गौणात्मा के न होने पर ममकार का अभाव हो 
जाने से पुत्र-दारादि का बाघ हो जाता है ओर मिथ्या आत्मा की असत्ता होने पर देहेखि- 
यादि और श्रवणादि स्राधनों का बाध हो जाता है। तब न केवल झोक-व्यवहार का समु- 
च्छेद हो जाता है, अपितु 'सदब्रह्माहम्‌?-इस प्रकार का जो बोधरूप कार्य (अइँत-साक्षात्कार) 
है, वह भी केसे होगा ? क्योंकि “'अन्वेष्व्यात्मविज्ञानात्‌ प्राक्‌ प्रमातृत्वमात्मानः”। आत्म- 
साक्षात्कार के होने से पहले ही. आएमा ओं,,क्तृंत्वश्रम्मातुत्वादि का भान हो सकता है, उसके 
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देहात्मप्रत्ययो ` यद्व्प्रमाणत्वेन कल्पितः । 
लौकिक तद्वदेवेदं प्रमाणं र्चा ५ऽत्मनिश्चयात्‌? ॥ इति ॥ ४॥ 


इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता 
—e Oo 


~ वि 
भामती 
एतदुक्त भवति । एष हि विभागो$द्वेतसाक्षात्कारकारणम्‌ । ततो नियमेन प्राग्‌ भावात्‌ । तेन तदभावे 
काय्यं नोत्पद्यते इति। न च प्रमातुरात्मनोऽनेष्टञ्य आतमाऽत्य इत्याह & अन्विष्टः स्यात्रमातेव 
पाप्मदोषादिवजितः & । उक्तं ग्रोवास्थग्रेवेयकनिदर्शनम्‌ । स्यादेतत्‌--अप्रमाणात्कथं पारमाथिकाद्वेतानु- 
भवोत्पत्तिरित्यत आह & देहात्मप्रत्ययो यद्वत्प्रमाणत्वेन कल्पितः,। लौकिकं तद्व॒देचेदं प्रमाणं तु &। 
अस्यावधिमाह ® आत्मतिश्चयात्‌ ® । आ ब्रह्मस्वरूपसाक्षात्कारा दित्यर्थः । एतदुक्तं भवति-पारमाथि- 
कप्रपञ्चवादिभिरपि देहादिष्वात्माभिमानो मिथ्येति वक्तव्यं, प्रमाणबाधितत्वात्‌ । तस्य च समस्तप्रमा- 
णकारणत्वं भाविकलोकयात्रावाहित्वं चाभ्युपेयम्‌ । सेयमस्माकमप्यद्वेतसाक्षात्कारे विधा भविष्यति । 
न चायमद्वेतसाक्षात्कारोप्यन्तः करणवृत्तिभेद एकान्ततः परमार्थ: । यस्तु साइात्कारो भाविकः, नासो 


काय्यंः, तस्य ब्रह्मस्वरूपस्वात्‌ । अविद्या तु यद्यविद्यामुच्छिन्याज्जनयेद्ा, न तत्र काचिदनुपपत्तिः । 
तथा च धतिः-- 


भामती-व्याख्या 
पश्चात्‌ नहीं । प्रमातृत्व का कथन प्रमाण, प्रमेय और प्रमा के विभाग का भी उपलक्षक है। 
सारांश यह है कि यह प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय और प्रमा का विभाग ही अद्वेत-साक्षात्कार का 
कारण है, क्योंकि वह नियमतः अद्वेत-साक्षात्कार के पूर्वकाल में रहता है, अतः उस नियत 
पूर्वभावी कारण का अभाव होने पर कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती । प्रमाता आत्मा से 
कभी अच्वेष्टव्य ( प्रमेयभूत ) आत्मा भिन्त नहीं, अतः कहा है--“अन्विष्ट: स्थात्‌ प्रमातँव 
पाष्मदोषादिवजितः”। अन्वेष्टा और अन्वेष्टव्य आत्मा एक ही है, तब किसके द्वारा किसका 
अन्वेषण होगा ? इस शङ्का का समाधान 'गले के हार” का दृष्टान्त देकर किया जा चुका है । 
“यदि प्रमाणादि-विभाग काल्पनिक और मप्रमाणभूत है, तब उससे पारमाथिक बद्रेतानुभव 
की उत्पत्ति क्योंकर होगी ?' इस प्रश्न का उत्तर है--“देहात्मप्रत्ययो यदवत्प्रमाणत्वेन 
कल्पितः, लोकिकं तद्वदेवेदं प्रमाणं तु” । जेसे देह में आत्म-प्रत्यय को व्यवहार-काल में 
प्रमाण माना जाता है, वेसे ही प्रमाणादि-भेद-प्रत्यय को भी प्रमाण ही माना जाता है । कब तक 
यह प्रमाण माना जाता है? इसकी अवघि बताई गई है-'आ आत्मनिश्चयात्‌?' । ब्रह्मस्वरूप 
का साक्षात्कार होने तक । आशय यह है कि जो लोग प्रपच्च को पारमार्थिक मानते हैं, 
उन्हें भी देहादि में आत्माभिमान को मिथ्या. ही मानना होगा, क्योंकि वह प्रमाणो के द्वारा 
बाधित है। देहादि में अहमनुभव को समस्त प्रमाणों का कारण और भावी लोक-व्यवहार 
का निर्वाहक भी मानना होगा। ये दोनों मान्यताए हमें भी अद्वत-साक्षात्कार में अपनानी 
होंगी। यह अद्वत-साक्षात्कार भी जो अन्तःकरण की एक विशेष वृत्ति है, एकान्ततः 
परमार्थं नहीं माना जाता और वृत्ति-प्रतिफलित चेतन्यरूप जो पारमार्थिक साक्षात्कार 
है, वह कार्यं ( जन्य ) नहीं माना जाता, क्योंकि वह नित्य, शुद्ध, बुद्ध ब्रह्मस्वरूप ही है । 
अविद्या यदि अविद्या का नाश या उत्पादन करती है, तब उसमें किसी प्रकार की अनुपपत्ति | 
नहीं, जैसा कि श्रुति कहती है 
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भामती 
'विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभयं सह। 
अविद्यया मृत्यु तोर्त्वा विद्ययाऽमृतमइनुते ॥' इति । 
तस्मात्सर्वमवदातम्‌ । एवम्‌ 
कारय्यन्वयं बिना सिद्धरूपे ब्रह्मणि मानता । 
पुरुषार्थे स्वयं तावद्वेदान्तानां प्रसाधिता ॥ ४॥ 


इति भामत्यां चतुःसुत्री समाप्ता । 


भामती-व्याख्या 
“विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभयं सह। 
अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाऽमृतमश्नुते ॥” ( ईशा. ११) 

[ अन्तःकरण-वृत्तिरूप विद्या और प्रमाणदि-भेद-प्रतीत्यात्मक अविद्या को कार्य-कारणभाव के 
रूप में जो जानता है, वह अखण्डाकार वृत्तिरूप अविद्या के द्वारा अविद्यारूप मृत्यु का उच्छेद 
करके वृत्ति-प्रतिफलित चेतन्यरूप विद्या के द्वारा अमृत ब्रह्म की प्राप्ति कर लेता है । 

ब्रह्मसुत्र-शाङ्कर भाष्य के वातिककार श्री नारायणसरस्वती ऊपर के तीनों श्लोकों 
को श्रीगोड़पादाचाये की कृति मान कर कहते हैं-“अपि चाहुरस्मिन्नर्थे सम्प्रदायविदो 
गौड़पादाचार्या:” । किन्तु श्री आत्मस्वरूपभगवान्‌ पञ्चमादिका की अपनी व्याख्या प्रबोधः 
परिशोधिनी में उक्त तीनों श्लोकों के रचयिता का नाम आचायं सुन्दर पाण्ड्य बताते हैं। 
श्री माधवाचार्ये-कृत सुतसंहिता-व्याख्या तात्पयंदीपिका से भी ऐसा ही प्रतीत होता है ] ॥४॥ 


इति भामतीव्याख्यायां चतुःसूत्री समाप्ता 
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2 (५ देश्षत्यधिकरणम्‌ । सू ५-११ ) 
~ पये तावडदास्तवाक्यानां ब्रह्मात्माचगतिप्रयोजनानां ब्रह्मात्मनि तात्पयँण 
सम न्चितानामन्तरेणापि कार्याचुप्रवेश रमणि पर्यचसानमुक्तम्‌। ब्रह्म च सर्वं सर्वः 
शाक्ति जगटत्पात्तस्थितिनाशकारणमित्युक्तम्‌ । सांख्यादयस्तु परिनिष्ठितं वस्तु 
मरमाणान्तरगस्यमेवेति मन्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यचुमिमानास्तत्परतयेघ 
वेदान्तवाक्यानि योजयन्ति । सर्वेष्चेच वेदान्तवाक्येषु सुष्टिचिषयेष्वनुमानेनेच कार्येण 
कारण ।ललक्षायषितम्‌। प्रधानपुरुषसंयोग़ा नित्यानुमेया इति सांख्या मन्यन्ते । 
काणादास्त्वेतेभ्य एव वाक्येभ्य ईश्वर निमित्तकारणमचुमिमते, अणुश्च समवायि- 
कारणम्‌ । पवमन्येऽपि तार्किका चाक्याभासयुक्त्याभासावष्टम्भाः पूर्वपक्षवादिन 
इहोत्तिष्ठन्ते तत्र पद्वाक्यप्रमाणशेनाचायंण वेदान्तवाक्यानां ब्रझावगतिपरच्वदशंनाय 

भामती 
० ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय जन्माद्यस्य यत इत्यादिना तत्तु समन्वयादित्यन्तेन सूत्रसन्दर्भेण सवंज्ञ 
सवंशको जगदुत्पत्तिस्थितिविनाद्कारणे प्रामाण्यं वेदान्तानामुपपादितम्‌ । तच्च ब्रह्मणीति परमार्थतो न 
त्वद्यापि ब्रहमण्येवेति व्युत्पादितम्‌ । तदत्र सन्दिह्यते । तज्जगदुपादानकारणं कि चेतनमुताचेतनमिति । 
अत्र च विप्रतिपत्तेः प्रतिवादिनां विजञेषानुपलम्भे सति संशयः । तत्र च प्रधानमचेतनं जगदुपादानकारण- 
मनुसानसिद्धमनुवदस्त्युपनिषद इति सांख्याः । जोवाणुव्यतिरिक्तचेतनेइवरनिमित्ताघिष्ठिताश्चतुविषाः 
परमाणवो जगडुपादानकारणमनुमितमनुवदन्तीति काणादाः । आदिप्रहणेनाभावोपादानत्वादि प्रहीतव्यम्‌ । 
अनिवंचनीयानाद्यविद्याशक्तिमच्चेतनोपादानं जगदागमिकमिति ब्रह्मविदः । एतासां च बिप्रतिपत्तीनामनु- 

मानवाक्यानुमानवाक्याभासा बीजम्‌ । 


र भामती-व्याख्या 
संगति-विगत ग्रन्थ के द्वारा कार्यान्वयन के विना ही सिद्ध ब्रह्म में वेदान्त-वाष्यों का . 
प्रामाण्य सिद्ध किया गया, सच्चिदानन्दरूप ब्रह्म स्वयं पुरुषाथं है, वह अन्य किसी पुरुषां 
का साधन नहीं। अर्थात्‌ ब्रह्म-जिज्ञासा की प्रतिज्ञा करके “जन्माद्यस्य यतः” (न्न. सु. १।१।२) 
यहाँ से लेकर “तत्तु समन्वयात्‌’ ( ब्र. सु. ११।३ ) यहाँ तक के सूत्र-सन्दर्भ के द्वारा सर्वेज् 
सवंशक्ति-समन्वित, जगत्‌-कारणीभूत ब्रह्म में वेदान्त-वाक्यो का प्रमाण्य संस्थापित किया। 
संशय--जगज्जन्मादि-कारणत्व परमार्थतः ब्रह्म में है, किन्तु वह ब्रह्म में ही है, अन्यत्र 
( प्रधानादि में ) नहीं-इस सिद्धान्त का व्युत्पादन अभी तक नहीं किया गया, अतः यह 
सन्देह होता है कि जगत्‌ का उपादान कारण क्या चेतन है? अथवा अचेतन ? इस विप्रति- 
पत्ति में वादिगणों का कोई विशेष व्युत्पादत न देख कर संशय का हो जाना स्वाभाविक 
है। (१) सांख्याचार्यो का कहना है कि जो अचेतन प्रधान तत्त्व जगत्‌ का उपादान कारण 
अनुमान-सिद्ध है, उपनिषद्वाक्य उसी का अनुवाद करते हैं। (२) कणांदमतावलम्बी 
आचार्यों की घोषणा है कि जीव और अणुओं से भिन्न चतुविध ( पृथिवी, जल, तेज और 
वायु के ) परमाणु चेतन ईश्वर से अधिष्टित होकर जगत्‌ के उपादान कारण जो अनुमान के | 
द्वारा सिद्ध किए जाते हैं, उन्हीं का अनुवाद उपनिषद्वाक्य करते हैं। (३) भाष्यकार ने जो. 
कहा है--“साख्यादयः” वहाँ आदि' पद के द्वारा अभावोपादानकत्वादि का ग्रहण कर 
लेना चाहिए। (४ ) ब्रह्मवादियों का सिद्धान्त है कि अनादि अनिवंचनीय अविद्यारूप शक्ति 
से समन्वित चेतन पुरुष जगत्‌ का उपादान कारण है--इसका उपपादच हमारे आगम 
उपनिषद्‌ ग्रन्थ करते हैं। इस प्रकार के विविध मतवादों के पोषक अनुमाच, वेदिक वाक्य, 
भनुमानाभास और वाक्याभास माने जाते हैं। 
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चाक्याभासयुक्त्याभासविप्रतिपत्तयः पूर्वपक्षीकृत्य निराक्रियन्ते । 
तत्र सांख्याः प्रधानं भ्रिगुणमचेतनं जगतः कारणमिति मन्यमाना आइुः- यानि 
e ७ ७ 
चेदान्तचाक्यानि सर्वज्ञस्य सवशक्तेत्रेत्णणो जगत्कारणत्वं प्रदर्शयन्तीत्यवोचंस्तानि 


भामती 
तदेव विप्रतिपत्तेः संशये कि तावस्प्रा्तम्‌ ? तत्र 
ज्ञानक्रियाशक्त्यभावाद्‌ ब्रह्मणोऽपरिणामिनः । 
न सर्वंशक्तिविज्ञाने प्रधाने त्वस्ति सम्भवः ॥ 
ज्ञानक्रियाशक्ती खलु ज्ञानक्रियाकाय्यंदर्शनोश्नेयस:द्भावें । न च ज्ञानक्रिये चिदात्मनि स्तः, 
तस्यापरिणामित्वादेकत्वाच्च । त्रिगुणे च प्रधाने परिणामिनि सम्भवतः । यद्यपि च साम्यावस्थायां प्रधाने 
समुदाचरद्वृत्तिनी क्रियाज्ञाने न स्तः, तथाप्यव्यक्तेन शक्त्यात्मना रूपेण सम्भवत एव । तथा च प्रधानमेव 
सर्वज्ञं च सर्वशक्ति च, न तु ब्रह्म । स्वरूपचेतन्यं त्वस्यावृत्तिकमनुपयोगि जीवात्मनामिवास्माकम्‌ । न 
च स्वरूपचेतन्ये कतृत्वम्‌, अकार्य्य्वात्तस्य । कार्य्यत्वे वा न सवंदा सवंज्ञता | भोगापवगंलक्षणपुरुषाथं- 
हृयप्रयुक्तानादिप्रधानपुरुषसंयोगतिमित्तस्तु महदहङ्कारादिक्रमेणाचेतनस्यापि चेतनानघिष्ठितस्थ प्रधानस्य 
परिणामः सर्ग: । दृष्टं चाचेतनं चेतनानधिष्ठितं पुरुषार्थे प्रवर्तमानम्‌ । यथा चत्सविवृद्धधर्थमचेतनं क्षीरं 


भामती-व्यार्या 
पूर्वपक्ष -इस प्रकार संशय उपस्थित हो जाने पर सांख्याचार्यों की स्थापना हैं-- 
ज्ञानक्रियाशवत्यभावाद्‌ ब्रह्मणोऽपरिणामिनः। 

न सर्वंशक्तिविज्ञाने प्रधाने त्वस्ति सम्भवः ॥ 
ब्रह्म अपरिणामी है, अतः उसमें ज्ञान शक्ति और क्रिया शक्ति सम्भव न होने के कारण सर्व 
शक्ति और सवं-ज्ञान नहीं, उसके विना उपादानकारणता उपपन्न नहीं हो सकती, किन्तु प्रधान 
संज्ञक त्रिगुणा परिणामिनी प्रकृति में ज्ञानशक्ति ( सत्त्व गुण ) और क्रिया शक्ति ( रजोगुण ) 
विद्यमान होने के कारण जगदुपादानत्व उपपन्न हो जाता है। यद्यपि साम्यावस्था में 
प्रकृतिगत क्रिया ( रजोगुण ) और ज्ञान ( सत्त्वगुण ) कार्यकारी नहीं होते, तथापि अव्यक्तः 
शक्ति के रूप में अवस्थित रहते हैं, उनको लेकर प्रधान तत्त्व ही सर्वज्ञ और सर्वशक्तिः 
समन्वित हो सकता है, ब्रह्म नहीं। ब्रह्म का स्वरूप चैतन्य तो अविद्या से आवृत और 
अवृत्तिक अर्थात्‌ जगद्रूपेण परिणत होने में वैसे ही अक्रम ' होता है, जैसे कि हम संसारी 
जीवगण । स्वरूप ( अनौपाधिक ) चैतन्य में सकंज्ञत्व या ज्ञान-कतृंत्व भी नहीं रहता, क्योंकि 
वह ज्ञान पदार्थ जन्य ही नहीं होता, जिसकी जनकेता उस में सम्भव हो । यदि उस स्वरूप 
ज्ञान को जन्य माना जाता है, तब वह सदातन नहीं रह सकता, ब्रह्म की सदा सवज्ञता समाप्त 
हो जाती है । 

' चेतनानधिष्ठित जड़ प्रकृति की जगद्रचना में प्रवृत्ति वयोंकर होगी? यह प्रश्न भी 
संगत नहीं, क्योंकि इसका उत्तर दिया गया है--“पुरुषार्थ एव हेतुः, न केनचित्‌ कार्यते 
करणम्‌” ( सां. का. ३१ ) अर्थात्‌ भोग और मोक्षरूप द्विविध पुरुषार्थ से प्रयुक्त अनादि 
पुरुष-संयोग प्रकृति को महद, अहङ्कारादि क्रम से परिणत होने में सक्षम बना देता हैं। यह 
देखा भी गया है कि चेतन से अधिष्ठित न होकर भी अचेतन ( जड़ ) पदाथ भोगापवगेरूप 
कार्य के साधन में प्रवृत्त होता है, जेसे बछड़े की क्षुधा निवृत्त करने के लिए गौ के स्तनों में | 
दुध. अपने-आप उतर आता है-- 

[ वत्सविवृद्धिनिमित्तं क्षीरस्य यथा प्रवृत्तिरञ्ञस्य। 

पुरुषविमोश्षत्तिसित्त , तथाव धानस्य ॥ ( सा. का 5 ) 
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प्रधानस्य जगत्कारणत्वम्‌ | ` /हस्दीसहितभामतोसच लितम्‌ १८७ 


भामती | 
प्रवत्तंते । 'तवेक्षत बहुस्यां प्रजायेयेति? इत्याद्याश्च धतयो$चेतने$प चेतनवदुपचारात्‌ स्वकार्य्योन्मुखत्वमा- 
दर्शयन्ति । यथा कूलं पिपतिषतीति । > 
यत्प्राये श्रूयते यच्च ` तत्ताइगवगम्यते । 
भाक्तप्राये श्रुतमिदमतो भाक्तं प्रतीयते ॥ 
अपि चाहुवृंद्धा:--'यथा5ग्रधप्राये लिखितं दृष्ट्वा वदन्ति भवेदयमग्रचः? इति, तथेदमपि “ता 
आप ऐक्षन्त' “तत्तेज ऐक्तः इत्याद्युपचारप्राये शतम्‌ । तदेक्षतेत्योपचारिकमेव विज्ञेयम । अनेन जोवे- 
नात्मनाऽनुप्रविश्य नामरूपे व्याकरणवाणीति च प्रधानस्य जीवात्मत्वं जीवार्थकारितयाह । यथा हि 
भद्रसेनो राजार्थकारी राज्ञा भद्रसेनो ममात्मेत्युपचय्यते । एवं तत्त्वमसीत्याद्या: श्रुतयो भाक्ताः सम्पत्त्यर्या 


चा प्र्व्या? । स्वमपीतो भवतीति च निरुक्तं जीवस्य प्रधाने स्वकीयेऽप्ययं सुषप्तावस्यायां ब्रूते । 
TT टि] व्र 


2] : भामती-व्याख्या र 
“तदक्षत बहु स्यां प्रजायेय” ( छां. ६२।२ ) इत्यादि श्रुतियाँ तो अचेतन ( जड़ प्रकृति ) में 
चेतन-जेसा गौण व्यवहार वंसे ही करती है, जँसे 'कूलं पिपतिषति” ( नदी का कगार गिरना 
ही चाहता है ) ऐसा गौण व्यवहार, क्यों कि-- 
यत्प्राथे श्रूयते यच्च तत्‌ ताहृगवगम्यते । 
भाक्तप्राये श्ुतमिदमतो भाक्तं प्रतीयते ॥ 

[ “प्राय वचनाच्च” ( जँ. सु. २।२।१२ ), “विशये प्रायदर्शनात्‌” ( जै. सू. ३।३।२ ) इत्यादि 
सूत्रों में सजातीय या समान पदार्थो के समूह, प्रसङ्ग या प्रकरण का 'प्राय' शब्द से निर्देश 
किया गया है और प्राय-पाठ को भी एक निर्णायक या तातपर्य-ग्राहक माना जाता है, जैसा 
श्री शवरस्वामी कहते है--“प्रायादपि चार्थनिश्चयो भवति, यथा--अग्रप्राये लिखिते अग्रच्च 
इति गम्यते” ( शा. भा. पृ. ६०२ ) । अर्थात्‌ प्रधान पदार्थो की पंक्ति में निर्दिष्ट पदार्थ 
प्रधान एवं गौण पदार्थो की पंक्ति में चचित पदार्थं गोण माना जाता है। 
प्रकृत में ईक्षण पदार्थं गौण ईक्षणों के प्रसङ्ग में वणित हैं, जैसे ] “ता आप ऐक्षन्त” 
( छां. ६२४), “ततु तेज ऐक्षत'% ( छां. ६।२।३ ) इत्यादि जलादि जड़ पदार्थों के 
औपचारिक ( गौण ) इक्षणों के मध्य में “तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेय” ( छां. ६२३ ) यह 
ईक्षण भी पठित है, अतः यहाँ 'तत्‌' पद से प्रधान ( प्रकृति ) का ही ग्रहण करना चाहिए, 
जिससे गौण ईक्षणो का प्रसङ्ग भङ्ग न हो। “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकर- 
वाणि” ( छां. ६३।१ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रधान की ओर से ही यह कहलवाया गया 
है कि मैं ( प्रधान ) इस मनुष्य शरीर में जीव के रूप में प्रविष्ट होकर नामःरूप का व्याकरण 
[ देवदत्तादि विशेष नाम और गौरादि विशेषरूप धारण ] करू । यहां भी प्रधान से ही 
जीवात्मत्व का व्यवहार इस लिए' कर दिया गया है कि प्रधान तत्त्व ही जीव का उपकार- 


साधन करता है-- म | 
नानाविधैरुपायेरुपकारिण्यतुपकारिण पुंसः । 


गुणवत्यगुणस्य सतस्तस्यार्थमपार्थकं चरति ॥ ( सा. का. ६० ) 
लोक में उपकार-कर्त्ता को आत्मा ही समझा जाता है, जैसे भद्रसेन नामक पुरुष राजा का 
उपकार-साधन करता है, अतः राजा उसमें आत्मस्वरूपता का गौण व्यवहार करता है-- 
“भद्रसेनो ममात्मा' । इसी प्रकार “तत्त्वमसि” ( छां. ६।८।७) इत्यादि श्रृतियो के द्वारा 
जीव में प्रधानरूपता का उपचार या सम्पादन किया जाता है । “स्वमपीतो भवति” (छां. 
६।८।१ ) इस श्रुति के द्वारा सुषुप्त जीव का अपनी प्रकृति ( प्रधान ) में लय प्रतिपादित है, 
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प्रधानकारणपक्षे4पि योजयितु शक्यन्ते । सर्वशक्तित्वं तावत्प्रधानस्यापि स्वविकार- 
विषयमुपपद्यते । एवं सर्वशत्वमप्युपपद्यते। कथम्‌ ? यत्तुश्ञानं मन्यसे स सत्त्वघमेः, 
'सत्त्वात्संजायते शानम! ( गीं १४१७) इति स्सखतेः। तेन च सत्त्वघमंण ज्ञानेन 
भामती 
- प्रधानांशतमःसमुद्रेके हि जीवो निद्राणस्तमसीव मग्नो भवति । यथाहु:-- अभावप्रत्ययालस्बना वुत्तिनिद्रा! 
इति । वृत्तीनामन्यासां प्रमाणादीनामभावस्तस्य प्रत्ययः कारणं तमस्तदालम्बना निद्रा जीवस्य वृत्तिरित्यथ: । 
तथा सर्वज्ञं प्रस्तुत्य इवेताइवतरमन्त्रोऽपि “स कारणं करणाधिपाधिपः' इति प्रधानाभिप्रायः । प्रधानस्येव 
सर्वज्ञत्व॑ प्रतिपादितमधस्तात्‌ । तस्मादचेतनं प्रधानं जगदुपादानमनुवदन्ति श्रुतय इति पूर्वः पक्षः । 
एवं काणादादिमतेऽपि कथञ्चिद्योजनीयाः श्रुतयः। अक्षरार्थस्तु “प्रधानकारणपक्षेऽप' इति ' प्रधानस्यापि’ 
इति अपिकारावेवक्काराथों । स्यादेतत्‌-सत्वसम्पत््या चेदस्य सर्वज्ञताश्य तमःसम्पत्याऽसबंज्ञतेवास्य 
कर्मान्न भवतीत्यत आह ® तेन च सच्चधर्मण ज्ञानेन 9 इति । सशबं हि प्रकाशशीलं निरतिशयोत्कषं 
सावंज्यबोजम्‌ । यथाहु:--'निरतिशयं सार्वज्यवीजम्‌' इति । यत्‌ खलु सातिशयं तत्‌. क्वचिन्निरतिशयं 
दुष्ट, यथा कुवलामलकचिल्वेषु सातिशयं महत्त्व व्योम्नि परसमहति निरतिशयम्‌ । एवं ज्ञानमप्येकह्वि- 


भामती व्याख्या 

क्योंकि प्रधान के तमोगुणरूप अंश की वृद्धि या प्रधानता हो जाने पर जीव सुषुप्तिकृप गाढ 
निद्रा मे वेसे ही डूब जाता है, जैसे कोई गाढ़ अन्धकार में समा जाय । महर्षि पतञ्जलि निद्रा 
का लक्षण करते हैं- “अभावप्रत्ययालम्बना वृत्तिनिद्रा” (यो. सू. १।१ ) अर्थात्‌ अन्तःकरण 
की सब पाँच वृत्तियाँ होती हैं-( १) प्रमाण, (२) विपर्यय, (३) बिकल्प, (४) निद्रा 
और ५ ) स्मृति । निद्रा से भिन्त प्रमाणादि चार प्रकार की वृत्तियो के अभाव का जो 
प्रत्यय (कारण या सम्पादक) है--तमोगुण, उसको आलम्बन ( विषय ) करनेवाली वृत्ति को 
निद्रा कहते हैं । श्वेताश्वतर उपनिषत्‌ में सवंज्ञ का प्रकरण आरम्भ करके जो कहा गया है-- 
“स कारणं करणाधिपाधिपः” ( श्वेता० ६।९ ) वह प्रधान पदार्थ को अभिलक्ष्य करके कहा 
है कि वह जगते का कारण एवं करणों ( इन्द्रियों) के अधिपति जीव का अधिपति 
( अन्तर्यामी ) है । प्रधान में ही सर्वज्ञता का उपपादन पहले किया जा चुका है, अतः अचेतन 
प्रधान को ही जगत्‌ का उपादान कारण श्रुतियाँ बताती हे--यह इस अधिकरण का 
पुर्वेपक्ष है । 

यद्यपि वेशेषिकादि मतां में भी श्रुतियों की योजना की जा सकती है, तथापि प्रधान 
कारणता पक्ष में ही श्रुतियों का अक्षराथे घटता है। “प्रधानकारणपक्षेशप” और “स॒वंश क्तिमत्त्वं 
तावत्‌ प्रधानस्यापि” इन भाष्य-वाक्यो में प्रयुक्त दोनों 'अपि' शब्द एवकाराथेक हैं, अर्थात्‌ 
श्रुतियों का शब्दार्थ प्रधान-कारणता-पक्ष में ही घटता है और सर्वंशक्तिमत्व भी प्रधान तत्त्व 
में ही उपपन्न होता है । सर्वज्ञत्व भी वहीं समञ्जस होता है, क्योंकि सर्वज्ञत्व का घटकीभूत 
जो ज्ञान है, वह प्रधान के सत्त्व गुण का ही धमं है, भगवद्गीता कहती है--सत्तात्‌ सञ्जा- 


यते ज्ञानम्‌” ( मी. १४१७) । 'यदि सत्त्व गुण के धमंभूत ज्ञान को लेकर प्रधान संज्ञ है, . 


तब अपने तमोगुण के धमंभुत अज्ञान को लेकर असवैज्ञ क्यों नहीं ?” इस प्रश्‍न का उत्तर 
है-- तिन च सत्त्वधर्मेण ज्ञानेन कार्यंकारणवन्तः पुरुषाः योगिनः सर्वज्ञाः प्रसिद्धाः, सत्वस्य हि 
निरतिशयोत्करषे सर्वेज्त्व॑ प्रसिद्धम्‌ ।” अर्थात्‌ सत्त्वगुण प्रकाशशील है, प्रकाश का निरतिशय 
उत्कर्ष ( असीम अवस्था में पहुँच जाना ) ही स्वंज्ञता का बीज ( कारण ) है, जैसा कि 
योगसूत्र की स्थापना है “तत्र निरतिशयं साव॑ज््यबीजम्‌” (यो. सु. १।२५ ) । जो वस्तु 
सातिशय ( तरतमभाव-युक्त-) होती ऽै,नह'कहताअरिसा में पहुँची देखी गई है, जैसे-- 


ध्रंचानस्य जंगत्कारणत्वर्म १८०१ हिन्दीसहिंतसामतीसेवालतम Gyan Kosha - १८९ 


कार्यकरणवन्तः पुरुषाः सर्वेश्षा योगिनः प्रसिद्धाः 
सवज्ञत्वं प्रसिद्धम्‌। न केचळस्याका्यंकरणस्य पुरुषस्योपळब्धिमात्रस्य सर्वज्ञत्वं 
किन्विज्ञत्व वा कर्पयितु शक्यम्‌ । त्रिगुणत्वात्त प्रधानस्य सर्वेशानकारणभूत॑ सर्वं 
प्रधानावस्थायामपि विद्यत इति प्रधानस्याचेतनस्यैच सतः सवेश्षत्वमुपचर्यते चेदान्त- 
वाक्येषु । अवश्य च त्वयापि सवंशं ब्रह्मभ्युपगच्छता सर्वश्चानशक्तिमत्वेनेच सवज्ञत्व- 
मुपगन्तन्यस्‌ । न हि सवंदा सवविषयं ज्ञानं कुचंदेच ब्रह्म वर्तते । तथापि ज्ञानस्य 
नित्यत्वे ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्ः्यं अणो हीयेत । अथानित्यं तदिति ज्ञानक्रियाया 
उपरमेतापि ब्रह्म, तदा सर्वंश्ञानशक्तिमस्वेनेच सर्वश्वत्वमापतति। अपि च प्रागुत्पत्तः 
सवकारकशान्यं ब्रह्मष्यते त्वया । न च ज्ञानसाधनानां शरोरेन्द्रियादीनामभावे क्षानो- 


त्पत्तिः कस्यचिहुपपन्ना । अपि च प्रधानस्यानेकात्मकस्य परिणामसंभचात्कारणत्वो- 
SCSI किम 


। सत्वस्य हि निरतिशयोत्कर्ष 


भामती 
बहुविषयतया सातिशयमित्यनेनापि क्वचिधिरतिशयेन भवितव्यम्‌ । इदमेव चास्य निरतिशयत्वं यद्धिदित- 


समस्तवेदित्यत्बम्‌ । तदिदं सत्वं सत्वस्य निरतिश्चयोतकर्षत्वे सम्भवति । एतडुक्तं भवतियद्यपि 
रजस्तमसी अपि स्तः, तथापि पुरुषाथंप्रयुक्तगुणवेषम्यातिशयात्‌ सरवस्य निरतिशयोत्कर्ष, सावेश्‍्य कार्यं 
मुत्पद्यत इति । प्रधानावस्थायासपि तन्मात्रं बिवक्षित्वाऽबिवक्षित्वा च तमःकार्य्य प्रधानं सवज्ञमपचय्यंत 


इति । अपिभ्यामवधारणस्य व्यवच्छेद्यमाह & न केवलस्य & इति। नहि किञ्चिदेकं काय्यं जनयेदपि तु 
बहूनि । चिदात्मा चकः, प्रधानन्तु त्रिगुणमिति तत एव काय्यंमुत्पत्तुमहंति, न चिदात्मन इत्यर्थः । तवापि 
च योग्यतामात्रेणेव चिदात्मनः सर्वज्ञताभ्युपगमौ न कार्य्यंयोगादित्याह--& त्वयाऽपि छ इति त केवल: 


स्थाकाय्यंकारणस्पेत्येतत्सिहावलोकितेन प्रपञ्चयति & प्रागुत्पत्तेः इति &॥ & अपि च प्रधानस्य इति & 
चस्त्वर्थः । 


भाळ 
भामती-ग्याख्या 


बेर, आँवलादि में महत्‌ परिमाण सातिशय ( न्युनाधिक') हे और आकाश में असीम 
( व्यापकतापादक ) निरतिशय होता है, वेसे ही ज्ञान भी किसी में एक विषयवाला, किसी 
में दो विषयवाला सातिशय ( तरतमभाव-युक्त ) होता है, वह कहीं-न-कहीं जाकर निरतिशय 
( परमोत्कृष्ट ) अवश्य होगा । ज्ञान की निरतिशयता यही दै कि समस्त विषय-प्रकाशकत्व । 
इस प्रकार का सर्वज्ञत्व सत्त्व गुण का निरतिशय उत्कर्ष होने पर ही सम्भव होगा ।, कहने 
का भाव यह है कि प्रधान में यद्यपि रजोगुण और तमोगुण भी हैं, तथापि जिस पुरुषार्थ की 
प्रेरणा से गुणों में उत्कर्षापकर्षं होता है, उसके ही बल पर कहीं पर सत्त्व गुण के चरम 
सीमा में पहुंच जाने पर सर्वज्ञता उत्पन्न हो जातो है । सत्त्व की प्रधानता को लेकर प्रधान में 
सर्वंज्ञता का उपचार विवक्षित है और तमोगुण-प्रयुक्त असवेज्ञता नहीं । कथित दो “अपिः 
शब्दों को जो एवकाराथेक कहा गया था, वहाँ एवकार के द्वारा व्यावतंनीय पदाथे का 
स्पष्टीकरण किया जाता है-- न केवलस्याकार्यकारणस्य पुरुषस्योपलब्धिमात्रस्य सर्वज्ञत्वम्‌” । 
कोई एक अद्वितीय पदार्थे कार्योत्पादन नहीं कर सकता, अपितु कई पदार्थ मिलकर कार्य 
कारी होते हैं। चिदात्मा ( ब्रह्मतत्त्व) तो एकमात्र है, किन्तु प्रधान तत्त्व त्रिगुणात्मक 
होने के कारण कार्य का उत्पादन कर सकता है, चिदात्मा नहीं । आप ( वेदान्तिगण )भी 


` योग्यता मात्र के आधार पर चिदात्मा में सकंत्ञत्व मानते हैं, कायं के सम्बन्ध से नहीं- 


“त्वयापि स्ंज्ञं ब्रह्माभ्युपगच्छता सर्वज्ञानशक्तिमत्त्वेन सर्वज्ञत्वमध्युपगन्तव्यम”। जो यह 
कहा गया कि कायेकरण-रहित केवल ( असंघत ) आत्मा में सर्वज्ञत्व नहीं बन सकता, उसी 
विषय का सिंहावलोकन के समान विस्तार किया जाता है--“प्रागुत्पत्तः स्ेकायंशून्यं ब्रह्मे 
ष्यते त्वया” । “अपि च प्रधानस्य”--इस भाष्य में चकार का अथे है-- तु? । 
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पपत्तिसृंदादिवत्‌ , नासंहतस्येकात्मकस्य ब्रह्मण इत्येवं प्राप्त इदं सूत्रमारभ्यते 
क्षतेनाशब्दम्‌ ॥ ५ ॥ 
न सांख्यपरिकल्पितमचेतनं प्रचानं जगतः कारणं शक्यं वेदान्तेष्वाञ्चयितुम्‌ । 
अशब्दं हि तत्‌ । कथमशब्दत्वम्‌ ? इक्षतेः- ईक्षिठत्वश्रचणात्कारणस्य । कथम्‌ ? पचं हि 
भ्रयत्ते- सदैव सोम्येदमग्र आसीदेकमेचाद्धितीयम्‌? ( छान्दो ६।२।१) इत्युपक्रस्य 


भामती - 
एवं प्राप्त उच्यते- नाम रूप-प्रपञ्च-लक्षणकाय्यंदशँनादेतत्कारणमात्रवदिति सामान्यकहपनायामस्ति 


` प्रमाणं, न तु तदचेतनं चेतनमिति वा विज्ञेषकश्‍्पनायामस्त्यनुमानमित्युपरिष्टात्प्रवेदयिष्यते । तस्मान्नाम- 

रूपप्रपञ्चकारणभेदप्रमायामाम्ताय एव भगवानुपासनीय: । तदेवसास्तायेकसमधिगसनीये जगत्कारणे-- 

पौर्वापय्यपरामर्शाद्‌ यदाम्नायोईझजसा वदेत्‌ । 
जगढहोजं तवेवेष्टं चेतने च स आञ्जसः॥ 
तेषु तेषु खल्वाम्तायप्रदेशेषु तदेक्षतेत्येवं जातीयकेर्वाकषयरी क्षितुः कारणाज्जगज्जन्मास्यायते इति, 
न च प्रधानपरमाण्वादेरचेतनस्येक्षितुत्वमाङजसम्‌ । सत्त्वांशेनेक्षितृ प्रधानं तस्य प्रकाशकत्वादिति चेत्‌ । 
न; तस्य जाडथेन तत्त्वानुपपत्तेः । कस्तहि रजस्तमोभ्यां सत्त्वस्य विञ्ञेषः ? स्वच्छता । स्वच्छं हि सरम्‌ । 
अस्वच्छे च रजस्तमसी । स्वच्छस्य च चेतन्यबिम्बोदृग्राहितया प्रकारात्वव्यपदेशो नेतरयोरस्वच्छतया 
तदग्राहित्वाभावात्‌ । पार्थिवत्वे तुल्य इव मणेबिम्बोद्ग्राहिता न लोष्ठादीनाम्‌ । ब्रह्मणस्त्वी क्षितृत्वमाञ्ज- 
भामती =व्याख्या 
सिद्धान्त--नाम-रूपात्मक प्रपच्च को देख कर अनुमान प्रमाण से तो केवल इतनी 
ही कल्पना की जा सकती ह्वै कि 'इद॑ कार्यजातं कारणवत्‌, कार्यत्वाद्‌ घटादिवत्‌'। इससे 
अतिरिक्त वह कारण पदार्थं चेतन है ? या अचेतन? इस प्रकार की विशेष कल्पना में 
अनुमान की गति नहीं हो सकती-यह आगे चल कर कहा जायगा, अतः इस नाम-रूपात्मक 
प्रपञ्च के विशेष कारण का निश्चय करने के लिए भगवान्‌ वेद की ही शरण लेनी आवश्यक 
है । जब वेद के द्वारा ही जगत्‌ की कारण वस्तु का अधिगम करना है, तब-- 
पौर्वापर्यंपरामर्शाद्‌ यदाम्नायोऽञ्ञसा वदेत्‌ । 
जगद्वीजं तदेवेष्टंचेतंने च स आञ्जसः॥ 

[वेद अपनी तात्पय॑-ग्राहिका उपक्रमोपसंहारादि युक्तियों की सहायता से जो जगत्‌ का 
कारण बताएगा, वही मानना होगा, . वेद के द्वारा वह कारणता ब्रह्मरूप चेतन पदार्थ में ही 
सम्यक्‌ प्रदिपादित है, क्योंकि ] वेद के अनेक प्रदेशों में 'तद॑क्षत” ( छां. ६।२।३) इत्यादि 


-वचनों के द्वारा ईक्षण-कर्त्ता पुरुष से जगत्‌ का जन्म कथित है । प्रधान और परमाणु आदि 


अचतन पदार्थों में मुख्य ईक्षितुत्व सीधे-सीधे नहीं घटता । 'सत्त्व गुण के अंशभूत ज्ञान के 
द्वारा प्रधान ( प्रकृति ) में जो ईक्षितृत्व सांख्याचार्यं कहते हैं, वह सम्भव नहीं, क्योंकि प्रधान 
जड है, अतः मुख्यरूप से उसमें ईक्षण का कर्तृत्व उपपन्न नहीं होता । यदि पुछा - जाय कि 
सत्त्व के माध्यम से प्रधान में यदि ईक्षितृत्व नहीं बन सकता, तब रजोगुण और तमोगुण से 
सत्त्व की विशेषता ही क्या रह जाती है? तो इसका सहज उत्तर है कि सत्त्व की वह 
विशेषता दै--स्वच्छता, क्योंकि सत्त्वगुण स्वच्छ होता हैं, रज भौर तम अस्वच्छ होते हैं। 
स्वच्छ द्रव्य में ही चैतन्य के प्रतिबिम्ब की ग्राहकता होती है, अत एव सत्त्व को प्रकाशक मान 
लिया गया है-“सत्त्वं लघु प्रकाशकमिष्टम्‌” ( सां. का. १३.) । रजोगुण और तमो गुण में 
अस्वच्छता होने के कारण प्रतिबिम्ब-ग्राहित्व नहीं होता यद्यपि स्फटिकादि मणि और लो 
(पत्थर) सभी समानरूप से-पाथित्र,है,त्रथाफ्िप्रणि कं।ही क्तिबिम्ब-प्राहिता होती है, लोष्ठादि 
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भामती 
सम्‌ । तस्यास्तायतो निव्यज्ञानस्वभावत्वविनिश्चयात्‌ । नन्वत एवास्य नेक्षितृत्वं; नित्यस्य ज्ञानस्वभाव- 
भूतस्येक्षणस्थाक्रियात्वेन ब्रह्मणस्तत्प्रति निमित्तभावाभावात्‌ । अक्रियानिमित्तत्य च कारकत्वनिवृत्तो 
तहथाप्तस्थ तद्विशेषस्य कतृत्वस्य निवुत्ते: । सत्यं ब्रह्मस्वभावश्चेतन्यं नित्यतया न क्रिया, तस्य त्वनवच्छि- 
त तत्तद्विषयोपधानभेदावच्छेदेन कल्पितभेदस्पानित्यत्वं काय्यंत्व॑ चोपपद्यते । तथा चेवंलक्षणे ईक्षणे 
स्वविषये बरह्मणः स्वातस्त्रलक्षणं कतृंत्वमुपपन्नम । यद्यपि च कूटस्थनित्यस्थापरिणामिन ओदासीन्यमस्य 
वास्तवं तथाप्यनाद्यनिवं चनीयाविद्यावञ्छिन्नस्य व्यापारवरवमदभासत इति कतुंत्वोपपत्तिः । परेरपि च 
चिच्छक्तेः कूटस्थनित्याया वृत्तीः प्रति कतृत्वमीदृशमेवाभ्युपेयम्‌ । चेतन्यसामानाधिकरण्येन ज्ञातृत्वोप- 
लब्धेः। न हि प्राधानिकान्यन्तबं हिष्करणानि त्रयोदश सत्त्वप्रधानान्यपि स्वयभेवाचेतनानि तद्वृत्तयश्च 
स्वं वा परं वा वेदितुमुस्सहन्ते । नो खल्वन्धाः सहत्रमपि पान्थाः पन्थानं विदन्ति । चछुष्मता चेकेन 
चेद्‌ वेद्यते, स एव तहि भागंदर्शो स्वतन्त्रः कर्ता नेता तेषाम्‌ । एवं बुद्धिसत्त्वस्य स्वयमचेतनस्य चिति- 
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भामती- व्याख्या 
में नहीं । इसी प्रकार ब्रह्म में. ही ईक्षितृत्व मुख्य रूप से घटता है, क्योंकि वेद के द्वारा उसमें 
नित्यज्ञानरूपता प्रतिपादित है, प्रधानादि में नहीं । 

'शङ्का -नित्यज्ञानस्वरूपता होने के कारण ही ब्रह्म में ईक्षण-कतुत्व सम्भव नहीं, 
क्योंकि घटादि कार्य ( जन्य ) पदार्थो का ही कुलालादि में कतूंत्व देखा जाता है, नित्य 
ज्ञानरूप ईक्षण कार्ये ( जन्य.) पदार्थं नहीं, अतः उसका कतुंत्व ब्रह्म में क्योंकर होगा ? “यत्र 
यत्र कारकत्वम्‌, तत्र तत्र क्रिया-निमित्तत्वम्‌-इस प्रकार व्यापकीभूत क्रिया-निमित्तत्व की 
निवृत्ति हो जाने से ब्रह्म में कारकत्व ही नहीं घटता, कारकत्व धर्म कतृंत्वादि का व्यापक हैं, 
उसकी निवृत्ति हो जाने से उसके व्याप्यभूत कर्तृत्व की भी निवृत्ति हो जाती है, तब ब्रह्म में 
इक्षणकतृंत्व कैसे बनेगा ? 

समाधान--यह सत्य है कि ब्रह्मस्वरूप ज्ञान नित्य है, कार्ये (जन्य) नहीं, किन्तु 

स्वभावतः अनवच्छिन्न ज्ञात अपनी विषयरूप उपाधियों से अवच्छिन्न होकर वैसे ही कार्य 
( अनित्य ) माना जाता है, जैसे घटादि से अवच्छिन्न होकर आकाश । फलदः इस प्रकार के 
ईंक्षणरूप ज्ञान को लेकर ब्रह्म में उसका “स्वतन्त्र: कर्त्ता” ( पा..सू. १।४।५४ ) के अनुसार 
कर्तृत्व उपपन्न हो जाता है । यद्यपि इस कूटस्थ, नित्य ओर अपरिणामी ब्रह्म में औदासीच्य 
( अक्रियाका रित्व ) ही वास्तविक है, तथापि अनादि और अतिवेचनीय अविद्या से अवच्छिन्न 
होकर ब्रह्म क्रिपावान्‌ हो जाता है, अतः उसमें कतूंत्व बन जाता है । सांख्याचार्यादि भी 
चिति शक्ति ( पुरुष ) को कूटस्थ और नित्य मानते हैं, अतः उन्हें भी बुद्धिस्थ वृत्ति (क्रिया) 
का कतुंत्व ऐसा ही स्वीकार करना होगा, क्योंकि ज्ञातृत्व जड़ में नहीं, चेतन में ही प्रतीत 
ही नात ( प्रकृति ) के द्वारा जो मन, बुद्धि भौर अहुङ्काररूप त्रिविध अन्तःकरण, पाँच 
ज्ञानेन्द्रिय और पाँच कंमेंन्द्रिय रूप दशविध बाह्य करण, सब मिलाकर तेरह प्रकार का 
करण-कलाप उत्पन्न किया जाता है-“करणं त्रयोदशविधम्‌'' ( सां. का. ३२)। वह सब 
सत्त्व गुण का कार्य होने पर भी अचेतन एवं उसकी वृक्तियाँ भी जड़ हैं, अतः वे न अपने को 
जान सकती हैं और न अपने से भिन्न विषय को। हजारों अन्धे यदि सिलकर किसी मागं 
पर चल पड़ते हैं, तब भी उस मागं का ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकते, किन्तु आँखवाला व्यक्ति 
भले ही एक अकेला- हो, यदि सब कुछ देख सकता है, तब वही आँखवाला व्यक्ति ही सभी का 
नेता माना जायगा । बुद्धिगत सत्त्व स्वयं अचेतन होकर जिस चैतन्य को छाया पत्ति के द्वारा 
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पपत्तिसंदादिवत्‌ , नासंहतस्येकात्मकस्य ब्रह्मण इत्येचं प्राप्त इद्‌ सूत्रमारभ्यते 
क्षतेना शब्दम्‌ ॥ ५ ॥ 
न सांख्यपरिकटिपतमचेतनं प्रधानं जगतः कारणं शक्यं वेदान्तेष्वाश्रयितुम्‌ । 
अशब्दं हि तत्‌ । कथमशब्द्त्वम्‌ ? इक्षतेः- ईक्षितृत्वश्रचणात्कारणस्य । कथम्‌ ? पर्व हि 
श्रयते-'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌? ( छान्दो ६।२।१) इत्युपक्रम्य 


भामती व 
एवं प्राप्त उच्यते- नाम रूप-प्रपज्च-लक्षणकाय्यंद्शंनादेतत्कारणमात्रवदिति सामाभ्यकल्पनायामस्ति 


प्रमाणं, न तु तदचेतनं चेतनमिति वा निशेषकर्पनायामस्त्यनुमानमित्युपरिष्टात्प्रवेदयिषयते । तस्मान्नाम- 
रूपप्रपञ्चकारणमेदप्रमायामाम्नाय एव भगवानुपासनीयः । तदेबमाम्नायंकसमधिगमनीये जगत्कारणे 
पोर्वापर्यंपरामर्शाद्‌ यदाम्नायोऽञ्जसा वदेत्‌ । 
जगद्वीजं तदेवेष्टं चेतने च स आञ्जसः॥ 

तेषु तेषु खल्वाम्नायप्रदेशेषु तदेक्षतेत्येवंजातीयकेर्वावयेरी क्षितुः कारणाज्जगज्जन्माइयायते इति, 
न च प्रधानपरमाण्वादेरचेतनस्येक्षितुत्वमाङजसम्‌ । सत्त्वांशेनेक्षितृ प्रधानं तस्य प्रकाशकत्वादिति चेत्‌ । 
न; तस्य .जाडचेन तत्त्वानुपपत्तेः । कस्ताह रजस्तमोभ्यां सत्त्वस्य विशेषः ? स्वच्छता । स्वच्छं हि सत्त्वम्‌ । 
अस्वच्छे च रजस्तमसी । स्वच्छस्य च चेतन्यबिम्बो द्ग्राहितया प्रकाशात्वव्यपदेशो नेतरयोरस्बच्छतया 
तद्ग्राहिरबाभावात्‌ । पाथिवत्वे तुल्य इव भणेबिम्बोद्ग्राहिता न लोष्ठादीनाम्‌ । घ्रह्मणस्त्वी क्षितृत्वमाञ्ज- 
भामती =व्याख्या 

सिद्धान्त-नाम-रूपात्मक प्रपञ्च को देख कर अनुमान प्रमाण से तो केवल इतनी 
ही कल्पना की जा सकती द्वै कि 'इद॑ कार्यजातं कारणवतु, कार्यत्वाद्‌ घटादिवत्‌’ । इससे 
अतिरिक्त वह कारण पदार्थं चेतन है? या अचेतन? इस प्रकार की विशेष कल्पना में 
अनुमान की गति नहीं हो सकती-यह आगे चल कर कहा जायगा, अतः इस नाम-रूपात्मक 
प्रपञ्च के विशेष कारण का निश्चय करने के लिए भगवान्‌ वेद की ही शरण लेनी आवश्यक 
है । जब वेद के द्वारा ही जगत्‌ की कारण वस्तु का अधिगम करना है, तब-- 

पौर्वापर्यपरामर्शाद्‌ यदाम्नायोऽञ्जसा वदेत्‌ । 
जगद्वीजं तदेवेष्टं चेतने च स आञ्जसः॥ 

[वेद अपनी तात्पय॑-ग्राहिका उपक्गमोपसंहारादि युक्तियों की सहायता से जो जगत्‌ का 
कारण बताएगा, वही मानना होगा, .वेद के द्वारा वह कारणता ब्रह्मरूप चेतन पदार्थ में ही 
सम्यक्‌ प्रदिपादित है, क्योंकि ] वेद के अनेक प्रदेशों में 'तदेक्षत” ( छां. ६२।३ ) इत्यादि 


-वचनों के द्वारा ईक्षण-कर्त्ता पुरुष से जगत्‌ का जन्म कथित है । प्रधान और परमाणु आदि 


अचतन पदार्थों में मुख्य ईक्षितृत्व सीधे-सीधे नहीं घटता । “सत्त्व गुण के अंशभूत ज्ञान के 
द्वारा प्रधान ( प्रकृति ) में जो ईक्षितृत्व सांख्याचार्य कहते हैं, वह सम्भव नहीं, क्योंकि प्रधान 
जड़ है, अतः मुख्यरूप से उसमें ईक्षण का कर्तृत्व उपपन्न नहीं होता । यदि पुछा जाय कि 
सत्त्व के माध्यम से प्रधान में यदि ईक्षितृत्व नहीं बन सकता, तब रजोगुण और तमोगुण से 
सत्त्व की विशेषता ही क्या रह जाती है? तो इसका सहज उत्तर है कि सत्त्व की वह 
विशेषता है--स्वच्छता, क्योंकि सत्त्वगुण स्वच्छ होता हे, रज और तम अस्वच्छ होते हैं। 
स्वच्छ द्रव्य में ही चैतन्य के प्रतिबिम्ब की ग्राहकता होती है, अत एव सत्त्व को प्रकाशक मान 
लिया गया है--“सत्त्वं लघु . प्रकाशकमिष्टम्‌” ( सां. का. १३.) । रजोगुण और तमो गुण में 
अस्वच्छता होने के कारण प्रतिमिम्ब-ग्राहित्व नहीं होता यद्यपि स्फटिकादि मणि और लोष्ट 
(पत्थर) सभी समानरूप से प्रथि है, बराम मणि औठी प्रतिबिम्ब-प्राहिता होती है, लो्ादि 
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सम्‌ । तस्यास्नायतो निव्यज्ञानस्वभावत्वविनिश्चयात्‌ । नन्वत एवास्य नेक्षितुर्वं; नित्यस्य ज्ञानस्वभाव- 
भूतस्येक्षणस्याक्रियास्वेन ब्रह्मणस्त्रति निमित्तभावाभावात्‌ । अक्रियानिमित्तस्य च कारकत्वततिवृत्तो 
तहथाप्तस्थ तहिशेषस्य कतृंत्वस्य निवृत्तेः । सत्यं ब्रह्मस्वभावश्चेतम्यं नित्यतया न क्रिया, तस्य तवनवच्छि- 
चस्य तत्तद्विषयोपधानभेदाचच्छेदेन कर्पितभेदस्यानित्यस्वं काय्यंत्वं चोपपद्चते । तथा चेवंलक्षणे ईक्षणे 
स्वविषये बरह्मणः स्वातन्त्यलक्षणं कतृंत्वसुपपन्नम्‌। यद्यपि च कूटस्यनित्यस्यापरिणामिन मोदासीन्यमस्य 
वास्तवं तथाप्यनादयनिवं चनीयाविद्यावच्छिन्नस्य व्यापारवत्वमवभासत इति कतृंत्वोपपत्तिः । परेरवि च 
चिच्छक्तेः कूटस्थनित्याया वृत्तीः प्रति कतृत्वमीदृशमेवाभ्युपेयम्‌ । चेतन्यसामानाधिकरण्येन ज्ञातृत्वोप- 
लब्धेः॥ न हि प्राधानिकान्यन्तबं हिष्करणानि त्रयोदश सत्त्वप्रधानान्यपि स्वयमेवाचेतनानि तदृवृत्तयश्र 
स्वं वा परं वा वेदितुमुत्सहन्ते । नो खल्वन्धाः सहस्रमपि पान्थाः पन्यानं विदन्ति । चहुष्मता चेकेन 
चेद्‌ वेद्यते, स एव तहि भागंद्शी स्वतन्त्रः कर्ता नेता तेषाम्‌ । एवं बुद्धिसत्त्वस्य स्वयमचेतनस्य चिति- 


भामती- व्याख्या 
में नहीं । इसी प्रकार ब्रह्म में. ही ईक्षितृत्व मुख्य रूप से घटता है, क्योंकि वेद के द्वारा उसमें 
नित्यज्ञानरूपता प्रतिपादित है, प्रधानादि में नहीं । 
शङ्का -नित्यज्ञानस्वरूपता होने के कारण ही ब्रह्म में ईक्षण-कतृंत्व सम्भव नहीं, 
क्योंकि घटादि कार्य ( जन्य ) पदार्थो का ही कुळालादि में कतूंत्व देखा जाता है, नित्य 
ज्ञानरूप ईक्षण कार्य ( जन्य.) पदार्थ नहीं, अतः उसका कतृंत्व ब्रह्म में क्योंकर होगा ? 'यत्र 
यत्र कारकत्वम्‌, तत्र तत्र क्रिया-निमित्तत्वम्‌-इस प्रकार व्यापकींभूत क्रिया-निमित्तत्व की 
निवृत्ति हो जाने से ब्रह्म में कारकत्व ही नहीं घटता, कारकत्व धर्म कर्तूत्वादि का व्यापक है, 
उसकी निवृत्ति हो जाने से उसके व्याप्यूत कतूंत्व की भी निवृत्ति हो जाती है, तब ब्रह्म में 
इंक्षणकतृत्व कैसे बनेगा ? क 4 
समाधान--यह सत्य है कि ब्रह्मस्वरूप ज्ञान नित्य है, काय (जन्य) नहीं, किन्तु 
स्वभावतः अनवच्छिन्न ज्ञान अपनी विषयरूप उपाधियों से अवच्छिन्न होकर वैसे ही कार्य 
( अनित्य ) माना जाता है, जैसे घटादि से अवच्छिन्न होकर आकाश । फलतः इस प्रकार के 
ईंक्षणरूप ज्ञान को लेकर ब्रह्मा में उसका “स्वतन्त्र: कर्ता” ( पा..सू. १।४।५४ ) के अनुसार 
कर्तृत्व उपपन्न हो जाता है । यद्यपि इस कूटस्थ, नित्य और अपरिणामी ब्रह्म में औदासीन्य 
( अक्रियाका रित्व ) ही वास्तविक है, तथापि अनादि और अनिवेचनीय अविद्या से अवच्छिन्न 
होकर ब्रह्म क्रियावान्‌ हो जाता है, अतः उसमें कतुूंत्व बन जाता है । सांख्याचार्यादि भी 
चिति शक्ति ( पुरुष ) को कूटस्थ और नित्य मानते हैं, अतः उन्हें भी बुद्धिस्थ वृत्ति (क्रिया) 
का कतुंत्व ऐसा ही स्वीकार करना होगा, क्योंकि ज्ञातृत्व जड़ में नहीं, चेतन में ही प्रतीत 


जद ( प्रकृति ) के द्वारा जो मन, बुद्धि भौर अहद्धाररूप त्रिविध अन्तःकरण, पाँच 
ज्ञानेन्द्रिय और पाँच कर्मेन्द्रिय रूप दशविध बाह्य करण, सब मिलाकर तेरह प्रकार का 
करण-कलाप उत्पन्न किया जाता है-“करणं त्रयोदशविधम्‌” ( सां. का. ३२)। वह सब 
सत्त्व गुण का कार्य होने पर भी अचेतन एवं उसकी वृक्तियाँ भी जड़ हैं, अतः वे न अपने को 
जान सकती हैं और न अपने से भिन्त विषय को । हजारों अन्धे यदि मिलकर किसी मागं 
पर चल पड़ते हैं, तब भी उस मागं का ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकते, किन्तु आँखवाला व्यक्ति 
भले ही एक अकेला: हो, यदि सब कुछ देख सकता है, तब वही आँखवाला व्यक्ति ही सभी का 
नेता माना जायगा । बुद्धिगत सत्त्व स्वयं अचेतन होकर जिस चैतन्य की छाया पत्ति के द्वारा 
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भामती 

' बिम्बसंक्रान्त्या चेदापन्तं चेतन्यस्य ज्ञातृत्वम्‌ , चितिरेव ज्ञात्री स्वतन्त्रा, नान्तबं हिष्करणान्यन्धसहत्न- 
घ्रतिमान्यस्वतन्त्राणि । न चास्याश्चितेः कूरस्थनित्याया अस्ति व्यापारयोगः। न च तदयोगेऽप्यज्ञातुत्वं 
ब्यापारवतामपि जडानामज्ञत्वात्‌। तस्मादन्तःकरणवत्तिनं व्यापारमारोप्य चितिशक्तो कतृ्वाभिमा. 
नोऽग्तःकरणे वा चेतन्यमारोप्य तस्य ज्ञातुत्वाभिमानः । सर्वथा भवन्मतेऽपि नेदं स्वाभाविक क्वचिदपि 
ज्ञातुत्वमपि तु सांव्यावहारिकप्रेवेति परमाथंः। नित्यस्यात्मनो ज्ञानं परिणाम इति च भेदाभेदपक्षम- 
पाकुवंऱ्िरपास्तम्‌ । कूटस्थस्य नित्यस्यात्मनोऽव्यापारवत एव भिन्नं ज्ञानं धर्मं इति चोपरिष्टादपाकरि- 
ष्यते । तस्माहृस्तुतोऽनवच्छिन्नं चेतन्यं तस्वान्यत्वानिवंचनीयाव्याकृतत्याचिकीषितनामरूपविषयावच्चछिन्नं 
सज्ज्ञानं काय्यं तस्य कर्ता ईइवरो ज्ञाता सबंज्ञः सवंशक्तिरिति सिद्धम्‌ । तथा च श्रुतिः-- 

'तपसा चीयते बरह्म ततोऽन्नमभिजायते । 

अन्नात्प्राणो मनः सत्वं लोकाः कर्मसु चामृतम्‌ ॥ 

यः सर्वज्ञः सर्वविद्‌ यस्य ज्ञानमय तपः | 

तस्मादेतद्‌ ब्रह्म नामरूपमन्नं च जायते! ॥ इति। 

तपसा ज्ञानेन अव्याकृतनामरूपविषयेण चोयते तद॒यात्रिकीर्षावद्भूवति । यथा कुविन्वादिरव्याकृतं 

पटादि बुद्धावालिख्य चिकीषति । एकधमंवान्‌ द्वितीयधर्मोपजननेन उपचित उच्यते । व्याचिकोर्षायां 


0८7 भामती-व्याख्या | 

चैतन्य प्राप्त करता है, उस मुख्य चैतन्य में ही ज्ञातृत्व होता है, वही चेतन्य तत्त्व स्वतन्त्र है, 
अन्तःकरण या बहिःकरणों का समूह वेसे ही कभी चेतन नहीं बन सकता, जैसे हजारों 
अन्धो का समुह चक्षुष्मान नहीं होता। इस मुख्य चिति शक्ति ( आत्मा ) में कूटस्थता, विभुता 
और नित्यता होने के कारण किसी प्रकार की क्रिया का सम्बन्ध नहीं । क्रिया का असम्बन्ध 
होने के कारण चेतन्य में ज्ञातृत्व नहीं कह सकते, क्रिया के अयोग से अज्ञातृत्व तब कह्‌ 
सकते थे, जबकि ज्ञातृत्व के प्रति क्रिया-सम्बन्ध व्यापक होता, किन्तु वैसा नहीं, क्योंकि 
जड पदार्थों में क्रिया का सम्बन्ध रहने पर भी ज्ञातृत्व नहीं माना जाता । अतः अन्तःकरणगत 
क्रिया का चित्ति शक्ति में आरोप करके ज्ञातृत्व का अभिमान होता है अथवा अन्तःकरण में 
चेत्य का आरोप करके ज्ञातृत्व का अभिमान होता है। सर्वंथा आप ( सांखच ) के मत में 
भी ज्ञातृत्व कहीं पर स्वाभाविक ( अनौपाधिक ) नहीं होता, अपि तु सांव्यवहारिक ज्ञातृत्व 
बनता है । “नित्य आत्मा का परिणाम ज्ञान है"--ऐसा भेदाभेदवादी भास्कराचार्य जो मानते 
हैं, वह पहले भेदामेद-पक्ष का निराकरण करते समय निराक्कत हो चुका है। नित्य और 
क्रिया-रहित आत्मा का ज्ञान धर्म है-इस पक्ष का भागे चलकर (ब्र. सू. २।३।१८ में ) 
खण्डन किया जायगा । वस्तुतः अनवच्छिस्न चैतन्य सत्त्वासत्त्व से भिन्न ( अनिवंचनीय ) 
व्याचिकीषित नाम-रूपात्मक विषय से अवच्छिन्न होकर जो ज्ञानरूप कार्य बनता है, उसका 
कर्ता है-ईश्वर, वह सवंज्ञ और सवेशक्ति-समन्वित होता है । जैसा कि श्रुति कहती है-- 
“तपसा चीयते ब्रह्म ततोऽन्नमभिजायते । अन्नात्‌ प्राणो मनः सत्यं लोकाः कमंसु चामृतम्‌ ॥ 
( मुण्ड. १।१।८ ) । “यः सर्वज्ञः सर्वविद्‌ यस्य ज्ञानमयं तप: । तस्मादेतद्‌ ब्रह्म नामरूपमन्तं 
च जायते” ( मुण्ड. १।१।१ ) । 'तपः' शब्द से अव्याकृत नाम-रूपात्मक विषयावगाही ज्ञान 
विवक्षित है । “चीयते” का अर्थ है--व्याचिकीषितो भवति, । जैसे जुलाहा अव्याकृत ( तस्त्वा- 
दिरूप में अवस्थित अप्रकट ) पटादि का कुछ आकार अपनी बुद्धि में खींच कर निर्माण करना 
चाहता है । किसी एक धमंवाले पदार्थं में द्वितीय धमं का उत्पादन हा जाने पर वह पदार्थ 
उपचित कहा जाता है ः “ततोःजमूभि जायते का अर्थ हर कि व्याचिकीर्षा और उपचय 
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भामती 
चोपचये सति ततो नामरूपमन्नमदनीयं साधारणं संसारिणां 
व्याचिकोविताद्‌ अन्नात्प्राणो हिरण्यगर्भो ब्रह्मणो ज्ञानक्रियाशकत्यधिष्ठानं जगत्‌ सूत्रात्मा साधारणो 
जायते । यथाऽव्याङ्कृताद्‌ व्याचिकोषितातू पटाद्‌ अवान्तरकाय्यं द्वितन्तुकादि। तस्माच्च प्राणाद्‌ 


सनआख्य सङ्कूरपविकल्पादिव्याकरणात्मकं जायते । ततो व्याकरणात्मकात्‌ मनसः सत्यशब्दवाच्यान्या- 


काशादीचि जायन्ते । तेभ्यश्च सत्यास्येभ्योऽनुक्रम्रेण लोका भूरादयः । तेषु मनुष्यादिप्राणनो वर्णाश्रमक्रम्ेण 
कर्माणि घर्माधर्मूपाणि जायन्ते 


। कमंसु चामृतं फलं स्वगंनरकादि । तच्च स्वनिमित्तयोधंर्माधरमयोः 
सतोनं विनश्यतीत्यमतं यावद्धर्माधर्मभावीति यावत्‌ । यः संज्ञः सामान्यतः सर्वविद्विशेषतो यस्य भगवतो 
ज्ञानमयं तपो धर्मो नायासमयम्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मणः पूर्वस्मादेतर्परं काय्यं ब्रह्म । किञ्च नामरूपमन्नं च 
ब्रीहियवादि जायत इति । तस्मात्‌ प्रधानस्य साम्यावस्थायामनीक्षितृत्वात्‌ , क्षेत्रज्ञानां च सत्यपि चेतन्ये 
सादो विषयानीक्षणात्‌ , मुस्यसम्भवे चोपचारस्यान्याय्यत्वात्‌ , मुमक्षोश्रायथार्योपदेशानुपपत्तेः, मुक्ति- 
विरोधित्वात्तेजः्रभृतीनाञ्च मुस्यासम्भवेनोपचाराअयणस्य युक्तिसिद्धत्वात्‌ , संशये च तत्प्रायपाठस्य 
निश्चायकत्वात्‌ , इह तु मुख्यस्यौत्सगिकर्वेन निश्चये सति संशयाभावाद्‌, अन्यथा किरातशतसङ्कीणं- 
देशनिवासिनो त्राह्मणायनस्यापि किरातत्वापत्तेः, ब्रह्मवेक्षित्रनादयनिर्वाच्याविद्यासचिवं जगदुपादानं, 


येकश्चनद्रमा इव द्वितीयस्य चन्द्रमसः । न स्वचेतनं 


व्याचिकी वितमभिजायते । तस्मादव्याकृताद 


भामती-व्याख्या 

के हो जाने पर नाम-रूपात्मक प्रपश्च अन्न ( भोग्यवगं ) के रूप में उत्पन्न होता हैं। उस 

व्याचिकीषित अव्यक्त से प्राण ( हिरण्यगर्भं, ब्रह्म की ज्ञान-शक्ति और क्रियाशक्ति का अधि- 

छानभूत सूत्रात्मा ) वैसे ही उत्पन्न होता है, जेसे-व्याचिकीषित एकतभ्त्वात्मक पट से बहु- 

पन्त्वात्मक पट उत्पन्न होता है । उस प्राण तत्त्व से मनःसंज्ञ क संकल्प-विकल्पात्मक वस्तु 
उत्पन्न होती है। उस मन से सत्य' शब्द-वाच्य आकाशादि जगत्‌, उस से क्रमशः भू, भुवः 

और स्वः ये तीन लोक, उन लोकों में मनुष्य एवं वर्णाश्रमोचित कमं ( धर्माधमं ) उत्पन्न 

होते हैँ । धर्म और अधमं से स्वगं-नरकादि रूप फल उत्पन्न होता हे, [उसको अमृत (अविनाशी) 

इसलिए कहा जाता है कि वह अपने कारणीभूत धर्म और अधर्म के रहने पर नष्ट नहीं होता, 
धर्माधर्म-पयेन्त स्थायी होता है ] । दूसरी श्रुति का अर्थ यह है कि 'यः सवंज्ञ” जो सरवंविषयक 
सामान्य ज्ञानवान्‌ और सर्वेवित्‌ ( विशेषतः सर्वेविषयक ज्ञानवान्‌ ) है, जिस परमेश्वर का 
तप ज्ञानात्मक है, उस परब्रह्म परमेश्वर से यह ब्रह्म ( बृहत्‌ कायं ) नाम, रूप एवं ब्रीहि 
भादि अन्न उत्पन्न होता है। फलतः साम्पावस्थापन्न प्रधान में ईक्षितृत्व, सर्गारम्भकालीन 
जीवों में विषय का ईक्षण सम्भव न होने के कारण ब्रह्म को ही जगत्‌ का उपादान कारण 
मानना पड़ता है। जब कि ब्रह्म में मुख्य सर्वज्ञत्व बन सकता है, तब प्रधानादि में गौण 
सवंज्ञत्वादि मानना अन्याय है । “तत्त्वमसि? आदि श्रुतियों के द्वारा मुमुक्षु जीव को प्रधानात्म- 
कता का उपदेश अथथार्थ होने के कारण मुक्ति का साधक न होकर बाधक है। तेज ओर 
जलादि में मुख्य ईक्षितृत्व सम्भव न होने के कारण गौण ईक्षितृत्व का आश्रयण अगत्या 
किया जाता है, ब्रह्म में व॑सा करने की कोई आवश्यकता नहीं । ब्रह्मा में ईक्षण-कतृंत्व निश्चित 
है, सन्दिग्ध नहीं, जहाँ सन्देह होता है, वहाँ ही प्राय-पाठ को निर्णायक माना जाता है, ब्रह्म 
में तो मुख्य ईक्षितृत्व ही सहज-सिद्ध है.। फिर भी यदि प्राय-पाठ को महत्त्व देकर गौण 
ईक्षितृत्व सिद्ध किया जाता है, तब चारों ओर भीलों से आकीणं देश में रहनेवाले ब्राह्मण को 
भी किरात ( भील ) हीं मानना पड़ेगा । परिशेषतः अनादि एवं अनिवंचतीय अविद्या की 
सहायता से सच्चिदात्मक ब्रह्म ही समस्त जगत्‌ का वैसे ही उपादान कारण सिद्ध होता है, 
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“तदेक्षत बहुस्यां प्रजायेयेति तत्तेजोऽखुजत' ( छाग्दो० ६।२।३) इति । तत्रेदंशब्द्‌- 
चाच्यं नामरूपव्याङतं जगत्प्राशुस्पत्तः सदात्मनावधायं तस्येच प्रकृतस्य सच्छव्दवा- 
च्यस्येक्षणपूर्व क तेजःप्रभृतेः स्रष्टृत्वं दशयति । तथान्यत्र-'आत्मा चा इद्मेक एचापग्र 
भामती 
प्रधानपरमाण्वादि । अशब्दं हि तत्‌ । न च प्रधानं परमाणवो वा तदतिरिक्तसवंज्ञेश्‍वराधिष्ठिता जगदुपा- 
दानमिति साम्प्रतम्‌, तेषां भेदेन काय्यंस्वात्‌ । कारणात्कार्याणां भेदाभावात्‌ । कारणज्ञानेन समस्तकार्य- 
परिज्ञानस्य मृदादिनिदशंनेनागमेन प्रसाधितत्वात्‌। भेदे च तदनुपपत्तेः । साक्षाच्च 'एकमेवाहितीयं’ 
'नेह नानास्ति किञ्जन' “मृत्योः स मृत्युमाप्नोति’ इस्यादिभिर्बहुभिर्वचोभिन्रह्मातिरिक्तत्य प्रपञ्चस्य घ्रति- 
षेधाच्चेतनोपादानहेव जगद्‌ भुजङ्ग इवारोपितो रज्जूपादान इति सिद्धान्तः । सदुपादानत्वे हि सिद्धे 
जगतस्तदुपादानं चेतनमचेतनं वेति संशय्य सोनांस्येत । अद्यापि तु सदुपादानत्वमसिद्धमित्यत आह 
& तत्रेदं शब्दवाच्यम्‌ & इत्यादि & दर्शयति & इत्यच्तेन । तथापीक्षिता पारमाथिकभ्रधानक्षेत्रज्ञातिरिक्त 
ईश्वरो भविष्यति, यथाहुहरण्यगर्भा . इत्यतः श्रुतिः पठिता 'एकमेवाहितीयम्‌’ इति, 'बहु स्याम्‌ इति 


भामती -व्याख्या 

जैसे शुक्ति पदार्थ अपने में अध्यस्त रजत का, मरुमरीचि-पुञ्ज अपने में समारोपित जल का 
और एक चन्द्रमा अपने में अवभासित द्वितीय चन्द्र का उपादान कारण होता हे । 

सांख्प-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) वेशेषिकाभ्यूपगत परमाणु आदि पदार्थं जगत्‌ के कभी 
भी उपादान कारण नही बन सकते, क्योंकि वे अशब्द ( प्रमाण-रहित ) हैं। यद्यपि प्रधान 
और परमाण्वादि जड पदाथ हैं, तथापि ईश्वर से अधिष्ठित होकर जगत्‌ के उपादान 
क्यों न हो सकेंगे ? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि मृदादि कारण से घटादि कार्य का भेद 
नहीं होता, किन्तु जगत्‌ से प्रधानादि का भेद सिद्ध है। अत एव श्रुति ने एक कारण 
के ज्ञान से समस्त कार्य का ज्ञान मृदादि दृष्टान्त के द्वारा सिद्ध किया है-- यथा सोम्यँकन 
मृत्पिण्डेन सर्वै मृन्मयं विज्ञातं स्थाद्‌, वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌” ( छां. ६।१।४)। 
कार्यं और कारण का भेद मानने पर एक कारण के ज्ञान से समस्त कार्य का ज्ञान सम्भव न 
हो सकेगा । 

. दूसरी बात यह भी है कि “मृत्योः स मृत्युमाप्नोति, य इह नानेव पश्यति” ( बृह्‌. उ. 
४४१९ ) इत्यादि अनेक श्रृतियों के द्वारा ब्रह्मा से अतिरिक्त प्रपञ्च का प्रतिषेध किया गया 
है, अतः यह प्रपञ्च वैसे ही ब्रह्मोपादनक सिद्ध होता है, जैसे--रज्जु में आरोपित सर्प 
रज्जुपादानक होता है । जब यह सिद्ध हो जाय कि जगत्‌ का उपादन कोई सत्‌ तत्त्व है, 
तब उसमें वह 'सत्‌' पदार्थ चेतन है? अथवा अचेतन ? इस प्रकार का सन्देह उठाकर यह 
प्रस्तुत विचार किया जा सकता था, किन्तु सदुपादानकत्व तो जगत्‌ में अभी तक सिद्ध नहीं 
किया गया, अतः भाष्यकार कह रहे हैं-“तत्रेइंशब्दवाच्यं नामरूपव्यांकृतं जगत्‌ प्राग 
उत्पत्तेः सदात्मनावधार्य तस्यैव प्रकृतस्य सच्छन्दवाच्यस्येक्षणपूर्वेकं तेजःप्रभृतेः खष्टृत्वं दश- 
यति” । अर्थात्‌ 'तेज” आदि शब्दों के द्वारा उसी सत्‌ या चेतन तत्त्व की उपस्थिति कराकर 
उसी में मुख्य ईक्षण प्रतिपादित हैं, अतः वहाँ गौण ईक्षण का प्रसङ्ग ही नहीं कि गौण ईक्षण 
मानना आवश्यक हो । सत्‌! पद के द्वारा पारमाथिक वस्तु का ग्रहण कर लेने पर भी 
प्रधान और परमाणु से अतिरिक्त योग-सम्मत ईश्वर को जगत्‌ का उपादान कारण क्या न 
मान लिया जाय ?' इस प्रश्‍न का उत्तर देने के लिए “एकमेवाद्वितीयम्‌” यह श्रुति पढ़ दी 
है । एक अद्वितीय ब्रह्म तत्व का ही ग्रहण 'सत्‌' पद के द्वारा किया जा सकता है, अन्य 
किसी पदार्थं का नहीं । “बहुस्यां, प्रजासेय” इस श्रुति के द्वारा भी एक अद्वितीय चेतन तत्व 
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आसीत्‌ । नान्यत्किचन मिषत्‌ । स ईक्षत लोकान्छु रजा इति। स इमाल्लोकान- 
साजत' ( ऐत० ११९ ) इतीक्षापूर्विकामेच सश्माचले। क्वचिच्च चोडशकल पुरुषं 
प्रस्तुत्याह--“स इश्षांचक्र। ख प्राणमसजत' ( प्रश्‍न० ६३) इति । ईक्षतेरिति च 


Ye OS (oa ~ "० 
धात्वर्थनिद्‌शो ऽभिप्रेतः, यजतेरितिचत्‌। न धातुनिर्देशः । तेन 'यः सर्बज्ञ; सर्नचिद्यस्य 
धरा शा gi > 


च चेतनं कारणमात्मन एव बहुभावमाह । तेनापि MS कार्यमवगम्यते । यद्यप्याकाश्ाद्य 
भूतसुष्टिस्तथापि तेजोबन्नानामेव त्रिवृत्करणस्य विवक्षितत्वात्‌ तत्र तेजसः प्राथम्यात्‌ तेजः प्रथममृक्तम्‌ । 
एकमह्ितीयं जगदुपादानसित्यत्र श्रृत्यम्तरमपि पठति & तथान्यत्र & इति । ब्रह्म चतुष्पादष्टाशर्फ षोडश- 
कलम्‌ । तद्यथा, प्राची प्रतीची दक्षिणोदीचीति चसस्रः कला ब्रह्मणः । प्रकाशवान्‌ नाम प्रथम: पाद: । 
तदद्धं शफः । तथा पृथिव्यन्तरिक्षं द्यौः समुद्र इत्यपराश्चतस्रः कला द्वितीयः पादोऽनन्तवान्ञाम । तथार्निः 
सुरयश्वरद्रसा विद्युदिति चतस्रः कलाः , स ज्योतिष्मान्नाम तृतीयः पादः । प्राणश्चक्षुः त्रं वागिति चतस्रः 
कला; स चतुर्थे आयतनवाज्ञाम ब्रह्मणः पादः । तदेवं षोडशकलं षोडश्ञावयवं ब्रह्मोपास्यमिति । स्यादे- 
तत्‌ । ईक्षतेरिति दितपा घातुस्वरूपमुच्यते, न चाविवक्षिताथंस्य घातुस्वरूपस्य चेतनोपादानसाधनस्वसम्भव 


इत्यतआह "ईक्षतेः? इति । घात्वर्थनिर्देशोऽभिसतः, विषयिणा विषयलक्षणात्‌ । प्रसिद्धा चेयं लक्षणेत्याह 
ate Mesh तिक 


न भामती-व्यार्या 
ही सृष्टि के रूप में अपना बहुभाव प्रदशित कर रहा है, इसलिए भी चेतन से जगत्‌ अभिन्न 


ही प्रतीत होता है। यद्यपि आकाशादि से पाँच भूतों की सृष्टि दिखाई है, अतः पञ्चीकरण 
प्रक्रिया सवं-सम्मत प्रतीत होती है । तथापि यहाँ तेज, जल और अन्न ( परथिवी ) इन तीनों का 
त्रिवृत्करण विवक्षित है--“तासां त्रिवृतं त्रिवृतमेकैकामकरोत्‌” ( छां. ६।३।३ ) । तीनों में 
तेज का प्रथम उल्लेख होने के कारण तेज की प्रथम चर्चा की गई है । एक अद्वितीय तत्त्व ही 
जगत्‌ का उपादान कारण है--इस अर्थ की साधिका अन्य श्रुति प्रस्तुत की जाती है--“तथा 
अन्यत्र आत्मा वा इदमेक एवाग्ने आसीतु, नान्यत्‌ किचन मिषत्‌ । स ईक्षत लोकान्तु सृजा 
इति” { ऐत. १।१।२) । ब्रह्म चतुष्पात्‌, अष्टशफक और षोडशकलावाला है, अर्थात्‌ 
(१) पूर्व, (२) पश्चिम, (३) दक्षिण और (४) उत्तर-ये चार कलाएं ब्रह्म का प्रकाशवान्‌’ 
नामक प्रथक पाद ( खुर ) हें । (५) पृथिवी, (६) अन्तरिक्ष, (७) द्यौः और (८) समुद्र--ये 

चार कलाएँ ब्रह्म का 'अनन्तवान्‌' नामक द्वितीय पाद हैं। (९) अस्ति, (१०) सूयं, | 
(११) चन्द्रमा और (१२) विद्युत्‌ ये चार कलाएं 'ज्योतिष्मान्‌' नामक तृतीय पाद हैं। 
(१३) प्राण, (१४) चक्षु, (१५) श्रोत्र और (१६) वाक्‌-ये चार कलाएँ 'आयतनदानुः नामके 
चतुर्थं पाद हें । इस प्रकार चतुष्पात्‌ और षोडश कलागयुक्त ब्रह्म उपास्यरूप से निर्दिष्ट हुआ 
है।गो आदि के प्रत्येक पेर में जो एक फटा हुआ खुर होता है, उसके प्रत्येक भाग को शफ 


कहते हैं, अतः पशु के चार पाद भौर आठ शफ माने जाते हैं। व 2 
“चेतनमेव जगदुपादानं भवति, ईक्षतेः-इस विवक्षित अनुमान में ईक्षतेः का अर्थ 


क्या है ? 'इक्षति? शब्द में यदि 'श्तिप” का निर्देश माना जाता है, तब “इकश्तिपो धातुनिदेशे ` 
विहितौ” ( तं. वा. पृ. ३७९) इसके अनुसार 'ईक्षतेः' का अर्थ होता हे--'ईक्षिधातो: । 
चेतसगत जगदुपादानता की साधक ईक्षधातु नहीं, अपितु ईक्षणरूप अर्थं साघक होता है, अतः 
कहा गया है--ईक्षितेरिति धात्वर्थनिर्देशोऽभिप्रेतः । इक' और एतप्‌” कहीं-कहीं अथं के 


भी निर्देशक माने गये हैं-“कचिदर्थेऽपि धातुमिक्श्तिबन्तं प्रयुञ्जते--यजिः, यजति इति च” 


(ब्रं वा. पृ. ३७९) । अथवा शब्दपरक इक्‌ ओर तिप्‌ की वाच्याथ में लक्षणा की जा सकती 
है । यह लक्षणा अत्यन्त प्रसिद्ध है-“यजतेरितिवत्‌” । ईक्षणरूप पदार्थ चेतन में ही सम्भव 
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ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्त्रह्म नाम रूपमन्नं च जायते? ( झुण्ड० १।१।९ ) इत्येचमादी- 
न्यपि सर्वेत्रेश्वरकारणपराणि वाक्यान्युदाहतँव्यानि । 

यत्तक्त सच्चधर्मेण ज्ञानेन सवैज्ञ प्रधानं भविष्यतोति, तन्नोपपद्यते । नहि प्रधाना- 
वस्थायां गुणसाम्यात्सत्त्वधर्मा ज्ञानं संभवति । ननूक्तं: सवेज्ञानशक्तिमच्चेन सर्वेज्ञं भवि- 
ष्यतीति । तदपि नोपपद्यते । यदि गुणसास्ये सति सत्त्वव्यपाश्नचयां ज्ञानशक्तिमाधित्य 
सचंज्ञं 'प्रधानसुच्येत, कामं रजस्तमोव्यपाश्रयामपि ज्ञानप्रतिबन्धकशक्तिमाथित्य 
किचिज्शमुच्येत । अपि च नासाक्षिका सच्वुत्तिजानातिना 5भिघीयत । न चाचेतनस्य 
प्रधानस्य साक्षित्वमस्ति । तस्मादचुपपन्नं प्रधानस्य सर्वज्ञत्वम्‌ । योगिनां तु चेतन- 
त्वात्सस्वोत्कर्षनिमित्तं सर्वेज्ञत्वमु पपन्नमित्यबुदाहरणम्‌ । अथ पुनः साक्षिनिमित्तमीक्षि- 

म सामती 

& यजतेरितिवत्‌ इति & । ® यः सर्वज्ञः & इति सामान्यतः, & संवित्‌ & इति विशेषतः । सांख्यीयं 
स्वमतसमाघानमुपन्यस्थ दूषयति । "यत्तूक्तं सत्त्वधमेण” इति । पुनः सांख्यमुत्थाययति & ननूक्तम्‌ 
इति $ | परिहरति । & तदपि "इति & । समुदाचरद्वृत्ति तावन्न भवति सत्त्व, गुणदेषम्यप्रस्धेत 
साम्यानुपपत्तेः । न चाव्यक्तेन रूपेण ज्ञानमुपयुज्यते, रजस्तमसोस्तछतिबन्धस्थापि सूक्ष्मेण रूपेण सद्भा- 
वादित्यर्थः । अपि च चेतन्यप्रधानवृत्तिवचनो जानातिनं चाचेतने वृत्तिमात्रे दृष्टचरप्रयोग इत्याह ® अपि 
च नासाक्षिका इति & । कथं ताह योगिनां तत्त्वांशोत्कषंहेतुक॑ सवंज्ञत्वसित्यत आह & योगिनां तु 
इति & । सत्त्वांशोत्कर्षो हि योगिनां चेतन्यचक्षुष्मतानुपकरोति नान्धस्य प्रधानस्येत्यर्थः | यदि तु कापि- 
लमतमपहाय हेरण्यगर्भमास्थीयेत तत्राप्याह $ अथ पुनः साक्षिनिमित्तस्‌ इति & । तेषामपि हि प्रकृष्ट- 
सत्त्वोपादानं पुरुषविशेषस्येव क्लेदकर्मंविपाकाशयापरामृष्टस्य सर्वज्ञत्व, न तु प्रधानस्याचेतनस्य । तदपि 


भामती-व्याख्या 
होने के कारण जगदुपादानत्व उपपन्न होगा, प्रधानादि जड़-वगं में नहीं । “यः सर्वज्ञः 
सवंवित्‌”--इस श्रुति में सामान्यतः सवंविषयावगाहिज्ञानवत्त्व 'सर्वेज्ञ' पद से और 'सर्वेवित्‌' 
पद से विशेषतः सवेविषयावगा हिज्ञानवत्त्व विवक्षित है, अतः पुनरुक्ति दोष नहीं। 
सांख्य-मत का अनुवाद करके निरास किया जाता है--“यत्तूक्त सत्त्वधर्मेण ज्ञानेन 
संज्ञं प्रधानं भविष्यतीति, तन्नोपपद्यते” । सांख्य-मत का पुनः उज्जीवन किया जाता है-- 


“ननूक्तं सवंज्ञानशक्तिमत््वेन सर्वज्ञं भविष्यतीति’ उसका भी परिहार किया जाता है-- 


“तदपि नोपपद्यते” । साम्यावस्था में सत्त्व को यदि कार्यकारी माना जाता है, तब साम्य 
भङ्ग होकर गुण-वैषम्य हो जाता है। अव्यक्तरूप से ज्ञान का ग्रहण करने पर उसी रूप से 
रजोगुण ओर तमोगुण का अवस्थान है, अतः उस ज्ञान का प्रतिबन्ध भी मानना होगा। 
जानाति’ पद से साक्षी चेतन की ज्ञानरूप वृत्ति का अभिधान होता है, अतः 'प्रधानं 
जानाति'-ऐसा प्रयोग वैसे ही नहीं हो सकता, जैसे 'घटो जानाति’, 'पटो जानाति'--ऐसा 
प्रयोग--“आप च नासाक्षिका सत्ववृ्तिर्जानातिनाभिधीयते” । यदि सत्त्वोत्कषे का "ज्ञान! 
पद से ग्रहण नहीं हो सकता, तब योगियों के लिए सर्वज्ञत्व का व्यवहार कैसे होगा? इस 
प्रश्‍न का उत्तर दिया जाता ह्वै-“योगिनां तु चेतनत्वात्‌”। जैसे बाह्य आलोक आँखवालों का 
ही उपकार कर सकता है, अन्धो का नहीं, वैसे सत्त्वगुण का उत्कषं चेतनरूप योगियों “का 
ही उपकारक सिद्ध होता है, प्रधानादि जड़ पदार्थो का नहीं । यदि कपिल-मत को छोड़ कर 
हिरण्यगर्भ-प्रचारित योग-मत अपनाया जाता है, तब भी उचित नहीं-''अथ पुनः 
साक्षिनिमित्तमीक्षितुत्वं प्रधानस्य कल्प्यते” । योग-मत के अनुसार भी प्रक्ृष्टसत्त्व-प्रयुक्त सर्वज्ञत्व 
बलेश, कम, विपाक भौर आशय से रहित चेतन पुरुष (ईश्वर) में ही माना गया हैं 
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प्रथानकारणतावादभङ्ग; ५२०० ७, खो सहित्भत्मतोसंयलितम्‌ ु १९७ 


तस्वं प्रधानस्य करण्येत, यथाझिनिमित्तमयःपिण्डादेदंग्धृत्वम्‌ ; तथा सति यन्निमित्त- 
मीक्षितत्ग प्रधानस्य तदेव सर्वज्ञ मख्यं ब्रह्म जगतः कारणमिति युक्तम्‌ । 

यत्पुनरुक्त- ध्ह्मणो5पि न मुख्यं सर्गोज्ञत्वमपपद्यत, नित्यज्ञानक्रियत्वे ज्ञानक्रियां 
प्रति स्वातन्त्र्यासंभवादिति । अत्रोच्यत-- इदं तात्रद्धवान्पष्टव्यः, कथं नित्यज्ञानक्रि- 
यत्वे सर्भेशत्वहानिरिति। यस्य हि सर्गविषयावभासनक्षमं ज्ञानं नित्यमस्ति सो5स- 
सँश्च इति विप्रतिषिद्धम्‌ । अनित्यत्ये हि ज्ञानस्य कदाचिज्ञानाति कदाचिन्न जानाती- 
त्यसगैज्ञत्वर्माप स्यात्‌ । नासौ ज्ञाननित्यत्वे’ दोषो ऽस्ति । ज्ञाननित्यत्वे ज्ञानविषयः 
स्वातन्त्यव्यपदेशी नोपपद्यत इति चेन्न, प्रततौष्ण्यप्रकाशेडपि सवितरि दहति प्रकाश- 
यतीति स्वातन्त्यव्यपदेशद्शनात्‌। ननु सचितुर्दाह्मप्रकाश्यसंयोगे सति दहति 
पकाशयतोति व्यपदेशः स्यात्‌ , नतु ब्रह्मणः प्रागुत्पत्तेज्ञानकर्म संयोगोऽस्तीति चिषमो 
दष्टान्तः । न; असत्यपि कर्मणि सविता प्रकाशत इति कतृंस्वव्यपदेशदर्शनात्‌। एचम- 

भामती 

चाह्वेतश्चतिभिरपास्तमिति भाव: । पुर्वपक्षबोजममुभाषते ® यत्‌ पुनरुक्तं ब्रह्मणोऽपि इति & । चतन्यस्य 
शुद्धस्य नित्यत्वेऽप्युपहितं सदनित्यं, कार्यमाकाशमिव घटावच्छिन्नमित्यभिसन्धाय परिहरति & इदं 
ताव-डूवान्‌ इति ® । ® प्रततोषप्यप्रकाशे सवितरि & । इत्येतदपि विषयावच्छित्नप्रकाश: कार्य मित्येतद- 
भिप्रायम्‌ । वेबम्यं चोदयति । & ननु सबितुः इति & कि वास्तवं कर्माभावमभिप्रेत्य वेषम्यमाह 
भवान्‌ ? उत तद्विवक्षाभावम्‌ ? तत्र यदि तद्विवक्षाभावं, तदा प्रकाशयतीत्यनेन मा भूत्‌ साम्यं, प्रकाशत 
इत्यनेन त्वस्ति । नह्यत्र कमं दिवक्षितम्‌ । अथ च प्रकाञ्स्वभावं प्रत्यस्ति स्वात्यं सवितुरिति परिह- 
रति & नासत्यपि कमणि इति & । असत्यपीत्यविवत्षितेऽपोत्यर्थः । अथ वास्तवं कर्माभावमभिसन्धाय 


भामती-व्याख्या 
अचेतन प्रधान में नहीं । अद्वेत श्रुतियों के द्वारा इस सर्वज्ञत्व का भी खण्डन किया जा चुका है । 
पुवेपक्षोद्धावित दोष का अनुवाद करते हैं--“यत्पुनरुक्त ब्रह्मणोऽपि न मुख्यं सवज्ञत्व- 
मुपपद्यते, नित्यज्ञानक्रियत्वे ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्त्यासम्भवात्‌” । चंतन्यस्वरूप ज्ञान दो 
प्रकार का है--(१) निरवच्छिन्न और (२) सावच्छित्त । यद्यपि निरवच्छिन्न या शुद्ध ज्ञान 
नित्य है, तथापि सावच्छिन्न ज्ञान वैसे ही अनित्य या कार्यरूप माना जाता है, जैसे 
घटाद्यवच्छिप्त आकाश । इस आशय से उक्त दोष का उद्धार किया जाता है--“इदं तावद्‌ 
भवान प्रष्टव्यः कथं नित्यज्ञानक्रिपत्वे सर्वज्ञव्वहानि: ?” 
भाष्यकार ने जो कहा है कि “प्रततौष्ण्यप्रकाशे सवितरि दहति प्रकाशयतीति स्वातन्त्रयः 
व्यपदेशदशंनातु” । वह भी इसी आशय से कहा है कि यद्यपि वस्त्रादि का दाहक सूर्य-प्रकाश 
हले से विद्यमान है, अभी उत्पन्न नहीं हुआ, तथापि सूर्यकांत मणि में प्रतिफलित (सोपाधिक) 
प्रकाश उत्पन्न हुआ माना जाता है, जिसको लेकर सूर्य में दाह-कतूंत्व का व्यवहार हो 
है । 
न्या शक्का--सूर्य में दाह्य और प्रकाशय पदार्थ के संयोग का जनक व्यापार होने के कारण 
हति और प्रकाशयति--ऐसा व्यवहार हो जाता है, किन्तु ब्रह्म में ज्ञान की उत्पत्ति से पहले 
घटादि कर्म कारण के साथ न तो ब्रह्म का संबोग उत्पन्न होता है भोर न संयोग-जनक कोई 
व्यापार ही ब्रह्म में उत्पन्न होता है, 'ब्रह्म सर्वं जानातिः--ऐसा व्यवहार क्योंकर होगा ? 
समाधान--दाह्म ( दाह क्रिया के कमंभूत ) पटादि के साथ सूये का सम्बन्ध होने 
पर ही सूर्य में 'दहति'-यह व्यवहार होता है--यह आवश्यक नहीं, क्योंकि पटादि पदार्थों 
के न हीने पर भी सविता प्रकाशते'--ऐसा व्यवहार देखा जाता है, इसी प्रकार ज्ञान के 
CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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सत्यपि ज्ञानकर्मणि ब्रह्मणः 'तदेक्षत' ( छान्दो० ६।२।३ ) 'इति कतुत्वव्यपदेशोपपत्तन 
वेषस्यम्‌ । 'कर्मापेक्षायां तु ब्रह्मणीक्षितृत्वश्चवतयः सुतरामुपपन्नाः। ी कि पुनस्तत्कमे, 
यत्मायुत्पत्तरीश्वरज्ञानस्य विषयो भवतीति ? तत्त्वान्यत्वाभ्यामनिवेचनीये नामरूपे 
अव्याकृत व्याचिकीर्षिते इति त्रूमः । यत्प्रसादाद्धि योगिनामप्यतीतानागतचिषयं 
प्रत्यक्ष ज्ञानमिच्छन्ति योगशास्त्रविदः, किम चक्तव्यं तस्य नित्यसिद्धस्थेश्‍वरस्य सृष्टिः 

स्थितिसंहतिविषयं नित्यज्ञानं भवतीति । 
यदप्युक्तं पाशुत्पत्तेत्रह्मणः शरीरादिसंबन्धमन्तरेणेक्षितृत्वमचुपपन्नमिति, न तघ्यो- 

भामती 

वषम्यमुच्यते, तन्न, असिद्धत्वात्‌ कर्भाभावस्य, विवक्षितत्थाच्चान्न कमंण इति परिहरति & कर्मापेक्षायां तु 
इति & । यासां सति कर्मण्यविवक्षिते श्रुतीनामुपपत्तिस्ताताँ सति कर्मणि विवक्षिते सुतरामित्यर्थ; । 
& यत्रसादातृ इति & । यस्य भगवत ईश्वरस्य प्रसादात्तस्य नित्यसिद्धस्येश्‍वरस्य नित्यं ज्ञानं भवतीति 
- किमु वक्तव्यमिति योजना । यथाहुर्योगशास्त्रकाराः । ततः प्रत्यकूचेतनाधिगमो$प्यन्तरायाभावश्व' इति । 


भामती-व्याख्या 

कर्मकारकभूत जगत्‌ के न होने पर भी ब्रह्म में ईक्षण-कतुंत्व का व्यवहार मिभ जाता है। 
आशय यह है कि शङ्कावादी क्या वास्तविक कमं और कर्माभाव को लेकर सूर्य और ब्रह्म में 
वेषम्य सिद्ध करना चाहता है कि सूर्थ-प्रकाश का कर्मकारक रूपादि पदार्थं विद्यमान है और 
ब्रह्म के ज्ञान का कम भुत जगत्‌ अपनी उत्पत्ति से पहले नहीं ? अथवा कर्भ के अविवक्षितत्व 
को लेकर वैषम्य दिखाना चाहता है कि सवितृप्रकाश का रूपादि कर्म सतु भी है और विवक्षित 
भी है, किन्तु ब्रह्म-ज्ञान का कर्मभूत अध्यस्त प्रपश्च होने पर भी अविवक्षित है। कमं के 
विवक्षाभाव को लेकर यदि वेषम्य विवक्षित है, तब सविता प्रकाशयति'-ऐसा सकमंक 
धातु का प्रयोग ब्रह्म के लिए “ब्रह्म प्रकाशयति’ ऐसा साम्य न होने पर भी “प्रकाशते’-एऐसे 
प्रयोग का साम्य है ही, क्योंकि प्रकाशते!--यह अकर्मक धातु का प्रयोग है, कमं की विवक्षा 
और विवक्षा के अभाव का प्रसङ्ग ही नहीं उठता। यदि प्रकाशस्वरूप कर्म की अपेक्षा सविता 
में स्वतन्त्र कर्तुत्व माना जाता है, तो उसका परिहार किया गया है कि “न, असत्यपि 
कर्मणि” । भर्थात्‌ कर्म के अविवक्षित होने पर भी सविता में कतुंत्व-व्यवहार होता हे- 
सविता प्रकाशते ।' सविता के प्रकाश का वास्तविक कर्मकारक घटादि पदार्थे है, किन्तु 
ब्रह्म-ज्ञान का वास्तविक कमे नहीं-इस प्रकार विषमता यदि अभिप्रेत है, तव वह सम्भव 
नहीं, क्योंकि ब्रह्म-ज्ञान का कर्माभाव ही सिद्ध नहीं, क्योंकि यहाँ कमे विवक्षित है-- 
“कमपिक्षायाँ तु ब्रह्मणीक्षितृत्वश्ुतयः ` सृतरामुपपन्नाः”। जिन श्रृतियों की सत्‌ किन्तु 
अविवक्षित क्म में उपपत्ति हो जाती है, उन श्रुतियों की अनिवंचनीय नाम-रूपात्मक प्रपश्वरूप 
सत्‌ एवं विवक्षित कमं में सुतरां ( भली प्रकार ) उपपत्ति हो जाती है। “यत्रसादाद्धि” । 
जिस परमेश्वर की कृपा से योगियों को अतीतानागत विषय का ज्ञान-लाभ माना जाता 
है, उस नित्य सिद्ध ईश्वर का सवंविषयक ज्ञान नित्य क्‍यों न होगा? ईश्वर की कृपा से 
योगियों को सर्वविषयक ज्ञान की प्राप्ति योगसूत्रकार ने कही है--“ततः प्रत्यवचेतनाऽधिगमोऽ 
प्यन्तरायाभावश्च” ( यो. सू. १२९) । इस सूत्र के भाष्य में कहा गया है--“भक्तिविशेषादा- 
बजित ईश्वरस्तमनुगृह्हाति ज्ञानं राग्यादिना” । योगी की विशेष ( अनन्य ) भक्ति के द्वारा 
प्रसादित ईश्वर उस पर ज्ञान और घैराग्य-प्रदान करने का अनुग्रह करता है। 

यह जो आक्षेप किया गया कि प्रपञ्च की उत्पत्ति से पहले शरीरादि साधनों के च॑ 


होने के कारण ईक्षण और ईक्षणळ्कतुत्व,करयोकडअत्तेत॥॥१ तरह आक्षेप उचित नहीं, क्योंकि 
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चमवतरति; सचिठ्परकाशचद्‌ब्रह्मणो ज्ञानस्वरूपनित्यत्वे क्ञानसाधनापेक्षानुपपत्तेः । 
अपि चाउविद्यादिमतः संसारिणः शरीरापेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः स्यात्‌ , न ज्ञानप्रतिबन्ध- 
कारणरहितस्येश्वरस्य । मन्त्रौ चेमावीइवरस्य शरीरायनपेक्षतामनाचरणकश्नानतां च 
दशयतः न तस्य कार्य करणं च विद्यत न तत्समश्चाभ्यधिकश्च श्यते । पराऽस्य 
शक्तिविविधव श्रयते स्चाभाचिकी ज्ञानबलक्रिया'च' ( इवेता० ६।८) इति । 'अपाणि- 
पादो जचनो ग्रहीता पश्यत्यचक्चुः स श्टणोत्यकर्णः । स चेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति 
वेत्ता तमाहुरग्र्यं पुरुषं महान्तम्‌? ( श्वेता० २१९) इति च। नलु नास्ति तावज्ज्ञान- 
प्रतिबन्धकारणचानोश्वरादन्यः संसारी, "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोस्ति 
विज्ञाता? ( ब्रृह० ३७७२३ ) इति श्रतः | तत्र किमिदसुच्यते ससारिणः शरीराद्यपेक्षा 
जञानोत्पत्तिनश्वरस्येति ? अत्रोच्यते -सत्यम्‌ , नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहादि 
संघातोपाधिरंबन्ध इष्यत एव, घटकरकरगिरिशुहाद्यपाधिसंबन्च इच व्योस्नः। 
तत्ङतश्च शब्द्प्रत्ययव्ययहारो लोकस्य इष्टो घटच्छिद्रं करकादिच्छिद्रमित्यादिराका- 
शाब्यतिरेकेऽपि, तत्झता चाकाशे घराकाशादिभेदमिथ्याबुद्धिरष्टा । तथेहापि देहादि- 


खंघातोपाधिसंवन्धाविवेककृतेश्वरसंखारिभेदमिथ्याचुद्धिः । इश्यते चात्मन पच सतो 


भामती 
तद्भाव्यकाराश्च सक्तिविशेषादावजित ईइवरस्तमनुगृह्हाति ज्ञानवेराग्यादिनेति ®सवितुप्रकाश्चवद्‌ इति& । 
वस्तुतो नित्यस्य कारणानपेक्षां स्वरूपेणोकस्वा व्यतिरेकमुखेनाप्याह & अपि चाविद्यादिमतः & इत्यादि । 
आदिम्रहणेन कामकर्मादयः संगृह्यन्ते । & न ज्ञानप्रतिबन्यकारणरहितस्य इति &। संसारिणां वस्तुतो 
नित्यज्ञानत्वेऽप्यविद्यादयः घ्रतिबन्धकारणानि सन्ति, न तु ईशवरस्थाविद्यारहितस्य ज्ञानप्रतिबन्घकारण- 
सम्भव इति भावः । न तस्य कार्यमावरणाद्ययगमो विद्यते, अनावृतत्वादिति भावः । ज्ञानबलेन क्रिया । 
प्रधानस्य स्बचेतनस्य ज्ञानबलाभावाज्जगतो न क्रियेत्यर्थः । अपाणिग्रंहीता, अपादो जवनो वेगवान्‌ 
बिहरणवान्‌ अतिरो हितार्थमन्यत्‌ । स्यादेतत्‌- अनात्मनि व्योम्नि घटाद्युपाधिकृतो भवत्ववच्छेदविञ्चमः, 
न तु आत्मनि स्वभावसिद्धप्रकाशे स घटत इत्यत आह । ® दृश्यते चात्मन एव सतः इति & । & अभि- 


भामती-व्याख्या 
सूर्यप्रकाश को जैसे शरीरादि की अपेक्षा नहीं होती, वसे ही नित्य ब्रह्मस्वरूप ज्ञान (ईक्षण) 
को ज्ञान के साधनीभूत शरीरादि की अपेक्षा ही नहीं होती, केवल सूर्यात्मक प्रकाशरूप कर्म 
के समान ब्रह्मस्वरूप ईक्षणात्मक ज्ञान को अपेक्षा से 'ऐक्षत'-एऐसा व्यवहार हो जाता है। 
वस्तुतः नित्य पदार्थ को साधन की अपेक्षा नहीँ--यह अन्वय-मुखेन दिखाकर व्यतिरेक के 
द्वारा प्रदर्शित किया जाता है--“अपि चाविद्यादिमतः संसारिणः शरीराद्यपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः 
स्यात्‌, न ज्ञानप्रतिबन्धकारणरहितस्येश्वरस्य” । 'आदि' पद के द्वारा काम भौर कर्मादि 
साधनों का ग्रहण किया जाता है, अर्थात्‌ यद्यपि जीव का ज्ञान भी नित्य है, तथापि अविद्यादि 
प्रतिबन्धक होते हैं, उनकी निवृत्ति के लिए साधनों की अपेक्षा होती है, किन्तु अविद्या, काम 
और कर्मादि रूप प्रतिबन्धको से रहित ईश्वर को शरीरादि साधनों की अपेक्षा क्यों होगी ? 
“न तस्य कार्य करणं च विद्यते, न तत्समश्चाभ्यधिकश्च दृश्यते । पराऽस्य शाक्तिविविधैव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ ( श्वेता. ६८ ) इस श्रुति में 'कार्यम्‌' का अर्थं प्रतिबन्धकोभूत 
आवरण का अभाव है, वह ईश्वर के ज्ञान में नहीं, क्योंकि उसका ज्ञान अनावृत होता है। 
“ज्ञानबलेन क्रिया” । अचेतन प्रधान में ज्ञानरूप बल का अभाव होने के कारण जगत्‌ की 
क्रिया ( उत्पत्ति ) नहीं होती । “अपाणिपादो जवनो ग्रहीता” ( श्वेता. ३१९ ) इस श्रुति में 
अपाणिग्रेहीता, अपादो जवन/--ऐसा अस्वय कर लेना चाहिए, 'जवन' शब्द का अथे वेगवान 
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देहादिसंघातऽनात्मन्यात्मत्वाभिनिवेशो मिथ्याबुद्धिमात्रेण पूर्वेण । सति चेवं संसारित्वे 
देहायपेक्षमीक्षिठत्वम॒पपन्नं संसारिणः। यदप्युक्तं ्रधानस्यानेकात्मकत्वास्सृदादि- 
वत्कारणत्वो पपत्तिनोसंहतस्य ब्रह्मण_ इति, तत्प्रधानस्याशब्द्त्वेनेच अत्युक्तम्‌ । यथा तु 
तकणापि ब्रह्मण एव कारणत्वं निर्वोढु शक्यते, न प्रधानादीनां, तथा प्रपश्चयिष्यति-- 
'न, विलक्षणत्वादस्य-' ( त्र. २।१।४ ) इत्येवमादिना ॥ ५ । 

अत्राह-यदुक्त नाचेतनं प्रधानं जगत्कारणम्‌ , इक्षितत्यश्रचणादिति, तद्न्यथा- 
प्युपपद्यत, अचेतनेऽपि चेतनवडुपचारदशनात्‌। यथा प्रत्यासन्नपतनतां नयाः कूलस्या- 
लक्ष्य कूलं पिपतिषतीत्यचेतनेऽपि कुले चेतनवदुपचारो इष्टः, तद्वदचेतनेऽपि प्रधाने 
प्रत्यासन्रसग चेतनवदुपचारो भविष्यति तद्क्षत' इति । यथा लोके कश्चिच्चेतनः 
स्तात्वा भुक्त्वा चापराह्ने ग्रामं रथेन गमिष्यामीतीक्षित्वानन्तरं तयेच नियमेन प्रवर्तत, 
तथा प्रधानमपि महदाद्याकारेण नियमेन प्रवर्तेते, तस्माच्चेतनचडुपचयेते । कस्मार्पुनः 
कारणाद्विहाय मुख्यमोक्षितस्वमौपचारिकं करप्यते ? “तत्तेज पेक्षत', 'ता आप पेक्षन्त’ 
( छान्दो० ६।२।३,४ ) इति चचेतनयोरप्यप्तजसोश्चेतनचदुपचारदशनात्‌ । तस्मात्सत्कतृ- 
कमपीक्षणमौपचारिकमिति गम्यत, 'उपचारप्राये वचनात्‌? इति। एवं प्राप्त इदं 
सूत्रमारभ्यते 

गोणश्चेन्न आत्मशब्दात्‌ ॥ ६ ॥ 

यदुक्तं ्रवानमचेतनं सच्छुच्द्वाच्य, तस्मिन्नौपचारिक ईक्षतिः, अप्तजसोरि- 
चेति । तदसत्‌ , कस्मात्‌ ? आत्मशब्दात्‌। “तदेव सोम्येदमश्र आसीत' इत्युपक्रम्य 
'तदेक्षत तत्तेजोऽसजत’ ( छान्दो० ६।२।१, ३) इति च तेजोऽवन्नानां सष्टिमुकत्वा 
तदेव प्रकृतं सदीक्षित, तानि च तेजोऽबन्नानि, देवताशाब्देन परासृदयाह- सेयं 
देचतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्नो देवता अनेन जीचेनात्मनाडुप्रविइय नामरूपे व्याकरवाणि' 
( छान्दो० ६।३।२) इति। तत्र यदि प्रधानमचेतनं गुणवृत्येक्षित्‌ कदप्येत, तदेव 

भामती 

निवेशः & मिथ्याभिमानः । ® सिथ्याबुद्धिमात्रेण पुर्वेण इति & । अनेनानादिता दिता । मात्रग्रहणेन 
विचारासहत्वेन निवंचनीयता निरस्ता । परिदिष्ट निगदव्याख्यातम्‌ ॥ ५-६ ॥ 


भामती-व्याख्या 
या विहरणवान्‌ होता है शेष अर्थं अत्यन्त स्पष्ठ है। 'आकाशादि अनात्म पदार्थों का घटादि 
उपाधियों के द्वारा अवच्छेदादिश्रम हो सकता है, किन्तु सहज सिद्धस्वभाव आत्मप्रकाश में 
वह केसे घटेगा ?' इस प्रश्‍न का उत्तर है-“हृश्यते चात्मन एव सतो देहादिसंघातेऽनात्मन्या- 
त्मत्वाभिनिवेशो मिथ्याबुद्धिमात्रेण पूर्वेण” । यहाँ अभिनिवेश का अर्थ है--मिथ्याभिमान, 
वह अपने से पूर्वभावी मिथ्या ज्ञान से प्रयुक्त है-यह अध्यास की अनादिता दिखाते समय 
पहले कहा जा चुका है। 'मात्र' पद के प्रयोग से मिथ्या ज्ञान की निर्वचतीयता का निरास 
किया जाता है, क्योंकि वह सदसद्रूपता के विचार की कसौटी पर चढ़ाया नहीं जा सकता । 
शेष भाष्य सुबोध है एवं “तत्तेज ऐक्षत” ( छां. ६।२।३ ), “ता आप ऐक्षन्त” (छां. ६।२।४) 
इत्यादि गौण इंक्षण के प्रायपाठ की शङ्का और उसका समाधान पहले ही किया जा चुका 
है । छठे सूत्र के भाष्य में केवल “सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो देवता अनेन जीवेनात्मना” 


( छां. ६।३।२) इस श्रुति में प्रयुक्त 'भात्मा' शब्द के बल पर प्रधान के गौण ईक्षण का 


निरास विशेष रूप किया गया है॥ ५-६॥ 
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प्रकृतत्वात्सेयं देवतेति परामृद्येत । न तदा देवता जीवमात्मशब्देनाभिदध्यात्‌ । जीवो 
हि नाम चेतनः शरीराध्यक्षः प्राणानां धारयिता, तत्प्रसिद्वेसिर्वचनाच्य । स कथम- 
चेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवत्‌ ? आत्मा हि नाम स्वरूपम्‌ , नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनी 
जीवः स्वरूपं भवितुमहेति । अथ तु चेतन ब्रह्म मख्यमीक्षित्‌ परिग्ृह्मयते, तस्य जीव- 
विषय आत्मशब्द्प्रयोग उपपद्यते | तथा 'स य पषो ऽणिमैतदात्म्यमिदं सर्च तत्सत्यं 
स आत्मा तत्त्वमास शवेतकेतो? ( छान्दो० ६।१४।३ ) इत्यत्र 'स आत्मा? इति प्रतं 
सद्णिमानमात्मानमात्मशब्देनो पद्श्य 'तत््वमसि श्वेतकेतो? इति चेतनस्य श्वेतकेतो- 
रात्मत्वनोपदिशति । अप्तेजसोस्तु विषयत्वादचतनत्वं, नामरूपव्याकरणादौ च 
प्रयोज्यत्वेनेच निदेशात्‌ । नचात्मशब्दवरिकिचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्तं कूलवदू 
गौणत्वमीक्षितृत्वस्य । तयोरपि च सदधिष्ठितव्वापेक्षमे वेक्षितृत्वम्‌। सतस्त्वात्मशब्दान्न 
गोणमीक्षितृत्वमित्युक्तम्‌॥ ६॥ 

अथोच्येत-अचेतनेऽपि प्रधाने भवत्यात्मशब्दः; आत्मनः सर्वार्थकारित्वादू , 
यथा राज्ञः सर्वोर्थकारिणि अभृत्ये भवत्यात्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन इति । प्रधानं हि 
पुरुषस्यात्मनो भोगापवर्गौ कु्वंदुपकरोति, राष्ठ इच भ्रृत्यः संधिचिग्रहादिषु वतंमानः। 
अथवक पवात्मशब्द्श्चेतनाचेतनविषयो भविष्यति, भूतास्मेन्द्रियात्मेति च प्रयोगदर्श- 
नात्‌ । यथेक पच उयोतिःशब्द्ः क्रतुज्बळनविषयः। तत्र कुत एतदात्मशब्दादीक्षत्तेर- 
गोणत्वमिति-अत उत्तरं पठति-- 

' तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ | 

न प्रधानमचेतनमात्मशब्दालस्बन भवितुमहेति, 'स आत्मा” इति प्रकतं सदणि- 
मानमादाय 'तत्त्वमसि श्वेतकेतो' ( छान्दो० ६१८७) इति चेतनस्य इवेतकेतोर्माक्ष- 
यितव्यस्य तन्निष्ठामुपदिइ्य आचायेवान्पुरुषो वेद, तस्य तावदेव चिरं याचन्न विमो- 
क्ष्येञ्थ संपत्स्ये’ ( छान्दो० ६।१४।२) इति मोक्षोपदेशात्‌ । यदि ह्यचेतनं प्रधान 
सच्छब्दवाच्यं तद्सीति ग्राहयेन्सुसुक्षं चेतनं सन्तमचेतनोऽसीति, तदा चिपरीतवादि 


% तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशाद्‌ & इति RE वा स्वातन्त्रयेण वा प्रधाननिराकरणाथं सूत्रम्‌ , 

शद्धा च भाष्य उक्ता ॥ ७॥ 
भामती =व्याख्या 

“तन्निष्टस्थ मोक्षोपदेशात्‌” ( ब्र. सू. १।१।७) इस सिद्धान्त सूत्र का सामञ्जस्य दो 
प्रकार से किया जा सकता है-(१) “तत्वमसि” ( छां- ६।१४।३ ) इस मोक्षोपाय के उपदेश 
में जो 'तत्‌' पद से प्रधान के ग्रहण की शङ्का की गई है, उसका यह उत्तर है कि 'आत्मनिष्ट' 
का ही मोक्ष होता है, प्रधाननिष्ठ का नहीं । ( २) अथवा स्वतन्त्ररूप से प्रधानकारणतावाद 
का इस सूत्र के द्वारा निराकरण अभिप्रेत है । 

[ 'तन्निष्ठ' शब्द का अर्थं है-तस्मिन्‌ निष्ठा ( आत्मरूपापत्तिः ) यस्य, अर्थात्‌ जगत्‌ 
के कारणीभूत तत्त्व को जो अपना आत्मा निश्चय कर लेता है, वह मुक्त होता है । मुमुक्ष 
जीव के लिए प्रधान तत्त्व को अपना आत्मा समझना सम्भव नहीं, बयोंकि आत्मा का अर्थे 
है--स्वरूप । विजातीय पदार्थं विजातीय पदार्थं का आत्मा या स्वरूप नहीं हो सकता । जो 
श्रुति अचेतन प्रधान को जीव का स्वरूप बताती है--'तत््मसि', उस श्रुति को विपरीताथं- 
वादी और अप्रमाण कहा जायगा, किन्तु वेदान्त-श्रुति सर्वथा निर्दोष और स्वतः प्रमाणभूत 
है, उसमें अप्रामाण्य की कल्पना नहीं कर सकते । यदि शास्त्र भोले-भाले मुमुक्ष को कह देता 
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शास्त्र पुरुषस्यानथायेत्यप्रमाणं स्यात्‌ । न तु निर्दोषं शास्त्रमप्रमाणं कल्पयितु युक्तम्‌ । 
यदि चाश्चस्य सतो मुसुक्षोरचतनमनात्मानमात्मेत्युपदिशेत्ममाणभूतं शास्त्र, स श्रइधा- 
नतयान्धगोलाडूगूलन्यायेन तदात्मडष्टि न परित्यजेत्‌ , तद्वयतिरिक्तं चात्मानं न 
प्रतिपद्येत, तथा सति पुरुषार्थाद्विहन्येतानय च ऋच्छेत्‌ । तस्माद्यथा स्वर्गाद्यर्थिनों $- 
र्निहोत्रादिसाधनं यथाभूतमुपद्शिति, तथा मुसुक्षोरपि 'स आत्मा तत्त्वर्मास श्वेत- 
केतो' इति यथासूतमेवात्मानमुपद्शितीति युक्तम्‌। एवं च सति तत्तपरशुग्रहणमोक्ष- 
इष्टान्तेन सत्याभिसंधस्य मोक्षोपदेश उपपद्यते । अन्यथा ह्यमुख्ये सदात्मतत्त्वोपदेशे 
'अहमुक्थमस्मोति विद्यात्‌' ( ऐ० आर० २।१।२।६ ) इतिवत्संपन्मात्रमिद्मनित्यफलं 
स्यात्‌ । तत्र मोक्षोपदेशो नोपपद्येत ।, तस्मान्ने सदणिमन्यात्मशब्दस्य गौणत्वम्‌ । 
भृत्ये तु स्वामिश्रत्यभेद्स्य प्रत्यक्षत्वादुपपन्नो गौण आत्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन 
इति । अपि च क्वचिद्‌ गौणः शब्दो दृष्ट इति नेतावता शब्दप्रमाणकेऽथे गोणी कर्पना 
न्याय्या, संर्वेत्रानाश्वासप्रसङ्गात्‌। यत्तक्त-चेतनाचेतनयोः साधारण आत्मशब्दः 
ऋतु-उवलनयोरिव ज्योतिःशब्द्‌ इति,-तन्न, अनेकार्थत्वस्यान्याय्यत्वात्‌ । तस्माच्चे- 
तनविषय एव मुख्य आत्मशब्द्श्चंतनत्वो पचाराद्‌ भूतादिषु प्रयुज्यते भूतात्मेन्द्र्यात्मेति 
च । साधारणत्वेऽप्यात्मशब्दस्य न ्रकरणमृपपद्‌ं वा किचिन्निश्वायकमन्तरेणान्यत्तर- 
वृत्तिता निर्धारयितु शक्यते । नचात्राचेतनस्य निश्चायकं किचित्कारणमस्ति। प्रकृतं 
त सदीक्षित, सन्निहितश्चंतनः श्वेतकेतुः। न हि चेतनस्य श्वेतकेतोरचेतन आत्मा 
संभवतीत्यवोचाम । तस्माच्चेतनचिषय इहात्मशाब्द्‌ इति निश्चीयते'। उयोतिःशव्दोऽपि 
लौकिकेन प्रयोगेण ज्वलन पच रूढः, अर्थवादकहिपतेन तु उवलनसादद्येन ऋतौ प्रवृत्त 
इत्यदृष्टान्तः । अथवा पूर्वसूत्र पवात्मशब्दं निरस्तसमस्तगोणत्वसाधारणत्वाशङ्कतया 
व्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणनिराकरण हेतु््याख्येयः- तन्निष्ठस्य मोक्षो- 
'पदेशाद्‌' इति । तस्मान्नाचेतनं प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ७॥ 


भामती-व्याख्या 


है कि यह (अचेतन प्रधान) ही तेरा आत्मा है और श्रद्धालु मुमुक्ष उस उपदेश को वैसे ही कस 
करके पकड़ लेता है, जैसे किसी अन्धे बैल की पुछ कोई अन्धा व्यक्ति पकड़ ले। तब 
उस बेचारे मुमुक्षु की क्या दुर्गेति होगी, यह कल्पना भी नहीं कर सकते । अतः जैसे कमं 
काण्ड अपने स्वर्गार्थी अधिकारी पुरुष को यथावत्‌ स्वगं के साधनीभूत अग्निहोत्रादि का उपदेश 
करता है, वैसे ही वेदान्त-शाश्त्र का भी प्रामाण्य और श्रद्धेयता इसी में है कि वह भी अपने 
मुमुक्षु पुरुष को “स आत्मा तत्त्वमसि” ऐसा यथाभूत उपदेश करे, तब तो ब्रह्मतच्व में ही 
जगत्कारणता और आत्मरूपता उपपन्न होती है, अन्यत्र नहीं । “पुरुष सोम्योत हस्तगृहीत- 
मानयन्त्यपहार्षीत्‌ परशुमस्मै तपतेति स यदि तस्य कर्ता भवति सोऽनृताभिसन्धोऽनृतेनात्मात- 
मन्तर्धाय परशुं तप्तं प्रतिगृह्ाति, स दह्यते । अथ यदि तस्याकर्ता भवति, तत एवं 
सत्यमात्मानं कुरुते, स सत्याभिसन्धो न दह्यतेऽथ मुच्यते” ( छां. ६।१६।१-२ ) इस प्रकार 
आत्मा में आत्मत्वावधारण ( सत्यभिसम्धि) मोक्ष का सच्चा साधन है, इस साधन को 
अपनानेवाला पुरुष वैसे ही मुक्त हो जाता है, जैसे सत्यवादी पुरुष तप्त परशु का. ग्रहण कर 
लेने पर भी नहीं जलता और बन्धन से मुक्त हो जाता है । 'आत्मा' शब्द के अनेक 

मानना सर्वथा अनुचित है । जब कहीं जड़ वस्तु के लिए इसका प्रयोग हो जाता है, तब वह 
गौण प्रयोग हुँ, प्रकृत में मुख्य 0] ॥॥/%॥॥,८ Vrat Shastri Collection. 2 
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कुतश्च न प्रधानं सच्छन्दवांच्यम्‌-- . 


व हेयत्वावचनाच्च ॥ ८ ॥ 

यद्यनात्मव प्रधानं सच्छब्द्वाच्यं 'स आत्मा तस्वमसि' ( छान्दो० ६।८।७) 
इतोहोपदिष्टं स्यात्‌ , स तदुपदेशश्रवणादनात्मश्चतया तन्निष्ठो मा भूदिति मुख्यमा- 
तमानमुपदिदिश्च॒स्तस्य हेयत्वं त्र्‍यात्‌ । यथा<रुन्धतों द्द्शियिषुस्तत्समीपस्थाँ स्थूलां 
ताराममुख्यां प्रथममरुन्धतीति ग्राहयित्वा तां प्रत्याख्याय पञ्चादरुन्धतीमेव ग्राहयति, 
तड्न्नायमास्मेति त्रयात्‌ , नचेवमचोचत्‌ । सम्मांत्ात्माचगंतिनिष्डेव हि. षष्ठप्रपाठक- 
परिसमासिइंश्यते । चशब्दः प्रतिशाविरोधाभ्युच्चयप्रदर्शनाथः । सत्यपि हेयत्ववचने 
प्रतिज्ञाविरोधः प्रसज्येत । कारणविज्ञानाद्धि सर्च विज्ञातमिति प्रतिज्ञातम्‌। 'उत 
तमादेशमप्राश्यो येनाश्रुतं श्रुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातमिति कथं नु भगवः स 
आदेशो भवतीति यथा सोम्यैकेन सृस्पिण्डेन सर्च सन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं 
विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌, 'एवं सोम्य स आदेशो भवति? ( छा० 
६।१।१,३ ) इति वाक्योपक्रमे भ्रवणात्‌। न च सच्छव्दचाच्ये प्रधाने भोग्यवर्भकारणे 
हेयत्वेनाहेयत्वेन वा विज्ञाते भोकतूचगो चिज्ञातो भवति, अप्रधानविकारत्वाद्गोक्त- 


° 


वगस्य । तस्मान्न प्रधानं सच्छब्द्वाच्यम्‌ ॥ ८॥ 
ङुतश्च न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ - 
स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 


भामती 

स्यादेतद्‌- ब्रह्मेव ज्ञीप्सित, तच्च न यम तुत या राकयं इवेतकेतु ग्राहयितुमिति तत्सम्बद्धं 
प्रधानमेव स्थूलतयाऽऽतपत्वेन प्राह्मते इवेतकेतुररुन्धतीमिवातीव सूक्ष्मा दशयितुं तत्सन्निहितां स्थूलतारकां 
दशंयतीयमसावरुन्घतीति । अस्यां शङ्कायामुत्तरम्‌ & हेयत्वावचनाच्च ® इति सुत्रम्‌ । चकारोऽनुक्त- 
समुच्चयार्थः । तच्चानुक्तं भाष्य उक्तम्‌ ॥ ८ ॥ दु 

अपि च जगत्कारणं प्रकृत्य स्वपितीत्यस्य निरुक्तं कुवंती श्रुतिश्चेतनमेव जगत्कारणं ब्रते । य श? 

भामती-व्याख्या 

शक्का--वेदान्तियों की यदि यह बात मान भी ली जाय कि.मोक्ष के लिए ब्रह्म का 
ज्ञान आवश्यक है, तब भी ब्रह्म ऐसा सूक्ष्मतम पदार्थ है कि उसका नितान्त कुशाग्र बुद्धि के 
मुमुक्षु को भी सहसा दर्शन नहीं कराया जा सकता, अतः जैसे अरुन्धती नाम के अत्यन्त नन्हें 
तारे को दिखाने के लिए पहले उसके समीप का वसिष्ठनामक स्थूल तारा अरुन्धती के रूप में 
दिखाकर क्रमशः वास्तविक अरुन्धती का दर्शन कराया जाता है, वैसे ही पहले जगत्‌ के 
कारणीभूत प्रधान तत्त्व को दिखाकर 'तत्त्वमसि'--ऐसा उपदेश करके क्रमशः उसके साक्षी 
भूत आत्मतत्त्व तक मुमुक्षु को पहुँचाया जाय । 

समाधान-उतक्त शङ्का का समाधान करने के लिए कहा. गया है--“हेयत्वावचनाच्च” 
(ब्र. सू. ११८ ) । सुत्र में चकार का ग्रहण जिस अनुक्तार्थ का संग्रह करने के लिए प्रयुक्त 
है, वह अनुक्त अथे भाष्य में कहा गया है--“चशब्द: प्रतिज्ञाबिरोधाभ्युच्चयप्रदशनार्थ;” । 
श्रुति में यह प्रतिज्ञा की गई है कि जगत्‌ के कारणीभूत एक तत्त्व के ज्ञान से अनन्त कार्यों का 
ज्ञान हो जाता है--“यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन सर्व मृन्मयं विज्ञातं स्याद्‌ वाचारस्भणं विकारो 
नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” ( छां. ६।१।३ ) । प्रधान को यदि कारण माना जाता है, तब 
एक प्रधान तत्त्व ज्ञातव्यत्वेन उपादेय होता, उसे अब त्याज्य बताना प्रतिज्ञा-विरुद्ध है ॥ ५॥ 

जगत्‌ के कारणीभूत तत्त्व में ही जीव का अप्यय ( तद्रपतापत्ति ) दिखाया गया है-- 
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कै । ) > | 
तदेव सच्छव्द्चाच्यं कारणं प्रत्य श्रयते-यत्रतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता 


सोम्य तदा सम्पन्नो भवति स्वमपीतो भवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते सर्वं 
ह्यपोतो भचति’ ( छा० ६।८।१ ) इति । एषा श्रुतिः स्वपितोत्येतत्पुरुषस्य लोकप्रसिद्ध 
नाम निर्वक्ति । स्वशब्दे नेहात्मोच्यते । यः प्रकतः सच्छब्द्वाच्यस्तमपीतो भवत्यपि- 
गतो भवतीत्यर्थः । अपिपूर्वंस्येतेळयार्थत्वं प्रसिद्धं, प्रभवाप्ययावित्युत्पत्तिप्रलययोः 
प्रयोगद्शंनात्‌। मनःप्रचारोपाधिविशेषसम्बन्धादिस्द्रियार्थो न्यहन्‌ तद्विशेषापन्नो जीवो 
जागति । तद्वासनाचिशिष्टः स्वप्नान्‌ पञ्यन्‌ मनःशब्द्चाच्यो भवति । स उपाधिद्वयो 
परमे झुषुत्तावस्थायामु पाधिङतविशेषाभावात्स्चात्मनि प्रलीन इवेति 'स्वं ह्यपीतो भवति’ 
इत्युच्यते । यथा हृद्यशब्दनिवेचन श्रुत्या दशितम्‌-'स वा पष आत्मा दि तस्येत- 
देव निरुक्त ह्ययमिति तस्माद्‌ हृदयमिति? ( छा० ८।३।३ ) इति । यथा चाऽशानायोद्‌ः 
न्याशव्दप्रवृत्तिमूलं दशयति श्रतिः -'आप एव तदशितं नयन्ते, तेज एव तत्पीतं नयते' 
( छा० ६।८।३,५) इति च, एवं स्वमात्मानं सच्छव्द्वाच्यमपीतो भवतीतीममर्थ 
रुचपितिनामनिवं चनेन द्शंयति । न च चेतन आत्माऽचेतनं प्रधानं स्वरूपत्वेन प्रतिः 
पद्यत । यदि पुनः प्रधानमेचात्मीयव्वात्स्वशब्देनेचोच्येत, पचमपि चेतनोऽचेतनमभ्ये- 
तीति विरुद्धमापद्येत । श्रुत्यन्तरं च-- प्राज्षनात्मना संपरिष्वक्तो न वाह्यं किचन वेद 
नान्तरम्‌? ( बृह० ४।३।२१ ) इति सुषुप्तावस्थायां चेतने-ऽप्ययं दशयति । अतो यस्मि- 
न्नप्ययः सवेषां चेतनानां तच्चेतनं सच्छब्दवाच्यं जगतः कारणं न प्रधानम्‌ ॥ ९॥ 
कुतश्च न प्रधानं जगतः कारणम्‌ 
गतिसामान्यात्‌ ॥ १० ॥ | 
यदि तार्किकसमय इव वेदान्तेष्वपि भिन्ना कारणावगतिरभविष्यत्‌ कचिच्चेतनं 
र्म जगतः कारणं, ,क्वचिद्चेतनं प्रधानं, कवचिद्न्यदेचेति, ततः कदाचित्प्रधान- 


भामती 
स्वशब्द आत्मवचनस्तथापि चेतनस्य पुरुषस्याचेतनप्रधानत्वानुपपत्तिः । अथात्मीयवचनस्तथाप्यचेतने 


पुरुषार्थतयाऽऽत्मीयेऽपि चेतनस्य प्रलयानुपपत्तिः । न हि मुदात्मा घट आत्मीयेऽपि पाथसि प्रलीयतेऽपि 


त्वात्मभूतायां मुद्येब । न च रजतमनात्मभूते हस्तिनि प्रलीयते, किन्त्वात्मभूतायां शुक्तावेवेत्याह 
& स्वाप्ययात्‌ & ॥ ९॥ 


& गतिसामान्यात्‌ ® | गतिरवगतिः । & ताकिकसमय इव इति %। यथा हि ताकिकाणां 
धर भामती-व्याख्या & 
“यत्रतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति, स्वमपीतो भवति” (छां. 
६०१ ) । स्वपिति का निर्वचन है--'स्वमपीतो भवति’, यहाँ 'स्व' शब्द यदि आत्मा का 
वाचक है, तब जीव का अचेतनभूत प्रधानरूप होना सम्भव नहीं। यदि “स्व? शब्द 
आत्मीय का बोधक है, तब प्रधान का स्व' पद से ग्रहण हो जाने पर भी उसमें जीव का 
प्रलय ( अभिभव ) नहीं हो सकता, क्योंकि मृन्मय घट आत्मीय ( अपने सम्बन्धित जल ) 
पदार्थ में प्रलीन नहीं होता, अपितु स्वात्मभूत मृत्तिका में ही विलीन होता है। रजतादि 
पदार्थ कभी भी अपने आरोप के अनाधारभूत हस्ती में प्रलीन नहीं होता, अपितु शुक्ति में ही 
विलीन होता है, अतः जीव का प्रलय ब्रह्म में ही सम्भव होने के कारण वही जगतु का 

उपादान कारण है, प्रधान नहीं ॥ ९॥ 
सभी वेदान्त-वाक्यो से जगत्कारणत्वेन एकमात्र ब्रह्म की ही गति ( अवगति या ज्ञात ) 
होती है, तार्किक (न्याय, वैशेषिक, सांख्यादि) मतवादो के अनुसार विविधता प्रतीत नहीं होती। 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collect! 


- चानस्य जगत्कारणत्वभङ्गश]?«दिन्दीसहितभीससी सँयतिर्तभ” व्य 


कारणवादाज्रोधेनापीक्षत्यादिश्रवणमकर्पयिप्यत । नत्वेतदस्ति, समानेव हि सवेषु 
वेदान्तेषु चेतनकारणावगतिः ।' यथाऽऽ्नेउवेलतः सर्वा दिशो चिस्फुलिङ्गा विप्रतिष्ठेर- 
न्नेचमेवेतस्मादात्मनः सवे प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोका” 
( कौ० ३३) इति । 'तस्माद्वा पतस्मादात्मन आकाशः सस्भूत” ( ते०२।१) इति। 
'आत्मन पचेद्‌ सवम्‌? ( छा० ७२६१ ) इति । 'आत्मन एष प्राणो जायते? ( प्र० ३।३) 
इति चात्मनः कारणत्वं दशैयन्ति सर्वे वेदान्ताः । आत्मशब्दस्य चेतनचचन इत्यचो- 
चाम । महच्च प्रामाण्यकारणमेतचङ्ेदास्तवाक्यानां चेतनकारणत्वे समानगतित्वं, 
चक्षुरादीनामिच रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सवेज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम्‌ ॥ १०॥ 
कुतश्च सर्वज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम्‌ -- 


श्रुतत्वाच्च ॥ ११ ॥ 


स्वशब्देनेव च सर्वज्ञ ईश्वरो जगतः कारणमिति श्यते श्वेताश्वतराणां 
मन्त्रोपनिषदि सर्वज्ञमीश्वरं प्रकृत्य-'स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कक्चिज्ञ- 
निता न चाधिप? ( श्वे० ६५९ ) इति । तस्मात्सवंज्ञ ब्रह्म जगतः कारणं, नाचेतनं 
प्रधानमन्यद्वति सिद्धम्‌ ॥ ११॥ 


व्यक 
शतक सस साग सस सेल पा यानी 


भामती 
समयभेदेषु परस्परपराहताथंता, नेवं वेदाम्तेषु परस्वरपराहतिः, अपि तु तेषु सर्वत्र जगत्कारणचेतन्या- 
वगतिः समानेति । ® चक्षुरादीनामिव रूपादिषु इति $। यथा हि सर्वेषां चच्‌ रूपमेव ग्राहयति, न 
पुना रसादिकं कस्यचिद्दर्शयति कस्यचिद्रपम्‌ । एवं रसनादिषवपि गतिसामान्यं दर्शनीयम्‌ ॥ १० ॥ 
& भ्रुतत्वाच्च ® । तदेक्षतेत्यत्र ईक्षणमात्रं जगत्कारणस्य श्रुतं न तु सवंविषयम्‌ । जगत्कारण- 


सम्बन्धितया तु तदर्थात्‌ सवंविषयमवगत ३वेताशवतराणां तुपनिषदि सर्वज्ञ ईइवरो जगत्कारणमिति 
साक्षादुक्तमिति विद्वेष: ॥ ११ ॥ 


OOO 


“क्का 


भामती-व्याख्या 

“चेतनकारणत्वे समानगतित्वं चक्षुरादीनामिव रूपादिषु” । अर्थात्‌ जैसे चक्षु से सभी माँलवाले 
पुरुषों को समानरूप से रूप और रूपी पदार्थो की ही अवगति होती है, वैसे सभी वेदान्त- 
वचतों से चेतन-कारणता की ही अवगति होती है, अतः प्रधानादि अचेतन पदार्थों को जगत्‌ 
का उपादान कारण नहीं माना जा सकता । इंसी प्रकार रसादि दृष्टान्तो में भी रसनादि से 
समान भवगति दिखाई जा सकती है॥ १० ॥ 

प्रधान-कारणता कहीं भी साक्षात्‌ श्रुत नहीं, अपितु “तदेक्षत”- इत्यादि श्रुतियों में 
जगत्कारणीभूत पदार्थं में ईक्षणमात्र श्रुत है, वह भी सवंविषयक नहीं । जगत्कारणता का 
सामञ्जस्य करने के लिए ईक्षण में सर्वेविषयत्व की कल्पना ही की जाती है, किन्तु श्वेता- 
श्वतरोपनिषत्‌ में सवेज्ञ ईश्वर का प्रकरण उठा कर कहा है--'स कारणं करणाधिपाधिपो न 
चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः” ( शवेता० ६।९ ) । वह सर्वज्ञ ईश्वर ही जगत्‌ का कारण, 
करणाधिपों ( जीवों) का अन्तर्यामी है, इसका न तो कोई जनक है ओर न कोई सञ्चालक 
अतः सर्वज्ञ ईश्वर को छोड़ कर प्रधानादि को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा सकता॥ ११॥ 


~ 
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( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ । ० १२-१९ ) | 

'जन्माद्यस्य यतः” इत्यारभ्य श्रुतत्वाध्य' इत्पेचमन्तेः सूत्रेयॉन्युदाहतानि 
वेदान्तवाक्यानि तेषां सर्वशः सर्वशक्तिरीश्वरो जगतो जन्मस्थितिलयकारणमित्येतः 
स्यार्थस्य प्रतिपादकत्वं न्यायपूर्वकं प्रतिपादितम्‌ । गतिसामान्योपन्यासेन च सचे 
वेदान्ताश्चेतनकारणवादिन इति व्याख्यातम्‌ , अतः परस्य ग्रन्थस्य किसुत्थानमिति ? 
उच्यते-द्विरूपं हि ब्रह्मावगस्यते, नामरूपचिकारभेदोपाथिविशिष्टं, तद्विपरीतं च 
सर्वा पाधिचिवजितम्‌ । “यत्र हि द्वेतमिच भवति तदितर इतरं पश्यति यत्र स्वस्य 
सर्वेमात्मेवाभृत्तत्केन क॑ पश्येत्‌’ ( बृह० ४।५।१५ ) “यत्र नान्यत्पश्यति नान्यच्छ्णोति 
नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पश्यत्यन्यच्छ्णोत्यन्यद्विजानाति तददप यो ये 
भूमा तदस्र्‍तमथ यदरपं तन्मर्त्यम्‌’ ( छान्दो ७२४।१) 'सर्वाणि रूपाणि चिचित्य 
धीरो नामानि कृत्वाऽभिवदन्‌ यदास्ते’ ( ते० आ० ३।१२।७ ) 'निष्कळं निष्क्रियं शान्तं 
निरवद्यं निरञ्जनम्‌ । अस्तस्य पर, सेतु दम्धेन्धनमिवानलम्‌' ( श्वे० ६१९) "नेति 
नेति' ( बृ० २।३।६ ) इति अस्थूलमनणु? ( बु० ३।८।८ ) “न्यूनमन्यत्स्थान संपूर्णमन्यत्‌! 
इति चेवं सहस्जशो विद्यावियाचिषयभेदेन त्रह्मणो द्विरूपतां दर्शयन्ति वाक्यानि । 
तत्राचिद्याचस्थायां ब्रह्मण उपास्योपासकादिलक्षणः सर्वा व्यवहारः । तत्र कानिचिद्‌ 
ब्रह्मण उपासनान्यभ्युद्याथोनि, कानिचित्क्रमसुक्त्यथानि, कानिचित्कमेससृद्धब" 

भामती 

उत्तरसूत्रसन्दर्भमाक्षिपति & जन्माद्यस्य यत इत्यारभ्य इति &। ब्रह्म जिज्ञासितव्यभिति प्रति. 
ज्ञातं, तच्च शास्त्रेकसमधिगम्यं, शास्त्रञ्च संज्ञे सर्वेशक्तो जगदुत्पत्तिस्थितिप्रलयकारणे ब्रह्मण्येव प्रमाणं 
न प्रधानादाविति न्यायतो व्युत्पादितम्‌ । न चास्ति कश्चिद्देदान्तभागो यस्तद्विपरीतमपि बोधयेदिति 
च गतिसामान्यादित्युक्तम्‌ । तत्‌ किमपरमवश्जिष्यते यदर्थंमुत्तरसूत्रसम्दर्भस्याबतारः स्यादिति । छ किमु- 
त्थानमिति ® किमाक्षेपे । समाधत्ते & उच्यते, द्विरूपं हि इति ® । यद्यपि तत्वतो निरस्तसमस्तोपाधि- 
रूपं ब्रह्म तथापि न तेन रूपेण शक्यमुपदेष्टुमित्युपहितेन रूपेणोपदेटव्यमिति । तत्र च बवचिदुपाधि- 
विवक्षित) । तढुपासनानि & कानिचिदभ्युदयार्थानि ® मनोमात्रसाधनतयात्र पठितानि । & कानिचित्‌ 


भामती-व्याख्या 

संगति--अग्निम अधिकरण के सूत्र-सन्दभे पर आक्षेप किया जाता है--''जन्माद्यस्य 
यतः” इत्थारभ्य “श्रुतत्वाच्च” इत्येत्रमन्तेः सूत्रः सर्वज्ञ ईरवरो जगत्कारणमिति प्रतिपादितम्‌ । 
अतः परस्य ग्रन्थस्य किमुत्यानम्‌ ?” अर्थात्‌ ब्रह्म जिज्ञासितव्यम्‌'-ऐसी प्रतिज्ञा की गई, वह 
( ब्रह्म केवल वेदान्तःवेद्य है, वह वेदान्त शास्त्र सर्वज्ञ, सवंशक्ति-सम्पन्न, जगत्कारणीभ्नूत 
रह्म में ही प्रमाण है, प्रधानादि में नहीं-ऐसा न्यायों और युक्तियो के द्वारा सिद्ध किया 
गया । वेदान्त का कोई भी भाग ऐसा नहीं, जो उतके विपरीत कहता हो--यह बात 
“गतिसामान्यात्‌”-~-इस सुत्र से कहो गई। अब और क्या शेष रह गया कि जिसके लिए 
आगे के सूत्रों को रचता की गई, अतः कहा गया--“किमुत्थानम्‌' '। यहाँ “किम्‌? शब्द 
आक्षेपार्थंक है । 
] उक्त आक्षेप का समाधान किया जाता है--“उच्यते द्विरूपं हि ब्रह्मावगम्यते नामरूप- 
विकारभेदोपाधि-विशिष्टम्‌, तद्विपरीतं च” । यद्यपि ब्रह्म तत्त्व समस्त उपाधियों से रहित हैं, 
तथापि उस अनोपाधिक रूप से उसका उपदेश नहीं किया जा सकता, अतः किसी-न-किसी 
उपाधि से विभुषित कर उसका उपदेश करना होगा । किसी-किसी क्रिया में उपाधि विवक्षित 


होती हैं, जेसे उपासना विकच में ॥कतिपय (रती कादि), उपासनाओं का फल अभ्युदय 


tee Estas 
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थोनि । तेषां गुणविशेषोषाधिमेदेन भेद: । एक पच तु परमास्मेद्वरस्तेस्तेगुणविशेषै- 
विशिष्ट उपास्यो यद्यपि भवति, तथापि यथागुणोपासनमेच फळानि भिद्यन्ते । तं 
यथो यथोपासते तदेव भवति' इति श्रुतेः, यथाक्रतुरस्मिँदलोके पुरुषो भवति तथेतः 
प्रत्य भवति? ( छा० ३।१४।१ ) इति च । स्मृतेश्च -य यं वापि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते 
कलेचरम्‌ तं तमेवति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥ ( गी० ०६) इति । यद्यप्येक 


आत्मा सर्वेभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिचिशेषतारतम्यादात्मनः ` 
a > ह 


भामती 
क्रसमुक्त्यर्थानि, कानिचित्कमंसमृद्धयर्थानि & । क्वचित्‌ पुनरुक्तोऽप्युपाधिरविधक्षितः, यथाऽत्रेवान्नमयादय 
आनन्दमथान्ताः पञ्च कोशाः । तदत्र कस्मिन्नुपािविवक्षितः कस्मिन्नेति नाद्यापि विवेचितम्‌ । तथा 
गतिसामाग्यमपि सिद्धवदुक्तं, न त्वद्यापि साधितमिति । तदर्थमृत्तरग्रन्यसर्दर्भारम्भ इत्यर्थः । स्यादेतत्‌ -- 
परस्पात्मनस्तत्तदुपाधिभेदविशिष्टस्याप्यभेदात्‌ कथमुपासनाभेदः कथञ्च फलमेद इत्यत आह ® एक एव 
तु इति & । ख्पाभेदेऽप्युपाचिमेदादुपहितभेदादुपासनाभेदस्तथा च,_फलमेद इत्यर्थः । & कतुः & सङ्कुरपः । 
ननु यद्येक आत्मा कूटस्थनित्यो निरतिशयः स्ं भूतेषु गूढः कथमेतस्मिन्‌ भूताश्रये तारतम्यश्रुतय इत्यत 


आह & यद्यप्येक आत्मा इति &। यद्यपि निरतिश्ञयमेकमेव . रूपमात्मन ऐश्वय्यं ज्ञानं . चानन्दश्च, 
SESE AI 


भामती-च्याख्या 
( स्वर्गादि ) माना जाता है ।. कर्म-निरपेक्ष केवल मन के द्वारा सम्पादित होने के कारण 
ऐसी उपासनाओं को कर्मकाण्ड में न पढ़ कर यहाँ ( वेदान्त-काण्ड ) में स्थान दिया गया है । 
“कानिचित्‌ क्रममुवत्यर्थानि, कानिचित्‌ क्मंसमृद्धचर्थानि” । कहीं-कहीं ब्रह्म की कथित उपाधि 
भी अविवक्षित होती है, जेसे-यहाँ [आनन्द ब्रह्म के प्रसङ्ग में ] ही 'अन्नमय', 'प्राणमय', 
'मनोमय', 'विज्ञानमय' और 'आनन्दमय'-ये पाँच कोश । कहाँ उपाधि विवज्षित है भोर 
कहाँ नहीं ? ऐसा विचार अभी तक नहीं किया गया । उसी प्रकार 'गतिसामन्य' का भी उपदेश 


मात्र कर दिया गया, अभी तक उसकी सिद्धि नहीं की गई, इसके लिए अग्रिम सूत्र-ग्रन्थ की 
रचना की गई है । 


विविध उपाधियों से विशिष्ठ भी परमात्मा तो एक अभिन्न ही है, तब उसकी 
उपासनाओं का भेद कयोंकर होगा ? उपासना-भेद न होने पर फल-भेद क्यों होगा ? ऐसी 
शङ्का का समाधान है--“एक एव तु परमात्मेश्वरः तेस्तैर्गणविशेषेविशिष्ठ उपास्यो यद्यपि 
भवति, तथापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिद्यन्ते “तं यथा यथोपासते, तदेव भवति” 
( मुद्गलो. ३३ ) इति श्रृतेः। “यथाक्रतुरस्मिन्‌ लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति” 
( छां, २।१४।१ ) इति च'”) आशय यह है कि उपधेय का अभेद होने पर भी उपाधियों का 
भेद होने के कारण उपासना का भेद हो जाता है। उपासना का भेद होने से फल-भेद हो 
जाता है । उक्त श्रुति में क्रतु' शब्द का अर्थ है--सद्धूल्प । भाष्यकार ने भी इस मन्त्र की 
व्याख्या में कहा है-“क्रतुनिश्चयोऽष्यवसायः याहः निश्रयोऽस्मिंल्लोके पुरुषो भवति, तथेत 
मृत्वा भवति” । जीव का निश्चय अपने कर्मो पर निर्भर है और उस निश्चय पर भावी जन्म । 

यदि एक ही आत्मा कूटस्थ, नित्य और निरतिशय सभी भूतो में व्याप्त है, तब उसके 
उपास्य-उपासकादिरूप तारतम्य का प्रतिपादन श्रुतियाँ क्यों करती हैं ? इस प्रश्न का उत्तर 
है--यद्यप्येक आत्मा सर्वभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गृढः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतारतम्या- 
दातमनः कूटस्थनित्यस्यैकरूपस्याप्युत्तरोत्तराविष्क्ृतस्य तारतम्यम्‌”। अर्थात्‌ आत्मा का 
रूप, ऐश्वर्य और ज्ञान एक ही प्रकार का है, तथापि अनादि अविद्यारूप अन्धकार मोर आवृत्त 
होकर किसी ( स्थावरादि ) शरीर में असत्‌-जैसा ( नहीं के बराबर), कहीं अत्यन्त 
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कूटस्थनित्यस्येकरूपस्याप्युत्तरोत्तरमाविष्छतस्य तारतस्यमैश्वरयदशक्तिविशेषेः श्यते 
'तस्य य आत्मानमाचिस्तरां बेद? ( ऐ० आ० २३२११ ) इत्यत्र । स्म्मुतावपि- “यद्य. 
द्विभूतिमत्सत्व॑ थ्रीमदूर्जितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंऽशसंभवम्‌ ॥' 
( गी? १०४१ ) इति । यत्र यत्र विभूत्याद्यतिशयः स स इश्वर इत्युपास्यतया चोद्यते । 
एवमिहाप्यादित्यमण्डले हिरण्मयः पुरुषः सवंपाप्मोदयलिङ्गात्पर एवेति वक्ष्यति । 
एवं आकाशस्तक्िङ्गात्‌' ( ब्० १।१।२२ ) इत्यादिषु द्रष्टव्यम्‌। एवं सद्योमुक्तिकारण- 
मप्यात्मज्ञानमुपाधिविशेषद्धारेणो पद्श्यमानमप्यविवक्षितो पाधिसंबन्धविशेष॑ परापरः 
विषयत्वेन संदिह्यमानं वाक्यगतिपयाँलोचनया निणतव्य भवति। यथेहेव तावद्‌ 
“आनन्दमयो5भ्यासादू” इति, एवमेकमपि न्रह्मापेक्षितोपाधिसम्बन्धं निरस्तोपाचि- 
संबन्धं चो पास्यत्वेन यत्वेन च वेदास्तेप्रपद्श्यित इति प्रदर्शयितु परो अन्य आर- 
भ्यते । यच्च 'गतिसामान्याद्‌? इत्यचेतनकारणनिराकरणमुक्तं, तदपि चाक्यान्तराणि 
ब्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन त्रह्चिपरीतकारणनिषेधेन प्रपञ्चयते- 
आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ ॥ १२ ॥ 
तत्तिरोयक्रेऽन्नमयं, प्राणमयं, मनोमयं, विज्ञानमयं, चाचुक्रस्यास्नायते-'तस्माद्वा 
पतस्माद्विज्ञानमयात्‌। अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः’ ( ते० २।५ ) इति। तत्र संशयः ~ 
किमिहानम्दमयशब्देन परमेव ब्रह्मोच्यते यत्प्रकतम्‌ सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( ते० २।१ ) 
इति, किवान्नमयादिवद्‌ ब्रह्मणो अर्थान्तरमिति ? कि तावत्प्राप्तं? ब्रह्मणो ऽर्थान्तरमसुख्य 
Ee i NT > 


गमती 
तथाष्यनाद्यविद्यातमःसमावृत्तं तेषु तेषु प्रणभ डेप क्वचिदसदिव क्वचित्सदिव क्वचिदत्यन्तापक्कृष्टमिव 
क्वचित्सत्‌ क्वचित्‌ प्रकषंवत्‌ कवचिदत्यन्तप्रकषंवदिव भासते, तत्‌ कस्य हेतोः ? अविद्यातमसः प्रकषं- 
तिकर्षतारतम्यादिति । यथोत्तमप्रकाशः सविता दिङ्मण्डलमेकरूपेणेव प्रकाशञेनापुरयन्नपि वर्षासु निकृष्ट- 
प्रकाश इव शरदि तु प्रक्टप्रकाश इव. प्रथते, तथेदमपीति । अपेक्षितोपाधिसम्बन्धम उपास्यत्वेन, 'तिर- 
स्तोपाधिसम्वन्धं जञेयत्वेत इति । 
तत्र तावत्प्रथममेकदेशिमतेनाधिकरणमारचयति । ® तेत्तिरीयके$्यमयम्‌ & इत्यादि । 
गोणप्रवाहपाते$पि युज्यते मुख्यमोक्षणम्‌ । मुख्यत्वे तुभयोस्तुल्ये प्रायदृ्शिविशेषिका ॥ 


न 


भामती-व्याख्या 
अपकृष्ट, कहीं अपक्ृष्टतर, कहीं सत्‌, कहीं प्रकृष्ट और कहीं अत्यन्तोत्कृष्ट प्रतीत होता हे । ऐसा 
किस कारण से हुआ ? इसका उत्तर इतना ही है कि उसकी उपाधिभूत अविद्या के उत्कर्षाप- 
कर्षेतारतम्य के कारण वसे ही वह वेसा हो जाता है, जंसे कि भगवान्‌ सूये एकविध अपने 
उत्तमरूप से सभी दिशाओं को पूरित और अवभासित करता है, किन्तु वर्षा'काल में उसका 
प्रकाश मन्द और शरत्‌ काल में प्रखर होता है । भाष्य में “अपेक्षितोपाधिसम्बन्धं” का 
“उवास्यत्वेन” और “निरस्तोपाधिसंम्बन्धं” का “ज्ञेयत्वेन” के साथ अन्वय विवक्षित है। 


अर्थात्‌ उपास्य और ज्ञेय ब्रह्म कां श्रौत उपदेश प्रशस्त करने या ब्रह्म में सद्रपता और ' 


चिद्रूपता सिद्ध करने के अनन्तर आनन्दरूपता सिद्ध करने के लिए अग्रिम सुत्र-सन्दर्भ प्रस्तुत 
किया जाता है। 
एकदेशी के मत से अधिकरण-रचना 


सशय--“अन्योऽन्तर आत्मा आनन्दमय” ( ते. उ. २५) । यहाँ आनन्दमय" शब्द 


से ब्रह्म का ग्रहण किया जाय? अथवा अन्य पदार्थं का? इस संशय के अनुसार पहले 
एकदेशि-मत के अनुसार अधिकरण की, रजु कीज, रही.हैऊ- 


आनन्दमयस्य जीवच्वाशङ्कछ१०० हिन्दीसहिसभामसीशंवसितिभः २०९, 


आत्मानन्दमयः स्यात्‌। कस्मात्‌? अन्नमयाद्यसुख्यात्मप्रवाहपतितस्वात्‌। अथापि 
स्यास्सर्चोन्तरस्वादानन्द्मयो मुख्य एवात्मेति, न स्यास्रियाद्यचयचयोगाच्छारीरत्वश्षः 


भामती 
आनन्दमय इति हि विकारे प्राचुर्ये च सयटस्तुल्यं मुस्यार्थत्व्िति विकारार्थान्नमयादिपद- 
भायपाठादानन्दसयपदमपि विकार।यंमेबेति युक्तम्‌ । न च प्राणमयादिषु विकारार्थत्वायोगात्‌ स्वाथिको 


मयडिति युक्तम्‌ । प्राणादयुपाध्यवच्छिन्नो ह्यात्मा भवति प्राणादिविकारो घटाकाशमिव घटविकारः । न 
च सत्यर्थं स्वाथिकत्वमुचितम्‌ , 


भामती -व्याख्या 
गौणश्रवाहपातेऽपि युज्यते मुख्यमीक्षणम्‌ । 
मुख्यत्वे तुभयोस्तुल्ये प्रायदृष्टिविशेषिका ॥ 

पूवं अधिकरण से गौण इक्षण का ग्रहण किया जाय ? अथवा मुख्य ईक्षण कां ? इस प्रकार के 
संशय का निर्णायक प्राय-पाठ गौण ईक्षण के पक्ष में था, उसकी उपेक्षा करके मुख्य ईक्षण का 
ग्रहण किया गया । किन्तु इस अधिकरण में 'मंयट्‌” प्रत्यय के दो मुख्यार्थ प्रसिद्ध हैं-- 
(१) विकार [ “मयड्वेतयोर्भाषायामभक्ष्याच्छादनयो:” ( पा. सू. ४।३।१४३ ) इस सूत्र से 
विकारार्थंक मयट्‌ विहित है ] । (२) प्राचुर्यं [ “तत्प्रकृतवचने मयट” ( पा. सू. ४२१ ) इस 
सूत्र में प्राचुर्येण प्रस्तुत पदार्थे का 'प्रकृत' शब्द से ग्रहण कर प्राचुर्याथक मयट्‌ विहित है] । 
इन दोनों मुख्याथों में से यहाँ किस अर्थ का ग्रहण किया जाय ? इस संशय का निरास करने 
के लिए प्राय-पाठ का अनुशासन मानते हुए प्राचुर्ये अर्थ का ही ग्रहण किया गया है । 

पूवपक्ष - आनन्दमय' शब्द यद्यप्रि विकार” और 'प्राचुय--इन दोनों अर्था में विहित 
है, तथापि “तस्माद्वा एतस्मादक्नरसमयादन्यो5न्तर आत्मा प्राणमय” (तै. उ. २२), “तस्माद्वा 
एतस्मात्‌ प्राणमयादन्योःन्तर आत्मा मनोमयः” ( तै. उ. २३), “तस्माद्वा,एतस्मान्मनोमया- 
दन्यो5$तर आत्मा विज्ञानमयः” ( ते. उ. २४), “तस्माद्वा एतस्माइविज्ञानमयादन्योऽन्तर 
आत्मा आनन्दमयः” ( ते. उ. २५ ) इन श्रुतियों में अन्नमयकोशादि का जो प्रतिपादन है, वह 
अन्न का विकार मात्र है, भत: विकाराथेक अन्नमयादि पदों के प्राय में पठित 'विज्ञानमय' पद 
भी गौण आत्मा का उपस्थापक है, मुख्य आत्मा (ब्रह्म) का नहीं । 

शङ्का-जेसे अन्नमय ( स्थूल ) शरीर तो अन्न का विकार है, वैसे प्राणमय, मनोमय 
और विज्ञानमय शरीर अर्थात्‌ सुक्ष्म शरीर प्राणादि का विकार नहीं, अपितु इन तीन कोशों 
से घटित एक निकाय है, अतः वहाँ 'मगट' विकाराथंक नहीं माना जा सकता, अत: प्राय-पाठ 
विघटित हो जाने के कारण “आनन्दमय' शब्द में 'मयट्‌' की विकारार्थता का सन्देह नहीं 
उठाया जा सकता । 

समाधान-यह पहले ही कहा जा चुका है कि नित्य तिरवच्छिन्न पदार्थ सावच्छिन्न 
होकर कार्यं या विकार माना जाता है, अतः प्राणादि उपाधियों से अवच्छिन्न आत्मा वेसे ही 
प्राणादि का विकार माना जाता है, जैसे घटावच्छिन्त. आकाश घट का विकार, अतः 
विकाराथेक 'मयद्‌ का ' प्राय-पाठ सुरक्षित है, उसके बल पर 'आनन्दसय' भी आनन्द का 
विकार कहा जा सकता है। यद्यपि 'आनन्द एव आनन्दमय'-इस प्रकार स्वार्थ में मयट्‌ 
प्रत्यय वैसे ही माना जा सकता है, जैसे 'देव एव देवता'-इत्यादि स्थलों पर 'तरू' होता है। 
तथापि स्वार्थ प्रत्यय एक प्रकार से निरथंक-सा ही माना जाता है, अतः जहाँ तक कोई 
विशेष अर्थ सुलभ होता है, वहाँ तक स्वाथेक प्रत्यय नहीं माना जाता, प्रकृत में जब विकारार्थे 
का लाभ हो रहा है, तब प्रत्यय को स्वार्थपरक नहीं माना जा सकता । 
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वणाच्च । सुख्यश्चेदात्मानन्दमयः स्यात्‌ , न भ्रियादिसंस्पशेः स्यात्‌। इह तु 'तस्य 


£ प्रयमेव शिरः इत्यादि श्र॒यत्ते । शारीरत्वं च श्रयते -'तस्येंष पच शारीर आत्मा, यः | 


पूवस्य इति । तस्य पूर्व॑स्य विज्ञानमयस्येष एव शारीर आत्मा य एष आनन्दमय 
€ (| > ~ २० 9 

इत्यथः । न च सशरीरस्य सतः प्रियाम्रियसंस्पर्शा वारयितु शक्यः। तस्मात्संसायंवा- 

नन्द्मय आत्मेत्येव॑ प्राप्ते इदमुच्यते ( 


भामती 
चतुष्कोशान्तरत्वेन न सर्वान्तरतोचिता । 
'प्रियादिभागी शारीरो जीवो न ब्रह्म युज्यते ॥ 
न च सर्वान्तरतया घ्रह्मेवानन्दमयं न जीव इति साम्प्रतम्‌ , नहीयं श्रुतिरानन्दमयस्य सर्वान्तरतां 
ब्रूतेडपि त्वन्नमयादिकोशचतुष्टयान्तरतामानन्दमयकोशस्य । न चास्मादन्यस्यान्तरस्या्वणादयमेव सर्वान्तर 


इति युक्तम्‌ , यदपेक्षं यस्यान्तरत्वं श्रुतं तत्तस्मादेवान्तरं भवति । न हि देवदत्तो बलवानित्युक्त सर्वान्‌ ` 


सिहशार्दूलादीनपि प्रति बलवान्‌ प्रतीयतेऽपि तु समानजातीयनरान्तरमपेच्य । एवमानन्दसयोऽप्यन्न- 
मयादिभ्योऽन्तरो न तु सर्वस्मात्‌ । न च निष्कलस्य ब्रह्मणः प्रियाद्यवयवयोगः, नापि शारीरत्वं युज्यत 
इति संसाय्यंवानन्दमयः । तस्मादुपहितमेवात्रोपास्यत्वेन विवक्षितं, न तु ब्रह्मरूपं ज्ञेयत्वेनेति पूर्वः पक्ष: । 
अपि च यदि प्राचुर्य्यायोडपि मयट्‌ , तथापि. संसाय्यंवानन्दमयः, न तु ब्रह्म, आनन्दप्राचुय्यं हि तद्विपरी- 
तदुःखलवसम्भवे भवति, न तु तदत्यन्तासम्भवे । न च परमात्मनो मनागपि दुःखलवसम्भवः, आनन्दे- 
करसत्वादित्याह & न च सशरीरस्य सतः इति $ । अशरीरस्य पुनरप्रियसम्बन्धो मनागपि नास्तीति 
भामती-व्याख्या 

शङ्का - अन्नमयादि चार कोशों की प्रस्तुति के भनन्तर श्रुति उन चारों के अन्तर 
(मध्य ) में व्याप्त पदार्थ को 'आनन्दमय' कह रही है, चार कोशों की अन्तर-व्याप्ति 
सर्वान्तरत्व का उपलक्षक है, सर्वान्तर एकमात्र ब्रह्म है, अतः इस सर्वान्तरता के निर्देश से 
प्राय-पाठ का बाध हो जाता है । 


समाधान-यहाँ सर्वान्तरता का उल्लेख नहीं और.न चतुष्कोशान्तरता मात्र के | 


उल्लेख से सर्वान्तरता का उन्नयन ही हो सकता है-- 

चतुष्कोशान्तरत्वेन न सर्वान्तरतोचिता । 

प्रियादिभागी शारीरो जीवो न ब्रह्म युज्यते ॥ | 
सर्वान्तर ब्रह्म ही है, अतः सर्वान्तरता के संकीर्तन से ब्रह्म की ही अवगति होती है, जीव की 

- नहीं-ऐसी शङ्का यहाँ नहीं की जा सकती, क्योंकि यहाँ केवल अन्नमयादि चार कोशों के 

अन्तर ही आनन्दमय बताया गया है, सर्वान्तर नहीं। आनन्दमय के अन्तर किसी अन्य का 
निर्देश न होने के कारण भी आनन्दमय को सर्वान्तर नहीं कहा जा सकता, क्योंकि जिसकी 
अपेक्षा से जो पदार्थ अन्तर कहा जाता है, उसी की अन्तरता अवगत होती है, जैसे यज्ञदत्ताद 
देवदत्तो बलवानु--ऐसा कहने से देवदत्त में सभी सिह, शादूल ( तेन्दुआ ) आदि से बलवत्ता 
का लाभ नहीं होता, अपितु यज्ञदत्तादि अपने सजातीय व्यक्तियों की अपेक्षा ही -बलवत्ता 
अधिगत होती है । उसी प्रकार आनन्दमय में अस्नमयादि चार की ही अभ्यन्तरता प्राप्त होती 
है, सर्वान्तरता नहीं, प्रत्युत उसके भी अन्तर कोई अन्य हो सकता है । 

“तस्य प्रियमेव शिरः, मोदो दक्षिणः पक्षः, प्रमोद उत्तरः पक्षः, आनन्द आत्मा, ब्रह्म 
पुच्छ प्रतिष्ठा” ( तै. उ. २५ ) इस वाक्य के द्वारा प्रियादि पदार्थों को आनन्दमय का अवयव 
कहा गया है, निरवय ब्रह्म के अवयव सम्भव नहीं । परिशेषतः 'आनन्दमय' शब्द के द्वारा 
संसारी ल्याली ही उपास्यत्वेन निर्देश मानना उचित है, ब्रह्मस्वरूप का प्रतिपादन कथमपि 
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आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ ॥ १२ ॥ 

पर पवात्माऽऽनन्द्मयो भवितुमहेति । कुतः ? अभ्यासात्‌ | परस्मिन्नेव ह्यात्म- 
न्यानन्दशब्दो बहुङत्वो ऽभ्यस्यते । आनन्दमयं प्रस्तुत्य 'रसो चे सः ( ते० २६ ) इति 
तस्प्च रखत्वमुक्त्वोच्यते-'रसं ह्येवायं लन्ध्वाऽऽनन्दीभचति' इति, "को चाः ` 
न गात्कः भाण्यात्‌ , यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ । एष ह्येवानन्दयाति’ (ते २७) 
_सषानन्द्स्य मोमांसा भवति?, 'पतमानन्दमयमात्मानमपसंकामतिः, “आनन्द ब्रह्मणो 
विद्वान्‌ न बिभेति कुतश्चन’ (तैत्ति० २।८,९) इति । 'आनन्दो अह्मति व्यजानात्‌’ (तेत्ति० 
३६) इति च । श्रुत्यन्तरे च “विज्ञानमानन्दं त्रह्म' ( बृ० ३।९।२८ ) इति ब्रह्मण्येचानन्द- 
शब्दो दृष्ट: । एवमानन्दशब्दस्य बहुछत्वो ब्रह्मण्यभ्यासादानन्दमय आत्मा ब्रह्मेति गस्यते। 
> तक्तमन्तमयाद्यमुख्यात्मप्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्याप्यमख्यत्वमिति, नासौ दोषः, 


भामतो - 
प्राचुर्यार्थोडपि मयड्‌ नोपपद्यत इत्यर्थः । उच्यते--आनन्दमयावयवस्य तावद्‌ ब्रह्मणः पुच्छस्याङ्गतया न 


प्राधान्यम्‌ , अपित्व ङङ्गिन आनन्दमयस्येव ब्रह्मणः प्राधान्यम्‌ । तथा च तदधिकारे पठितमभ्यस्यमानमानः 
न्दपदं तद्बुद्धिमादधत्‌ तस्येवानन्दमयस्याभ्यास इति युक्तम्‌ । ° जमोतिष्टोमाधिकारे वसन्ते वसर 
ज्योतिषेति ज्योतिष्पदमिव ज्यो तिष्टोमाभ्यासः कालविज्ञेषविधिपरः । अपि च साच्षादानन्दमयात्माभ्यासः 
श्रयते ® एतम्रानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति इति & । पुव पक्षबीजमनुभाष्य दूषयति & यत्ृक्तमन्नमयादि 
भामती-व्याख्या 

यदि “मयट्‌? को प्राचुर्याथंक भी मान लिया जाय, तब भी संसारी ( जीव ) आत्मा ही 
आनन्दमय ठहुरता है, ब्रह्म नहीं, क्योंकि आनन्द की प्रचुरता वहाँ ही मानी जायगी, जहाँ 
न्युन मात्रा में ठु. भी विद्यमान हो, दुःख का अत्यन्ताभाव नहीं । ब्रह्म में दो दुःख का 
लेशमात्र भी नहीं होता, क्योंकि वह भानन्दैक रस है, जीव वैसा नहीं--“न च सशरीरस्य सतः 
प्रियाप्रियसंस्पर्श वारथितुं शक्यः” । अतः ब्रह्म को आनन्दप्रचुर नहीं कहा जा सकता, अतः 
प्राचुर्याथेक मयट्‌’ मान कर भी अभीष्ट-सिद्धि नहीं होती । 


सिद्धान्त -[ 'यद्यपि आनन्दमयो ब्रह्म, अभ्यस्यमानत्वात्‌*--इस सिद्धान्त्यभिमत 
अनुमान में स्वरूपासिद्ध प्रतीत होती है, क्योंकि “एष ह्येवानन्दयाति”? ( ते. उ. २७ ), 'संषा 
आनन्दस्य मीमांसा भवति” ( तै. उ. २८ ), “आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति कुतश्चन” 
(ते. उ. २।९ ) इत्यादि वाक्यों में 'आनन्द' अभ्यस्यमान ( पुन: पुनः चचित ) है, 'आनन्दमयः 
नहीं, 'आंनन्दमय' शब्द का “आनन्द! शब्द एक भाग ( अवयव ) है, अत एंव आनन्दरूप ब्रह्म 
को आनन्दमय की पुच्छ ( अवयव ) कहा गया है--“तस्य ( आनन्दमयस्य ) प्रियमेव शिरः, 
मोदो दक्षिणः पक्षः, प्रमोद उत्तरः पक्ष, आनन्द आत्मा, ब्रह्म पुच्छम्‌” (ते. उ. २५) । 
तथापि ] 'आनन्दमय' पदार्थं ही मुख्य, अङ्गी एवं प्रकरणी है, अत एव भाष्यकार ने कहा . 
है-- आनन्दमय प्रस्तुत्य” । आनन्दमय” पदार्थं का निर्देश 'आनन्द' पद के द्वारा ही किया 
गया है। 'ज्योतिष्टोम' याग के प्रकरण में पठित “वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत” (तुलना 
आप. श्रौ. सु. १०२।५ ) इस वाक्य के द्वारा ज्योतिष्टोम का अभ्यास वसन्तरूप काल का 
विधात करने के लिए किया गया है, जेसा कि शबरस्वामी कहते हैं--''यजेत स्वर्गकामो 
वसन्ते-वसन्ते' इति फलगुणसम्बन्धाथे:” ( शाबर. २१२१७ ) । जैसे वेद में ज्योतिष्टोम के लिए 
'ज्योतिः शब्द का और लोक-व्यवहार में सत्यभामा के लिए 'भामा' शब्द का प्रयोग देखा 
जाता है, वंसे ही प्रकृत में आनन्दमय के लिए 'आनन्द' शब्द का प्रयोग हो गया है, फलतः 
कथित अनुमान में अभ्यस्यमानत्व हेतु स्वरूपासिद्ध नहीं। केवल 'आनन्द' पद के द्वारा ही 
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आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌ । मख्यंमेच ह्यात्मानमृपदिदिश्व शास्त्र लोकबुद्धिमनुसरतू के 
अन्नमयं शरीरमनात्मानमत्यन्तमूढानामात्मत्वेन प्रसिद्धमनूच्य मूषानिषिक्तदुतताज्नादि- 
प्रतिमाचत्ततोऽन्तरं ततोऽन्तरमित्थेचं पूर्वेण पूर्वेण समानमृत्तरमुत्तरमनात्मानमात्मेति 
ग्राहयत्‌ , प्रतिपत्तिसोकर्यापेक्षया सर्वान्तरं मुख्यमानन्द्मयमात्मानमपदिदेशेति 
श्लिष्टतरम्‌ । यथारुन्धतीनिद्शेने चह्णोष्वपि तारास्वमुख्यास्वरुन्धतीषु दशितासु 
याउन्त्या प्रदृश्यंते सा मख्येचारुन्धती भवति, एवमिहाप्यानन्दमयस्य सवोन्तरत्वा- 
न्मुख्यमाव्मत्वम्‌ । यत्त ब्रषे-प्रियादीनां शिरस्त्वादिकदपना«नुपपन्ना मुख्यस्यात्मन 
इति , अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न स्वाभाविकीत्यदोषः । शारीरत्वमप्यानन्द- 
मयस्यान्नमयादिशरीरपरम्परया प्रदर्श्यमानत्वात्‌ , न पुनः साक्षादेव शारीरत्वं 
संसारिवत्‌ , तस्मादानन्दमयः पर पवात्मा ॥ १२ । 
विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुयात्‌ ॥ १३ ॥ 


अत्राह-नानन्दमयः पर आत्मा भचितुमहति । कस्मात्‌ ? चिकारशब्दात्‌। _ 


प्रकतिवचनादयमन्यः शब्दो चिकारवचनः समधिगतः, आनन्दमय इति मयटो विका- 
, भामती 


इति ७ । न हि मुख्यारुघतीदशंनं तत्तदमुल्यारुधतीदर्शनप्रायपठितमप्यमुण्यारन्धतीदर्शनं भवति। ` 


तादर्थ्यात्पुवं दर्शनानामम्त्यदर्शनानुगुण्यं न तु तह्विरोधितेति चेद्‌ , इह्वप्यानन्दमयादान्तरस्याच्यस्याश्चव- 
णात्‌ । तस्य त्वन्नमयादिसर्वान्तरत्वश्चुतेस्तत्पर्यंबसानात्तदर्थ्यं तुल्यम्‌ । प्रियाद्यदयवयोगशारीरस्वे च निग- 
दव्याख्यातेन भाष्येण समाहिते । प्रियाद्यवयवयोगवद्‌ दुःखलवयोगोऽपि परमात्मन ओपाधिक उपपादितः । 
तथाऽऽनन्दमय इति प्राचुर्य्याथंता मयट उपपादितेति ॥ १२-१४ ॥ 


र भामती-व्याख्या 
आनन्दमय का अभ्यास प्रस्तुत नहीं किया गया, अपितु साक्षात्‌ “आनन्दमय” पद के माध्यम 
से भी आनन्दमय का अभ्यास उपल्ब्ध होता है-“एतमानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति” 
(तं. उ. २।८ ) । 

पुवंपक्ष की युक्तियों का अनुवाद करके खण्डन किया जाता है--“यत्तृक्तमन्नमयाद्य- 
मुख्यात्मप्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्यामुख्यत्वम्‌, नासौ दोषः, आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌” 
जँसे मुख्य अरुन्धती तारे का दर्शन कहीं अमुख्य अरुन्धती-दशंन के प्राय में पठित अमुख्य 
अरुन्धती का दर्शन नहीं होता, वंसे ही मुख्य आनन्दमय अन्नमयादि अमुख्यात्म-प्रवाह में पड़ 
कर भी अमुख्य नहीं हो सकता । (पृव॑-पुर्व॑ दर्शन जब उत्तरोत्तर दर्शन की उपपत्ति के लिए 
है, तब अन्तिम दर्शन पूर्वं दशंनों से विपरीत क्यों ? इस शङ्का का समाधान यह है कि 
आनन्दमय के अभ्प्रन्तर अन्य किसी पदार्थ का निर्देश होने के कारण अन्नमयादि कोशों 
एवं समस्त प्रपश्च की अभ्यन्तरता आनन्दमय में सिद्ध हो जाती है, सर्वान्तर एक मात्र ब्रह्म 
है । उसकी अवगति के साधनभूत अन्नमयादि कोशों की समानता कदापि सम्भव नहीं। 
प्रियादि अवयवों के निर्देश से जो शारीर आत्मा का पूर्वे पक्ष उठाया गया था, उसका निरास 
भी भाष्यकार ने कर दिया है -“यत्तु ब्रूषे प्रियादीनां शिरस्त्वादिकल्पनाऽनुपपच्ना मुख्यस्या- 
त्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न स्वाभाविकीत्यदोषः'”' । आनन्दमय में सावयवत्व 
और शारीरत्व का व्यवहार जो देखा जाता है, वह स्वाभाविक नहीं, अपितु अन्नमय शरीरादि 
अतीत उपाधियों एवं जीव से अनन्तरता ( अनौपाधिक एकता ) को लेकर हो जाता हैं: 
अतः आनन्दमय को ब्रह्मरूपता में किसी प्रकार का दोष नहीं रह जाता । 

'मयद्‌' प्रत्यय विकारायेक तही, अपितु प्रवराध्रक है, क्योंकि ''तत्मकृुतवचने मयद्‌ ' 


| 


आनन्दमयस्य त्रह्मत्वम्‌ |] ५॥२०० ७, डिल््िसदितभासतोसंवलितम्‌ २१३ 


राथेत्वातू । तस्माद्न्नमयादिशब्द्चद्विकारचिषय एवानन्द्मयदाव्द इति चेत्‌, न, 
प्राचुयाथ पि मयटः स्मरणात्‌। "तत्प्रकृतवचने मयद' ( पा० ५४२१) इति हि 
प्रचुरतायामपि मयट्‌, स्मर्येते । यथा “अन्नमयो यज्ञ इत्यन्नप्रचुर उच्यते, एवमानन्द- 
प्रचुर ब्रह्मानन्दमय उच्यते । आनन्दप्रचुरत्वं च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादारभ्योत्तरस्मिन्तुत्त- 
रस्मिन्स्थाने शतशुण आनन्द इत्युक्त्वा ब्रह्मानन्दस्य निरतिशयत्वाचधारणात्‌ । तस्मा- 
्प्राचुर्याथ मयट ॥ १३॥ १ 
तद्वेतुव्यपदेश्ञाच ॥ १४ ॥ 
_ इतश्च प्राचुर्याथ मयट्‌, यस्मादानन्दहेतुत्वं त्रह्मणो व्यपदिशति थरतिः-“प॒ष 
ह्येवानन्द्याति? इति । आनन्दयतोत्यर्थः। यो ह्यन्यानानन्द्यति स प्रचुरानन्द इति 
प्रसिद्ध भवति । यथा लोके योऽन्येषां धनिकत्वमापाद्यति स प्रचुरधन इति गम्यते, 
तद्वत्‌ । तस्मात्पाचुर्याथडपि मयटः संभवादानन्द्मयः पर एवात्मा ॥ १४॥ 
मान्त्रवर्णिकमेव च गीयते ॥ १५ ॥ 
इतश्चानन्दमयः पर एवात्मा । यस्मात्‌ व्रह्मविदाप्नोति परम्‌? इत्युपक्रम्य 


“सत्य ज्ञानमनन्तं त्रह्म' ( ते० २।१ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे यत्प्रकृतं ब्रह्म सत्यज्चानानन्तचिशेष- 


णर्निर्धारितम्‌ , यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजङ्गमानि भूतान्यजायन्त, यच्च भूतानि 
सष्ठा तान्यचुप्रविश्य शुहायामर्चास्थतं सर्वान्तरं, यस्य विज्ञानाय अन्योऽन्तर 
आत्माऽन्योऽन्तर आत्मा? इति प्रक्रान्तं, तन्मान्त्रवरणिकमेच ब्रह्मंह गोयते अन्योऽन्तर 


आत्मानन्दमयः’ ( ते० २५) इति । मन्त्रत्राह्मणयोश्वेकाथंत्वं युक्तम्‌ , अविरोघात्‌। 


भामती 
अपि च मन्तरत्राह्मणयोर्पेयोपायभूतयोः सम्प्रतिप्तेब्रंह्मेवानन्दमयपदार्थः, मन्त्रे हि पुनःपुनरन्योऽ- 


स्तर आत्मेति पर ब्रह्मण्यान्तरस्वश्चवणात्तस्येव चान्योऽन्तर आत्सा$तन्दमय इति बाह्मणे प्रत्यभिज्ञानातु 
ह गायन. 


` ` भामती-व्यार्या 

( पा. सू. ५।४।२१ ) इस सुत्र के द्वारा प्राचुर्यार्थ में भी मयट्‌ विहित है, जैसे अन्नमयो यज्ञ!” 
ऐसा व्यवहार उसी यज्ञ के लिए होता है, जिसमें अन्न की प्रचुरता होती है। उसी प्रकार 
मनुष्यादि के आनन्द से उत्तरोत्तर शतगुण आनन्द बढ़ता-बढ़ता ब्रह्मानन्द में पूर्ण हो जाता है । 

“मयद्‌” की प्रचुराथंता श्रुति के उस व्यपदेश से भी सिद्ध होती है, जिसमें ब्रह्म को 
आनन्द का हेतु कहा गया है--'एष ह्यवानन्दयाति” ( ते. उ. २७७ ) । जो पदार्थं अपने योग 
से औरों को भी मधुर बताता है, वह स्वयं माधुर्यमय होता है, जो दूसरों को धनी बनाता है, 
वह्‌ 'प्रचुरधनः कहा जाता है, उसी प्रकार जो दुःखमय प्रपच्च को भी अपने सम्बन्ध से 
आनन्दित करता है, वह आनन्दप्रचुर या आनन्दमय क्यों न होगा ? ॥ १२-१४॥ 

[ `मान्त्रर्वाणकमेव च गीयते”--इस सुत्र की व्याख्या में भाष्यकार ने 'मन्त्र' पद से 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” ( तै. उ. २१) इस वाक्य का ग्रहण करके कहा है कि इस मन्त्र 
के द्वारा प्रतिपादित सच्चिदानन्दरूप ब्रह्म की ही प्रत्यभिज्ञा “अव्योऽच्तर आत्मानन्दमयः" 
( तै. उ. २५ ) इस ब्राह्मण वाक्य में हो रही है, अतः आनन्दमय और सच्चिदानन्द ब्रह्म की. 
एकता निश्चित है, क्योंकि मन्त्र और ब्राह्मण की एकार्थपरता होती है--“मन्‍्त्रब्नाह्मणयोश्रै- 
कार्थ्वं युक्तम्‌” । 'मन्त्र' का लक्षण है--“तच्चोदकेषु मन्त्राख्या” ( जै. सु. २।१।३२ ) ओर 
उससे भिन्न वाक्यों को ब्राह्मण कहा जाता ह-“शेषे ब्राह्मणशब्दः” (जे. सू. २।१।३३ ) । 


' इन लक्षणों के अनुसार "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मश-इस वाक्य को 'मन्त्र' कहना दुष्कर है, 


क्योंकि भनुष्ठानोपयोगी पदार्थों के प्रतिपादक या स्मारक वाक्यों को ही. याज्ञिकगण मन्त्र 
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अन्यथा हि प्रकतहानाप्रकृतप्रक्रिये स्याताम्‌ । न चान्नमयादिभ्य इवानन्दमयादन्यो 5- 
न्तर आत्माऽभिधीयते । एतन्निष्ठेव च 'सेषा भार्गची वारुणी विद्या' ( तै० ३।६) 
तस्मादानन्दमयः पर पवात्मा ॥ (५॥ 
नेतरोऽनुपपत्तः॥ १६ ॥ 

इतश्चानन्दमयः पर एवात्मा । नेतरः । इतर इश्वरादन्यः. संसारी जीव इत्यर्थः । 
न जीव आनन्द्मयशब्देनाभिधीयते । कस्मात्‌? अन्नुपपत्तः। आनन्दमयं हि प्ररृत्य 
श्रयते-'सोऽकामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति। स तपोऽतप्यत। स तपस्तप्त्चा । 
इदं सर्वमसूजत , यदिदं किच’ ( ते० २६) इति। तत्र प्राक्शरीरायत्पत्तरभमिध्यानं, 
खज्यमानानां च विकाराणां स्नष्टुरव्यतिरेक', सर्वेविकारसष्िश्व न परस्मादात्मनो<- 
न्यत्रोपपद्यते ॥ १६॥ 


भामती 
परब्रह्मेवानन्दमयमित्याह सूत्रकारः & मास्त्रवणिकम्रेव च गीयते & । माम्त्रवणिकमेव परं ब्रह्म ब्राह्मणेऽ- 


प्यानन्दमय इति गीयते इति ॥ १५ ॥ 

अपि चानन्दमयं प्रकृत्य शरीराद्युत्पत्तेः ध्राक्‌ . ज्रष्ट्त्वश्नवणाद बहु स्यामिति च सुज्यमानानां 
न्रष्टुरानन्दमयादभेदश्चवणादानन्दमय; पर एवेत्याह सुत्रम्‌ & नेतरोऽनुपपत्तेः & । नेतरो जीव आनन्दमयः, 
तस्यानुपपत्तरिति ॥ १६ ॥ 


भामती-व्याख्या 

कहा करते हैं, “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ”--यह वाक्य तो ऐसे ब्रह्म का प्रतिपादक है, जो 
धर्मानुष्ठानादि का उपयोगी नहीं, प्रत्युत विरोधी माना गया है । फलतः “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म”-इस वाक्य को गौणरूप से ही 'मन्त्र' कहना होगा । जब सुत्र-घटक '“मन्त्रवणं' पद 
औपचारिक या गौणाथेक है, तब अन्नमथादि चार कोशों के प्रतिपादक वाक्यन्समूह का 
'मन्त्रवणे' पद से ग्रहण करना ही उचिततर है और “अन्योऽतर आत्मानन्दमय:”--इस 
वाक्य को तो ब्राह्मण वाक्य कहा ही गया है। इन दोनों में परस्पर उपायोपेयभाव और 
एकार्थपरत्व निश्चित है, जैसे ब्राह्मण वाक्य मन्त्रार्थं का निर्णायक या उपाय होता है, 
वेसे ही 'कोश-वाक्य' भो आनन्दमय-वाक्य' की अर्थावगति में उपकारक है, दोनों की प्रतिपाद्य 
वस्तु में प्रत्यभिज्ञा भी स्पष्ट है--इस आशय को लेकर श्री वाचस्पति मिश्र कहते हैं-- ] मन्त्र- 
वाक्य उपेय ( निर्णेय ) और ब्राह्मण वाक्य उपाय ( निर्णायक होता है । प्रकृत में दोनों वाक्यो 


की एकार्थ-प्रतिपत्ति को ध्यान में रखने से यह स्पष्ट हो जाता है कि आनन्दमय ब्रह्म ही है, ' 


क्योंकि तस्माद्वा एतस्मादन्यो$न्तर आत्मा प्राणमयः? इत्यादि चारों वाक्य-खण्डरूपी मन्त्र 
में प्रयुक्त 'अन्य' और 'अन्तर' पद परब्रह्म के ही समर्पक हैं, उसी ब्रह्म की 'अन्योऽन्तर 
आत्मानन्दमयः'--इस ब्राह्मण में प्रत्यभिज्ञा हो रही है, अतः 'आनन्दमय' शब्द से परब्रह्म 
का ही ग्रहण करना चाहिए, ऐसा सूत्रकार का कहना है-“मन्त्रवणिकमेव च गीयते” अर्थात्‌ 
मान्त्रवणिक परब्रह्म ही उक्त ब्राह्मण वाक्य में 'आनन्दमय” पद के द्वारा अभिहित होता है। 
[ मिश्रजी के मन्त्र भाग में ब्राह्मण की सन्निधि और सन्निवि-प्रयुक्त प्रत्यभिज्ञा का जैसा 
सामञ्जस्य है, वेसा सच्चिदानन्दात्मंक ब्रह्म का उद्बोधकत्व स्पष्ट नहीं, जेसा कि भाष्यकार 
का मन्त्रवणं है ]॥ १५ ॥ ब 

'आनन्दमय' का प्रकरण आरम्भ करके जीव के शरीरादि की उत्पत्ति से पहले ही 
कामना, ईक्षण और खष्ट्रत्व का प्रतिपादन किया गया है--' 'सोऽकामयत, बहु स्थाम्‌ प्रजायेय’ 
स तपोऽतप्यत, स तपस्तप्त्वा इदं सवमसृजत” (ते. उ, २।६ ) । सृष्टि के रचयिता का आनन्द" 
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भेदव्यपदेशाच्च ॥ १७॥ | 

इतश्च नानन्दमयः संसारी । यस्मादानन्दमयाधिकारे-“रसो वै सः। रखहों- 

वायं लव्ध्वाउनन्दी मव॒ति' ( त> २७ ) इति जीवानन्दमयौ भेदेन व्यपदिशति । नहिं 
लब्धेच लब्धव्यो भवति । कथं तहि 'आस्माऽन्वेष्टव्यः, 'आत्मळाभान्न परं विद्यते 
इति श्रुतिस्मृती ? यावता न लब्धैच लब्धव्यो भवतीत्युक्तम्‌ | बाढम्‌ , तथाप्यात्मनो- 
उप्रच्युतात्मभावस्येच सतस्तत्वानववोधनिमित्तो मिथ्येच देहादिष्वनात्मस्चात्मत्वः 
निश्चयो लौकिको रष्टः। तेन देहादिभूत स्यात्मनो ऽप्यात्माऽनन्वि्टो 5न्वेष्ठव्यो 5लब्धों 
लब्धव्योश्रतः श्रोतव्योऽमतो मन्तव्योऽविश्ातो विज्ञातव्य इत्यादिभेदव्यपदेश 
उपपद्यते। प्रतिषिध्यत एवं तु परमार्थतः सर्वज्ञात्परमेश्वरादन्यो द्रष्टा श्रोता वा 

भामती 

& भेदव्यपदेशाच्च & । रसः सारो ह्ययमानन्दमय आत्मा रसं ह्येवायं लब्घ्वाऽऽनन्दीभवतीति । 

सोऽयं जीवात्मनो लब्धुभाब अ.नन्दमयस्य च लभ्यता नाभेद उपपद्यते । तस्मादानन्दमयस्य जीवात्मनो 
भेदे परब्रह्मस्वं सिद्धं भवति । चोदयति & कथं तहि इति ७ । यदि लब्धा न लब्धव्यः, कथं तह 
परमात्मनो वस्तुतो$भिन्नेन जीवात्मना परमात्मा लभ्यत इत्यर्थः । परिहरति & बाढं तथापि इति & । 
सत्यं परभार्थतोऽभेरेऽप्यविद्यारोपितं भेदमुपा श्रित्य लब्धुलब्धव्यभाव उपपद्यते । जीवो ह्यविद्यया परब्रह्मणो 
भिन्नो दशितः, न तु जीबादपि। तथा चानन्दमयश्चेज्जीवो न जीवस्याविद्ययापि स्वतो भेदो दाशित 
इति न च लब्धुलब्यव्यभाव इत्यर्थः । भेदाभेदौ च न जोवपरघ्रह्मणोरिस्युक्तमघस्तात्‌ । स्यादेतत्‌ _ यया 
परमेश्वरादभिन्नो जीवात्मा द्रष्टा न भवत्येवं जीवास्मनोऽपि रष्टुनं भिन्नः परमेश्वर इति जीवस्या- 


दै भामती-व्याख्या ही 
मयात्मा से अभेद-प्रतिपादन यह सिद्ध करता है कि “नेतरोऽनुष्पत्तेः” । इतर अर्थात्‌ ब्रह्म 


से भिन्न जीव को आनन्दमय नहीं कहा जा सकता, क्योंकि शरीरादि की उत्पत्ति से पहले 
उसमें अभिध्यान और सृष्टि-कतृंत्व की उपपत्ति नहीं हो सकती ॥ १६॥ 

आनन्दमय को अभिलक्ष्य करके कहा गया है-“रसो वै सः, रसं ह्येवायं लब्ध्वानन्दीः 
भवति” ( तै. उ. २७) अर्थात्‌ आनन्दमयात्मा वह आनन्दरस है, जिसको प्राप्त करके यह 
(जीव ) आनन्दित हो जाता है । जीवात्मा जब उस आनन्दमय का लब्धा ( प्रापक ) और 
आनन्दमय लब्धव्य है, इस प्रकार जीव और आनन्दमय का भेद-प्रतिपादन यह सिद्ध करता 
है कि आनन्दमय जीव नहीं । 

शङ्का-यदि छब्धा लब्धव्य नहीं होता, तब श्रुति और स्मृति में जीव के लिए अभिन्त- 
स्वरूप परमात्मा को अन्वेष्टव्य ( गवेषणीय ) क्यों कहा है ? ४ 

समाधान -- यद्यपि जीवात्मा और परमात्मा का वस्तुतः अभेद है, तथापि अविद्या 
के द्वारा आपादित भेद को लेकर लब्धुत्व और लब्धव्यत्व की उपपत्ति हो जाती है अर्थात्‌ 
देहादि-तादात्म्यापन्न आत्मा प्रापक और सवोपाधि-रहित आत्मा लब्धव्य हो जाता है। 
आशय यह है कि अविद्या के द्वारा जीव को ब्रह्म से ही भिन्न दर्शाया गया है, जीव से जीव 
को भिन्न नहीं कहा गया है, यदि आनन्दमय को जीव कहा जाता है, तब जीव की अविद्या 
के द्वारा वह स्वयं अपने से भिन्न ब्योकर सिद्ध होगा ? भेद के विना जीव में लब्धृत्व और 
आनन्दमय में लब्धव्यत्व नहीं बन सकता । जीव और ब्रह्म का भेदाभेद पहले ही खण्डित हो 

। 
वक शङ्का-जेसे परमात्मा से भिन्न जीवात्मा द्रष्टा नहीं होता, वैसे ही जीवात्मारूप द्रष्टा 
से परमेश्‍वर भिन्न नहीं, अतः जीव यदि अनिर्वाच्य है, तब परमेश्वर भी अनिर्वाच्य ही हो 
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“नान्योऽतो ऽस्ति द्रष्टा' ( बु० ३।७।२३ ) इत्यादिना । परसमेश्वरस्त्वविद्याकल्पिताच्छा- 
रीरात्कर्तृभोक्तविज्ञानात्माख्याद्न्यः । यथा सायाविनश्चमंखङ्गघरात्सूत्रेणाकाशमधिरो- 
हतः स एच मायावी परमार्थरूपो भूमिष्ठोऽन्यः। यथा वा घटाकाशाइुपाधिपरिच्छि- 
न्ञाददुपाधिरपरिच्छिन्न आकाशोऽन्यः । ईदृशं च चिज्ञानात्मपरमात्मभेदमाञ्चित्य 
"नेतरो 5चुपपत्तः', भिद्व्यपदेशाच' इत्युक्तम्‌॥ १७॥ 
कामाच्च नानुमानापेक्षा ॥ १८ ॥ 

आनन्द्सयाधिकारे च सोऽकामयत बहु स्यां जायेय” ( तै० २६ ) इति काम- 
यितत्वनिर्देशा्चादमानिकमपि साँख्यपरिकहिपतमचेतनं प्रचानमानन्दमयत्वेन कारण- 
त्वेन चाऽपेक्षितव्यम्‌ । 'इक्षतेर्ना शब्दम? (त्र० सू० १।१।५) इति निराकृतमपि प्रधानं पूर्व- 
सूत्रोदाहतां कामयितत्वश्रुतिमाश्चित्य प्रसज्ञात्पुनर्निराक्रियते गतिसामान्यप्रपञ्च- 
नाय ॥ १८॥ 

अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति ॥ १९॥ 

इतश्च न प्रधाने जीवे वानन्दमयशब्दः। यस्मादस्मिन्नानन्द्मये अकृत आत्मनि 

प्रतिबुद्धस्या$स्य जीवस्य तद्योगं शास्ति | तदात्मना योगस्तद्योगः, तद्धाचापत्तिः । 
भामती 

निर्वाच्यत्वे परमेइवरोऽप्यनिर्वाच्यः स्यात्‌ तथा च न वस्तु सत्तित्यत आह ® परमेश्वरस्त्वविद्याकल्पि- 
तादृ इति ® । रजतं हि समारोपितं न शुक्तितो भिद्यते । नहि तङ्भेदेनाभेदेन वा शव्यं निवंक्त, 
शुक्तिस्तु परमार्थसती निर्वचनीयानिवँचनीयाव्रजताङ्धिद्यत एव । अत्रेव सख्पमात्रं इष्टान्तमाह & यथा 
मायाविन इतिं & । एतदपरितोषेणात्यन्तसरूपं दृष्टान्तमाह & यथा दा घटाकाशाद्‌ इति & । शेषमतिः 


रोहितार्थम्‌ ॥ १७-१९ ॥ 


१ भामती =च्याख्या 
जायगा । अनिर्वाच्य होने पर परमार्थसत्‌ क्योंकर रह सकेगा ? 

समाधान - उक्त शङ्का का समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है- “परमेश्वरस्तु 
अविद्याकल्पितातु शारीरात्‌ कर्ततुभाँक्तृविज्ञानात्माख्यादन्यः” । जैसे शुक्ति में समारोपित रजत की 
सत्ता शुक्ति की सत्ता से भिन्न नहीं, किन्तु शुक्ति की सत्ता रजत की सत्ता से भिन्न होती है, वेसे ही 
जीवरूप अध्यस्त पदार्थ अपने अधिष्ठानभ्रूत परमेश्वर से भिन्न नहीं, किन्तु परमेश्वर अपने में 
अध्यस्त जीव से भिन्न पारमाथिक है । इसके अनुरूप दृष्टांत प्रस्तुत किया जाता हैं-'यथा माया- 
बितः चमंखङ्गधरात्‌ सूत्रेणाकाशमधिरोहृतः स एव मायावी परमार्थरूपो भुमिष्ठोऽन्यः” । जेसे 
एक ही ऐन्द्रजालिक अपने वास्तविक रूप में भूमि पर खड़ा है और काल्पनिकरूप के द्वारा 
आकाश में लटक रहे एक सूत पर चढ रहा है । वहाँ उसके काल्पनिक रूप से उसका भूमि 
पर अवस्थित वास्तविक रूप भिन्न होता है, वैसे ही जीव से ब्रह्म भिन्न होता हे । अन्य 
अनुरूप दृष्टान्त दिखाया जाता है-“यथा वा घटाकाशाद्‌ उपाधिपरिच्छिन्नाद अनुपाधिरपरि- 
च्छित्त भाकाशोऽन्यः” । जैसे घटादि उपाधियों से परिच्छिस्त आकाश की अपेक्षा अनवच्छिन्न 
आकाश भिन्न होता है, वैसे ही जीवरूप अवच्छिन्न चेतन की अपेक्षा ब्रह्मरूप अनवच्छिन्न 
चेतन भिन्न होता है । शेष भाष्य अत्यन्त सुबोध है । [“कामाच्च नानुमानापेक्षा”-इस सूत्र 
के द्वारा “सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय” ( ते. उ. २६ ) इस श्रुति में निर्दिष्ट कामयितृत्वा- 
नुपपत्ति दिखाकर प्रधान तत्त्व की आनन्दमयता का खण्डन किया गया। “अस्मिस्नस्य च 
तद्योगं शास्ति”--यह सुत्र कहता है कि मोक्षावस्था में जीव आनन्दमय तत्त्व से तादात्म्य 
स्थापित कर लेता है, अतः तादात्म्य के अनुयोगी का अपने प्रतियोगी से भिन्न होता स्वाभा- 


. Prof. SatyaVrat Shastri Collection. 


आनन्दमयस्य त्रह्मस्थम्‌ |0602०० ४हिन्दीसहिसलामतोसंवलिंतभ २१७ 


मुक्तिरित्यथेः । तद्योगं शास्ति शास्प्रमू-यदा ह्योवष पतस्मिन्नरृदये ऽनात्म्ये.ऽनिङक्ते 5- 
निलयनेऽभयं प्रतिष्ठा विन्दते, अथ सोऽभयं गतो भवति। यदा होवेष पतस्मिन्वु- 
द्रमन्तरं ङुरुते, अथ तस्य भयं भचति’ ( त० २७ ) इति । पतडुक्तं भवति -यदेत- 
स्मिक्ञानन्द्मयेऽहपमप्यन्तरमतादात्स्यरूपं पश्यति; तदा संसारभयान्न निचर्तते। यदा 
त्वेतस्मिन्नानन्द्मये निरन्तरं तादात्म्येन प्रतितिष्ठति, -तदा संसारभयान्चिवर्दत इति । 
तच्च परमात्मपरिग्रहे घटते, न प्रधानपरिश्रह्े जीवपरिग्रहे चा। तस्मादानन्दमयः 
परमात्मेति स्थितम्‌ । 

इदं त्विह बक्तव्यम्‌-'स चा पष पुरुषोऽन्नरसमयः'। “तस्माद्वा पतस्मादः 
ज्रसमयाद्न्योऽन्तर आत्मा प्राणमय” तस्मात्‌ “अन्योऽन्तर आत्मा मनोः 
मयः तस्मात्‌ “अन्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयः ( ते० २।१,२,३,४ ) इति च विकारार्थे 
मयदप्रवाहे सत्यानन्दसय एवाकस्माद्धेजरतीयन्यायेन कथमिव मयरः प्राचुर्याथंत्वं 
त्रह्मविषयत्वं चाश्रीयत इति ? मान्त्रचणिकब्रहाधिकारादिति चेत्‌ ,-न, अन्नमयादीना- 
मपि तहि ब्रह्मत्वप्रसङ्गः । अत्राह ~ युक्तमन्नमयादीनामप्रह्मत्वं, तस्मात्तस्मादान्तरस्या- 
न्तरस्यान्यस्यान्यस्यात्मन उच्यमानत्वादू , आनन्दमयात्त न कश्चिदन्य आन्तर आत्मो- 

"ण" हल पा Ti न 
स्वमतपरिग्रहाथंमेकदेशिमतं दूषयति & इदं त्विह वक्तव्यम्‌ इति $। एष तावदुत्सर्गा यत्‌ -- 


ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति ब्रह्मशब्दात्प्रतीयते । 
विशुद्धं ब्रहम, विकृतं त्वानन्दसयशब्दतः ॥ 


भामती -च्याख्या 
विक हैं। आशय यह है कि “यदा ह्येवैष एतस्मिन्‌ अहश्येऽतात्म्येऽनिरुक्तेऽनिलयनेऽभथं प्रतिष्ठा 
विन्दते” ( त. उ. २७ ) इस श्रुति के द्वारा आनन्दमय पदार्थं के साथ जो जीव की 


तद्रूपापत्ति दिखाकर मुक्ति का स्वरूप दिखाया गया है, वह तभी उपपन्न हो सकता है, जब 
कि आनन्दमय पदार्थं को ब्रह्मरूप माना जाय ]॥ १७-१९ || 


एकदेशी के मत का निरास - 

कथित एकदेशी के मत में यह प्रश्‍न उठता है कि “स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः” 
(ते. उ. २११ ), “तस्माद्वा एतस्मादन्तरसमायाद्‌ अन्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः” (तै. उ. २२), 
“तस्माद्वा एतस्मात्‌ प्राणमयाद्‌ अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः” (ते. उ. २३), “तस्माद्वा 
एतस्मान्मनोमयाद्‌ अन्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयः” (तँ. उ. २४), “तस्माद्वा एतस्माद्‌ 
विज्ञानमयाद्‌ अन्योऽन्तर आत्मा आनन्दमयः” (तं. उ. २५) यहाँ सब पाँच वाक्यों में 'मयट' का 
प्रयोग हुआ है, पूर्व के चार वाक्यों में तो 'मथट्‌' विकारार्थंक है किन्तु पञ्चम वाक्य में मयटः 
प्राचुर्याथंक मान लिया गया, यह क्‍यों ? विकाराथंक 'मयट्‌” के प्रवाह में अकस्मात्‌ एक मयट्‌ 
को प्राचुर्या्थंक क्योंकर माना जा सकता है,? यहाँ तो 'अधेजरतीय” न्याय लागू होता हे 
[ अंधेजरतीयन्याय का स्पष्टीकरण करते हुए सोमेश्वर भट्ट कहते है--“केनचित्पाशुपतेन सवे- 
जरत्या योषितोऽनुपभोग्यत्वात्‌ सर्वतरुप्याश्च बृद्धेप्यरुचिप्रसङ्गाद्‌ अर्घजरत्यातयने दुत: प्रेषितः? 
( च्या. सु. पृ. १३५ ) । आधी बुढी और आधी तरुणी स्त्री का निर्माण या, अन्वेषण जैसे. 
असंगत है, वेसे ही एक प्रवाह में पठित कुछ मयट्‌ प्रत्ययों को विकारार्थक और मुछ को 
प्राचुर्याथेक सानना असंगत है । इस न्याय के लिए “आघा तीतर भर आधा बटेर” की कहावत 
प्रचलित है ] । 


ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति ब्रह्मशब्दात्‌ प्रतीयते । 
विशुद्धं ब्रह्म विक्वतं त्वानन्दमयशब्दतः॥ 
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च्यते, तेनानन्द्मयस्य ब्रह्मत्वम्‌ , अन्यथा प्रकतहानाप्रछतप्रक्रियाप्रसज्ञादिति । अत्रो- 
च्यते,-- यद्यप्यन्नमयादिभ्य इचानन्दमयादन्योऽन्तर आत्मेति न श्रयते, तथापि नानन्द 
मयस्य ब्रह्मत्वं, यत आनन्दमयं प्रकृत्य भ्रयते-'तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिणः 
पक्षः । प्रमोद उत्तरः पक्षः। आनन्द आत्मा । ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' ( ते० २५) इति। 
तन्र यद्‌ ब्रह्म मन्त्रचणे प्रकृतम्‌ सत्य ज्ञानमनम्तं ब्रह्म इति, तदिह 'बह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठा? इत्युच्यते । तद्विजिज्ञापयिषयेचान्ञमयाद्य आनन्दमयपयन्ताः पञ्च कोशाः 
कल्प्यन्ते । तत्र कुतः प्रतहानाऽप्र्तप्रक्रियाप्रसङ्गः ? नन्वानन्दसयस्याचयचत्वेन 
ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा? इत्युच्यते, अन्नमयादीनामिव "इदं पुच्छं प्रतिष्ठा इत्यादि । तत्र कथं 
ब्रह्माणः स्वप्रधानत्वं शक्यं विज्ञातुम्‌ ? प्रकृतत्वादिति त्रमः। नन्वानन्द्मयाचयचत्वे- 
नापि ब्रह्मणि विज्ञायमाने न प्रकृतत्वं हीयते, आनन्चमयस्य त्रह्मत्यादिति । अत्रोच्यते,- 
तथा सति तदेव ब्रह्मानन्दमय आत्माऽचयवी, तदेव च ब्रह्म पुच्छं प्रातष्ठाचयच इत्य- 
सामञ्जस्यं स्यात्‌ । अन्यतरपरिग्रहे तु युक्तं ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ इत्यत्रच ब्रह्मनिदश 
आश्चयित, ब्रह्शब्द्संयोगात्‌ ; नानन्द्मयचाकये ब्रहाशव्द्संयोगाभावादिति। अपिच 
ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा’ इत्युक्त्वेदसुच्यते,-- "तदप्येष शलोको भवांत । अखन्नेच स 
भवति । असद्‌ ब्रह्मेति वेद्‌ चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेळेंद । सन्तमेनं ततो विदुरिति’ 
(त° २।६) । अस्मिश्च इलोकेऽनदुङष्यानन्दमयं, ब्रह्मण एच साचाभाचवेदनयोशुणदोषा 
भिघानाद्‌ गस्यते अहा पुच्छ प्रतिष्ठा? इत्यत्र ब्रह्मण एव स्वप्नचानत्वर्सिति । न चानन्द्‌- 
मयस्यात्मनो भावाभावशङ्का युक्ता; प्रियमोदादिविशेषस्यानन्द्मयश्य सवलोकप्रसिद्ध- 
त्वात्‌ । कथं पुनः स्वप्रधानं सदृब्रहय, आनन्दमयस्य णुच्छत्वेन निदिश्यते- ब्रह्म पुच्छे 
प्रतिष्ठा! इति ? नेष दोषः; पुच्छवत्पुच्छं, प्रतिष्ठा परायणमेकनीडं लोकिंकस्यानन्द्‌- 
जातस्य ब्रह्मानन्द इत्येतदनेन चिवक्ष्यते, नावयवत्वम्‌ ; “एतस्येचानन्द्स्यान्यानि 
भूतानि मात्रामुपजीवन्ति? ( बृह० ४।३।३२ ) इति श्रत्यन्तरात्‌ । अपि च आनन्दमयस्य 
ब्रह्मत्वे प्रियाद्यययवत्वेन सचिशेषं ब्रह्माश्युपगन्तव्यस्‌ , निर्विशेयं तु ब्रह्म वाक्यशेषे 
श्रयते; वाङभनसयोरगोचरत्वाभिधानात्‌-'यतो वाचो निचतन्ते अप्राप्य मनसा 
सह । आनन्दं त्रहाणो चिद्वान्नो चिभेति कुतश्चनेति’ ( ते०२९)। अपि च आनन्द 
प्रचुर इत्युक्त ऽपि दुःख्रास्तित्वमपि गस्यते; घ्राचुयंस्य लोके प्रतियोग्यहपत्वापेक्षत्वात्‌। 
तथा च सति “यत्र नान्यत्पश्यति नान्यच्छणोति नान्यद्विजानाति स भूमा? (७।२४।१) 
इति भूम्नि ब्रह्मणि तद्व्यतिरिक्ताभावश्रतिरुपरुध्येत । प्रतिशरीरं च प्रियादिभेदादा- 
नन्द्भयस्यांप ।भन्नत्वम्‌ , ब्रम लु न प्रतिशरीरं भिद्यते; “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
- ( तत्ति० २१ ) इत्यानन्त्यश्रृतेः, 'एको देवः सर्वभूत्तेषु यूढ़ः सर्वव्यापी सर्वभूतान्त- 
रात्मा" ( शवे० ६११ ) इति च श्रत्यन्तरात्‌ । न चानन्द्मयस्याभ्याखः भ्यते, प्राति 
भामती 
तत्र कि पुच्छपदसमभिव्याहारादन्नमयादिषु चास्यावयवपरत्वेन प्रयोगादिहाप्यवयवपरत्वात्‌ पुच्छ 
पदस्य तत्समानाधिकरणं ब्रह्मपदमपि स्वार्थत्वागेन कथञ्चिदवयवपरं व्याख्यायताम्‌ ? आनन्दमयपदं 


भामती-व्याख्या 
[ ब्रह्म” शब्द और आनन्दमय” शब्द पर ध्यान देने से प्रतीत होता है कि 'ब्रह्म” शब्द से 


भविङ्गृत विशुद्ध चिदात्मा की एवं आनन्दमय” शब्द से आनन्द के विकारभूत पदार्थ की 
प्रतीति होती है, अतः उक्त दोनों शब्दों का सामानाधिकरण्य क्योंकर सम्भव होगा ? ] यहां 
यहं सन्देह होता है कि 'पुच्छ' पद का “ब्रह्म” पद के साथ समभिव्याहार एवं अन्नमयादि का 
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पदिकार्थमात्रमेच हि सर्वेत्राभ्यस्यत्ते--रसो चे सः, रसं होवाय लव्ध्पाऽऽनन्दी- 
भांत, को ह्यवान्यात्कः प्राण्यात , यदेष आकाश आनन्दो न स्यात! । 'सेंपाऽऽन- 
न्द्स्य मीमांसा अवति? । 'आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्चनेति’ ( ते० २।७,८,९ } 
'आनन्दो त्रह्मात व्यजानात्‌? ( त० ६।६ ) इति च। यदि च आनन्दमयशग्द्स्य त्रह्म- 
चिषयत्वं निश्चितं भवेत्‌ , तत उत्तरेष्वानन्द्मातरप्रयोगेप्वप्यानन्द्मयाभ्यासः कल्प्येत । 
न त्वानन्दमयस्य ब्रह्मत्वमस्ति, प्रियशिरस्त्वादिभिहतुसिरित्यचोचाम। तस्माच्छुत्यन्तरे 
“विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( बृ० ३।९।२८) इत्यानन्दप्नातिपदिकस्य ब्रह्मणि प्रयोगद्‌- 
शनात्‌ । 'यदेष आकाश आनन्दो न स्याद्‌” इत्यादित्रेहचिषयः प्रयोगो न त्वानन्द्मया- 
भ्यास इत्यवगन्तव्यम्‌ । यस्त्वयं 'मयडन्तस्येचानन्दशब्दस्याभ्यासः-'प॒तमानन्दमय- 
मात्मानसुपलंक्रामति’ ( ते० २८ ) इति, न तस्य ब्रह्मचिषयत्वमस्ति, चिकारात्मना- 
मेवान्नमयादीनामनात्मनासुपसंक्रसितव्यानां प्रचाहे पतितत्वात्‌। नन्वानन्द्मयस्योप- 


भामती 
चान्नमयादिविकारवाचिप्रायपठितं विकारवाचि वा, कथञ्चित्‌ प्रचुरानन्दवाचि वा ब्रहमण्यप्रसिद्धं कया- 
चिद्‌ वृत्या ब्रह्मणि व्याख्यायताम्‌? आनन्दपदाभ्यासेन च उयोतिप्पदेनेव ज्योतिष्टोष आनन्दमयो लचयताम्‌, 
उतानन्दमयपढं विकारार्थमस्तु, ब्रह्मपदं च ब्रह्मण्येव स्वार्थेऽस्तु, आनन्दपदाभ्यासश्च स्वार्थ, पुच्छपद- 
मात्रमवयवप्रायलिखितसधिकरणपरतया व्याक्रियतामिति कृतबुद्धय एव बिदाडकुवंन्तु । तत्र 
प्रायपाठपरित्यागो मुख्यत्रितयलङ्कनम्‌ । 
पुर्वरिमिननुत्तरे पक्षे ग्रायपाठस्थ बाधनम्‌ ॥ 
पुच्छपदं हि वाळधो मुख्यं सदानन्दमयावयने गोणमेवेति मुख्पशब्दार्थलङ्घनम्‌ अवयवपरतायाम- 
धिकरणपरतायां च तुल्यम्‌ । अवयदप्रायलेलबाधश्च विकारप्रायलेखबाधेन तुल्यः | ्र्मपदमानन्दमयपदम्‌ 


भामती-व्याख्या 

प्राय-पाठ देख कर क्या यह मान लिया जाय कि अवयवार्थक पुच्छं पद-समभिव्याहृत “ब्रह्म” 
पद अपने विशुद्धचिदात्मरूप वाच्यार्थं को छोड़ कर अवयवरूप अर्थं को कहता है? या 
'आनन्दमय' पद विकारार्थक पदों के प्रवाह में पठित होने के कारण विकार-वाची है? या 
किसी प्रकार प्रचुर आनन्द का वाचक है? या ब्रह्म में अप्रसिद्ध होने पर भी किसी वृत्ति 
के द्वारा ब्रह्मपरक है? या जैसे अभ्यस्त ज्योति पद की ज्योतिष्टोम में लक्षणा होती है, वेसे 
ही अभ्यस्तं 'आनन्द’ पद की आनन्दमय में लक्षणा की जाय? अथवा 'आनन्दमय' पद 
विकारार्थंक ही रहे, 'ब्रह्म' पद भी अपने स्वाथंभूत ब्रह्म का ही वाचक रहे, “आनन्द? पद 
का अभ्यास भी अपने स्वार्थंमात्र का समपंक रहे, केवल 'पुच्छ' पद अवयवार्थक पदों के प्रवाह 
में प्रविष्ठ होने के कारण अधिकरणार्थक मान लिया जाय ? इन प्रश्नों पर विवेचकों को अपना 
विचार प्रस्तुत करना चाहिए । उन पक्षों में -- 

प्रायपाठपरित्यागो मुख्यत्रितयळङ्कनम्‌ । 

पूर्वंस्मिन्नुत्तरे पक्षे प्रायपाठस्य बाधनम्‌ ॥ 
[ 'मयट' प्रत्यय विकारार्थ में, '्रह्म' शब्द ब्रह्मरूप अर्थं में और अभ्यस्यमान 'आनन्द' शब्द 
प्रकृत्यर्थं में स्वभावतः मुख्य है, इन तीनों स्वभावों का पूर्वे पक्ष में उल्लङ्कन और आनन्दमय' 
पद का विकारार्थक पदों के प्राय में पाठ उपेक्षित हो जाता है । उत्तर पक्ष में केवल 'पुच्छ' प॒द 
का अवयवः-प्राय-पाठ बाधित होता है, मुख्यार्थक तीनों पदों पर किसी प्रकार का आघात नहीं 
आता ] अर्थात्‌ 'पुच्छ' पद पशु की बालघि ( लाङ्गूल) में मुख्य होकर आनन्दमय के 
अवयवार्थ में गौण ही माना जाता है । मुख्य शब्दार्थं का उल्लङ्घन अवयवपरता और 
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'संक्रमितव्यस्यान्नमयादिवदत्नह्मत्वे सति नेव चिदुषो ब्रह्मप्राप्तिः फलं निर्दिष्टं भवेत्‌। ` 


नेष दोषः, आनन्दमयोपसंक्रमणनिद्शेनेच पुच्छप्रतिष्ठाभूतत्रत्मप्राप्तः फलस्य निर्दिष्ठ- ` 


स्वात्‌ । “तदप्येष श्लोको भवति । यतो वाचो निवर्तन्ते’ इत्यादिना च प्रपञ्च्यमान- 
त्वात्‌। या स्वानन्दमयसंनिधाने “सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेयेति’ इयं श्रृतिरूदा- 
हृता, सा ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' इत्यनेन खंनिहिततरेण ब्रह्मणा संस्बध्यमाना नानन्द्‌- 
मयस्य ब्रह्मतां प्रतिबोधयति । तदपेक्षत्वाच्चोत्तरस्य ग्रन्थस्य रखो चे सः' इत्यादेना- 
नन्द्मयचिषयता । नचु 'सोऽकामयत' इति ब्रह्मणि घुंलिङ्गनिद्‌शो नोपपद्यते। नायं 
दोषः, तस्माद्वा पतस्मादात्मन आक्राशः संभूतः इत्यत्र पुंलिङ्गनाप्यात्मशब्देन 
ब्रह्मणः प्रकृतत्वात्‌ । या तु भागवी वारुणी विद्या ‘आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानादू' इति, 
तस्यां मयडश्रवणात्‌ , प्रियशिरर्त्वाद्यश्रचणाच्च युक्तमानन्दस्य त्रह्मत्वम्‌। तस्मादणु- 
मात्रमपि चिशेषमनाश्चित्य न स्वत पच प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्मण उपपद्यते । नचेह 
सचिशोषं ब्रह्म प्रतिपिपादयिषितं, वाङ्सनसगोचरातिक्रमश्रृतेः। तस्मादन्नमयादिष्वि- 
भामती 

आनन्दपदमिति त्रितयलङ्कनं त्वधिकं, तस्मान्मुख्यत्रितयलङ्कनादसाधीयान्‌ पुर्वः पक्षः। मुख्यत्रयानु- 
'गुण्पेन तुत्तर एव पक्षो युक्तः । अपि चानन्दमयपदस्य ब्रह्माथंत्वे ब्रह्म पुच्छसिति न समञ्जसम्‌ । नहि 
तदेवावयव्यवयवश्चेति युक्तम्‌ । आधारपरत्वे च पुच्छशब्दस्पर प्रतिष्ठेत्येतदप्युपपन्चतरं भवति । आनन्द- 
मयस्य चान्तरत्वमन्नमयादिकोशापेक्षया । ब्रह्मणस्त्वान्तरत्वमानन्दमयादर्थाद्‌ गस्यत इति त्र भ्रुत्योक्तम्‌ । 
एवं चान्नमयादिवदानन्दमयस्थ प्रियाद्यवयवयोगो युक्तः । वाङ्घनसागोचरे दु . परन्नह्मण्युपाधिमन्तर्भाव्य 
म्रियाद्यवयवयोगः प्राचुयर्य च क्लेशेन व्याख्यायेयाताम्‌ । तथा च मान्त्रर्वाणकस्य ब्रह्मण एव ब्रह्म पुच्छं, 
प्रतिष्ठेति स्वश्रधानस्याभिधानात्‌ तस्येवाधिकारो नानन्दमयस्येति । सोऽक्षामयतेत्याद्या अपि श्रुतयो ब्रह्म- 
_विषया नानन्दमयविषया इत्यर्थसंक्षेपः । सुगसमन्यत्‌ ॥ 


भामती-व्याख्या 
अधिकरणार्थपरता-इन दोनों पक्षों में समान है । अवथवार्थक पदों के प्राय-पाठ का बाध 
विकारार्थेक पदों के प्राय-पाठ-बाध के तुल्य है, किन्तु “ब्रह्म! पद, “आनन्दमय” पद और 
आनन्द” पद--तीनों की मुख्यार्थंता का बाध अधिक होता है, अतः मुख्य त्रितय का उल्लङ्घन 
होने के कारण पूर्व पक्ष अयुक्त ओर मुख्य-त्रितय का पोषक होने के कारण उत्तर पक्ष श्रेष्ठ है। 
दूसरी बात यह भी कि 'आनन्दमय' पद को ब्रह्माथंक मानने पर “ब्रह्म पुच्छम्‌ 
- इस वाक्य का सामञ्जस्य नहीं वेंठता, क्योंकि वही ब्रह्म अवयवी भी और अपना अवयव भी 
* हो--ऐसा सम्भव नहीं । 'पुच्छ' शब्द को आधारपरक मानने पर 'प्रतिष्ठाः पद भी उपपन्नतर 
हो जाता है । आनन्दमय में अभ्यन्तरता का प्रतिपादन अन्नमयादि कोशों की अपेक्षा किया 
जा सकता है। ब्रह्म में सर्वान्तरता तो अर्थात्‌ सिद्ध हो जाती है, अतः श्रुति ने उसका 
अभिधान नहीं किया । इस प्रकार अन्नमयादि के समान आनन्दमय के प्रियादि अवयवों का योग 
और प्राचुर्यं का समन्वय हो सकता है, किन्तु वह सुकर नहीं, अपितु क्लेश:-साध्य है । फलतः 
` “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? इस मन्त्रवणं में प्रस्तावित ब्रह्म का ही “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” यहाँ 


“पर मुख्यतः अभिधान किया गया है, वही अधिकृत है, आनन्दमय नहीं । “सोऽकामयत” ` 


-( तै. उ. २।६ ) इत्यादि श्रुतियाँ भी ब्रह्म को ही विषय करती हैं, आनन्दमय को नहीं । शेष 
भाष्य सुगम हैं। [यह जो शङ्का होती है कि 'ब्रह्म” पद नपुंसक रिङ्ग है, उसका 
. “सोऽकामयत'-यहाँ पुँर्लिङ्गरूप॒ से निर्देश क्योंकर होगा ?' उस शङ्का का समाधान यह 
“है कि “तस्माद्वा एतस्मादात्मनः आकाश: सम्भुतः इत्यादि वाक्यों में उसी ब्रह्म का 
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वानन्दमयेऽपि विकाराथ पव मयड्‌ विज्ञेयो न प्राचुर्याथेः, सूत्राणि त्वेवं व्याख्येयानि 
ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा' इत्यत्र किमानन्दमयाचयवत्वेन ब्रह्म चिवक्ष्यत उत स्वप्रघानत्वे- 
नेति ? पुच्छशब्दाद्चयवत्वेनेति प्राक्त उच्यते--'आनन्द्मयोऽभ्याखात्‌'। आनन्दमय 
आत्मेत्यत् रह्म पुच्छे प्रतिष्ठा इति स्वप्रधानमेच ब्रह्मोपदिश्यते, अभ्यासात्‌। 
असन्नेच स भवति' इत्यस्मिन्निगमनशलोके ब्रह्मण पव केवलस्याभ्यस्यमानत्वात्‌। 
'चिकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यात!। चिकारशब्देनाचयवशब्दोऽमिप्रेतः। पुच्छमित्य- 
वयचशब्दान्न स्वप्रधानत्वं ब्रह्मण इति यदुक्तं, तस्य परिहारो चक्तव्यः। अत्रोच्यत्ते- 
नायं दोषः, प्राचुयांदप्यचयचशब्दोपपत्तः । प्राद्युयं प्रायापत्तिः; अचयचप्राये वचनः 
मित्यथः। अन्नमयादीनां हि शिरआदिषु पुच्छान्तेष्ववयचेषूक्तेप्चानन्द्मयस्यापि 
शिरआदीन्यवयवान्तराण्युक्त्वाऽचयवप्रायापत््या ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' इत्याह, नाचयच- 
विवक्षया । थत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानत्वं ब्रहाणः समर्थितम्‌ । 'तद्धेतुव्यपदे- 


भामती-च्याख्या 
आत्मा! पद के हारा उल्लेख किया गया है, जो कि पुँल्लिङ्ग दै । यह भुगु-दवारा प्राप्त और 
वरुणोपदिष्ट विद्या में कहा गया है- “आनन्द ब्रह्मेति व्यजानात्‌” (ते. उ. ३६ )। वहाँ 
'मयट्‌' का निदेश नहीं, अतः आनन्द में ब्रह्मरूपता वहाँ सम्भव है । ब्रह्म में उपाधि का 
योग जब तक न हो, तब तक प्रियशिरस्त्वादि का सम्बन्ध स्थापित नहीं हो सकता । यहाँ 
सोपाधिक या सविशेष ब्रह्म विवक्षित नहीं कि प्रियशिरस्त्वादि का योग मान छिया जाता, 
क्योंकि “यतो वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह” ( ते. उ. २४१ ) इत्यादि वाक्यों के 
द्वारा निविशेष ब्रह्म का प्रकरण अबधारित हे । फलतः अन्नमयादि वाक्यों में जैसे “मयट? 
विकारार्थक है, वैसे ही 'आनन्दमय' शब्द में भी विकारपरक मयट्‌ मानना ही न्याय-संगत 
है, प्राचुर्यार्थक नहीं । श्रुति का ऐसा तात्पर्यं मानने पर इस अधिकरण के सूत्रों का जो विरोध 
होता है, उसकी निवृत्ति के लिए गौणी वृत्ति या लक्षणादि के द्वारा सूत्रों की अन्यथा व्याख्या 
कर लेनी चाहिए, क्योंकि ब्रह्मावगति में श्रुति-वाक्य प्रधान कारण है और सूत्र-वाक्य अप्रधान 
या गोण साधन, अत एव महषि जैमिनि ने मुख्य शब्दों की लक्षणादि न मान कर गौणीभुत 
पदों की ही लक्षणा को न्यायोचित ठहराया है-“'गुणे तु अन्यायकल्पना” (जै. सू. ९।३।१५) । 
वातिककार भी कहते हैं-- 
वैदिक जैमिनीयं च यत्र वाक्य विरुध्यते । _ 
अध्याहारादिभिः सूत्रे वैदिकं तु यथाश्रुतम्‌ ॥ ( श्लो. वा. पृ. १५ ) 

लक्षणादि के द्वारा सूत्रों का तात्पर्यं ऐसा पर्यवसित होता है-'आनन्दमय' शब्द 
की “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा”--इस वाक्य के घटकीभूत “ब्रह्म” पद में लक्षणा की जाती हे । 
आशय यह है कि 'आनन्दमय' इत्यादि वावयों में जो “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा”--यहाँ प्रयुक्त 
ब्रह्मः पद मुख्याथंक है, अतः वहाँ श्रुति को “ब्रह्म अधिकरणम्‌”-एऐसा कहता चाहिए था, 
किन्तु वैसा न कह कर जो "ब्रह्म पुच्छम्‌'-ऐसा कहा गया है, उसका कारण यह है कि पुर्वे 
वाक्यों में अवयवार्थक पदों का प्रयोग सन्निहित था, अतः सन्निधान के अनुरोध से अवयवा: 
थंक 'पुच्छ' पद का प्रयोग कर दिया गया, किन्तु इसकी भी अधिकरण में लक्षणा की जा 
सकती है,. [ अतः “भनन्दमयोऽभ्यासात्‌” इस सूत्र का अर्थं यह पर्यवसित होता है कि 
आनन्दमयपदोपरलक्षित “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा?--इस वाक्य का घटकोभुत “ब्रह्म ' पद अपने 
रह्मत्मक मुख्यार्थं का ही बोधक है, क्योंकि 'असन्नेव स भवति असद्‌ ब्रह्मेति नेद्‌ वेद” 
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शाच्च! । सर्वस्य हि विकारजातस्य सानन्दमयस्य कारणत्वेन ब्रह्म व्यपदिश्यत्ते- 
“दं .सवैमखुजत । यदिदं किञ्च' ( ते० २६) इति । न च कारणं सत्‌ ब्रह्म स्वविका- 
रस्यानन्दमयस्य मुख्यया वृत्त्याःउवयच उपपद्यते । अपराण्यपि सूत्राणि यथासंभवं 
पुच्छचाक्यनि दिष्टस्येच ब्रह्मण उप पादकानि द्रष्टव्यानि ॥ १९ ॥ 


dE 


> भामती 

® सूत्राणि त्वेवं व्याख्येयानि इति & । वेदसुत्रयोविरोधे गुणे त्वन्याय्यकर्पनेति सुत्राण्यन्यया 
नेतव्यानि । आनन्दमयश्ञब्देन तद्वाक्यस्थव्रह्मपुच्छप्रतिषठत्येतदृगतं ब्रह्मपदमुपलच्यते । एतदुक्तं भवति— 
आनन्दमय इत्यादिवाक्ये यद्‌ ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति ब्रह्मपदं, तत्‌ स्वप्रधातमेवेति । यत्त ब्रह्माधिकरणमिति 
चक्तव्ये ब्रह्म पुच्छमित्याह शरुतिः, तत्कस्य हेतोः ? पूर्वमवयवप्रधानप्रयोगात्‌ तत्प्रयोगस्येव बुद्धौ सञ्निधानात्‌, 
तेनायि चाधिकरणलक्षणोपपत्तेरिति ॥ 'मान्त्रबणिकमेव च गोयते & ॥१५॥ यत्सत्यं ज्ञानमित्यादिना 
मन्त्रवर्णेन ब्रह्मक्तं तदेतदुपायभूतेन ब्राह्मणेन स्वप्राघान्येन गीयते - ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति । अवयववचनतवे 
स्वस्य सन्ते प्राधान्यं ब्राह्मणे त्वप्राघाग्यमिति, उापयोपेग्रयोर्मनत्रब्राह्मणयोविप्रतिपत्तिः स्यादिति । 

& नेतरोऽनुपपत्तेः ® । अत्र इतश्चानन्दमय इति भाष्यस्य स्थाने इतश्च ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति 
पठितव्यम्‌ । ® .भेदव्यपदेशाच्च & । अद्रापीतश्चानन्दमय इत्यस्य चानन्दमयाधिकार इत्यस्य च भाष्यस्य 
स्थाने ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति च ब्रह्मपुच्छाधिकार इति च पठितव्प्रम्‌ । 8 कामाच्च नानुमानापेक्षा & । 
& अस्मिल्लस्य च तद्योगं शास्ति & । इत्यनयोरपि सुत्रयोर्भाष्ये आनन्दप्रयस्थाने ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति 
पाठो द्रष्टव्यः । & तडेतुग्यदेशाच्च & । विकारस्यानन्दमयस्य ब्रह्म पुच्छसनयवश्चेत्‌ कथं सर्वस्यास्य 


भामती-व्याख्या 
(तै० उ० २।६।१ ) इत्यादि वाक्यों में केवल ब्रह्म ही अभ्यस्यम!न है ॥ १२॥ ““विकार- 
शाब्दान्नेति चेन्न, प्राचुर्यात्‌'?--इस सूत्र में विकार! शब्द से अवयव अभिप्रेत है । 'अवयवा- 
थंक पुच्छ पद के योग में “ब्रह्म” पद मुख्यार्थक वयोंकर हो सकेगा ? इस शङ्का का परिहार 
इस सूत्र से किया गया है-“नायं दोष, प्राचुर्यात्‌” । प्राचुर्यं का अर्थ है--प्रायपाठ । 
अवयवार्थक अन्नमयादि पदों के प्रवाह में पतित होने के कारण अवयवार्थक 'पुच्छ' पद के 
द्वारा ब्रह्म का भी निर्देश कर दिया गया है, 'पुच्छ' पद से आधारार्थं की विवक्षा है, मुख्य 
ब्रह्म जगत्‌ का आधार ( अधिष्ठान ) है ही, अतः “ब्रह्म” पद की मुख्यारथंता में किसी प्रकार 
की अनुपपत्ति नहीं ॥ १३॥ “तद्धेतुव्यपदेशाच्च”--इस सूत्र के द्वारा आनन्दमय-सहित 
समस्त विकार वर्ग की कारणता ब्रह्म में ही श्रुत है-"इदं सर्वमसृजत, यदिदं किच” 
( तै. उ. २।६ ) । कारणीभूत ब्रह्म अपने विकारभूत आनन्दमय का मुख्यरूपं से अवयव नहीं 
हो सकता । अन्य सूत्र भी “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा”--इस वाक्य में निर्दिष्ट ब्रह्म के ही 
उपपादक हैं॥ १४॥ ] । जो सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌--इस मन्त्रवणं में ब्रह्म निर्दिष्ट है, वहीं 
ब्रह्म इस ब्राह्मण वाक्य में उपात्त है-“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” । यदि मन्त्रगत ब्रह्म” पद 
मुख्याथंक और ब्राह्मणवाक्यगत 'ब्रह्म' पद अवयवपरक माना जाता है, तब मन्त्र और 
ब्राह्मण का उपाय-उपेयभाव सुरक्षित नहीं रहता, अतः ब्राह्मणगत 'ब्रह्म' पद को भी मुख्याथेक 
मानना आवश्यक है ॥ १५॥ “नेतरोऽनुपपत्तेः” इसमें “इतश्चानन्दमय”--इस भाष्य के 
स्थान पर “इतश्च ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” - ऐसा पढ़ना चाहिए।॥ १६॥ “भेदव्यपदेशाच्च” 
इस सूत्र के स्थान पर “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” और “आनन्दमयाधिकारे” इसके स्थान पर 
“ब्रह्मपुच्छाधिकारे”-ऐसा पढ़ना चाहिए ॥ १७॥ “कामाच्च नानुमानापेक्षा” और 
“अस्मिन्नस्य च योगं शास्ति!57 इतर, देतें सुके भाको ही आनन्दमय' के स्थान पर 
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( ७ अन्तरधिकरणमू । २०-२१ ) 
अन्तस्तद्वर्मोपदेशात्‌ ॥ २० ॥ 

इद्मास्नायते- अथ य पषोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषो इश्यते हिरण्यश्म- 
श्रहिरण्यकेश आ प्रणखात्सवे एच खुचर्ण “तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमेचमक्षिणी 
तस्योदिति नाम स पष सचंभ्यः पाप्मभ्य उदित उदेति ह वे सचभ्यः पाप्मभ्यो य 
एवं वेद’ इत्यधिद्बतम्‌' ( छा० १।६।६,७,८) । अथाध्यात्ममपि “अथ य एषोऽन्तरः 
क्षिणि पुरुषो हश्यते” (छा० १।७।१,५') इत्यादि । तत्र संशयः-कि विद्याकर्मातिशय- 
वशात्प्रापोत्कषं: कञश्चित्संसारी सूयेमण्डले चक्षि चोपास्यत्वेन भ्यते, किया नित्य- 

भामती 2 
विकारजातस्य सानन्दमयस्य ब्रह्म पुच्छं कारणसुच्येत इद सर्वमसृजत, यदिदं किञ्च' इति अत्या ? 
नह्यानन्दमयविकारावयवो ब्रह्मविकारः सन्‌ सर्व॑स्य कारणमुपपद्यते । तस्मादानन्दसयविकारावयदो श्रह्मेति 
तदवयवयोग्यानन्दमयो विकार इह नोपास्यत्वेन विवक्षितः, किन्तु स्वप्रघानमिह ब्रह्म पुच्छं 
ज्ञेयत्वेनेति सिद्धम्‌ । 
ed 

पुर्व स्मिन्नधिकरणेऽपास्ससमस्तविश्चेषब्नह्मप्रतिपत्यर्थमुपायतामात्रेण पञ्च कोशा उपाघयः स्थिताः, न 
तु विवक्षिताः । ब्रह्मेव तु प्रधानं ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति ज्ञेयत्बेनोपक्षि्तमिति निर्णोतम्‌ । सम्प्रति तु ब्रह्म 
विवच्तितोपाधिभेदमुपास्यत्वेनोपक्षिप्यते, न तु विद्याकर्मातिशयलब्धोत्कर्षो जीवात्मादित्यपदवेदनीय इति 


भामती-व्याख्या 
ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा'-एऐसा पढ़ना चाहिए ।॥। १८-१९ ॥ “तद्धतुव्यपदेशाच्च” । आनन्दमयरूप 
विकार का यदि ब्रह्म पुच्छलूप अवयव है, तब आनन्दमय-सहित समस्त विकारवगं को 
हेतुता का जो श्रृतियो में प्रतिपादन है-“इदं सर्वमसृजत, यदिदं किञ्च” । वह कसे 
उपपन्न होगा ? क्योंकि आनन्दमयरूप विकार का अवयवभूत ब्रह्म समस्त जगत्‌ का कारण 
नहीं हो सकता, अतः आनन्दमयात्मक विकार का अवयवरूप ब्रह्म यहाँ उपास्यत्वेन निर्दिष्ट 
है--ऐसा कहना संगत नहीं, किन्तु ब्रह्म पुच्छम्‌*--यहाँ मुख्यार्थक “ब्रह्म' पद ज्ञेयभूत मुख्य 
ब्रह्म का बोधक है ॥ १९॥ 
CEOS 


संगति--विगत अधिकरण में समस्त उपाधियों से रहित निविशेष ब्रह्म की प्रतिपत्ति 
(ज्ञान ) प्राप्त करने के लिए उपायभूत अन्नमयादि पाँच कोशों का उपस्थापक वाक्य-समूह 
प्रस्तुत किया गया, वहाँ कोशरूप उपाधियाँ विवक्षित नहीं, मान्त्रवणक निर्विशेष ब्रह्म ही 
“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” -इस वाक्य के हारा निर्णीत हुआ, किन्तु इस अधिकरण से विवक्षित . 
उपाधियों से युक्त ब्रह्म उपास्यत्वेन प्रस्तुत किया जाता है । आदित्य पद के द्वारा वह जीव 
प्रतिपादनीय नहीं माना गया, जिसने अपनी विद्या और धमं के द्वारा परमोत्कषं का लाभ 
कर लिया हो । [ उपासना का यह प्रस्तुतीकरण अपने तक ही सीमित नहीं, अपितु इसका 
उद्देश्य ब्रह्मज्ञान के पावन शिखर पर पहुँचना ही है, कल्पतरु की अभलोक्ति तथ्यपूणे है-- 
: निविशेषं परं ब्रह्म साक्षात्वत्तंमनीश्वराः - 
ये मन्दास्ते$नुकम्प्यन्ते सविशेषनिख्पणः ॥ १॥ 
वशीकृते मनस्येषां सगुणब्रहाशीछनात्‌। . , 
तदेवाविभेवेत्‌ साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥ २॥ ] । | 
संशय--“य एषोऽन्तरादित्ये पुरुषो हश्यते” ( छां. १।६।६ ) इत्यादि वाक्यो में क्‍या. 


(०-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection 
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सिद्धः परमेश्वर इति ? कि ताचत्प्रापम्‌ ? संसारीति । ङुतः ? रूपवच्वश्चवणात्‌। 
आदित्यपुरुषे तावत्‌ 'हिरण्यच्मश्रुः इत्यादि रूपमुदाद्वतम्‌। अक्षिपुरुषेऽपि तदेचात्ति 
देशेन प्राप्यते--तस्यतस्य तदेव रूपं यदसुष्य रूपम्‌' इति । न च परमेश्वरस्य रूप 
वच्वं युक्तम्‌ , 'अशब्द्मस्पशंमरूपमव्ययम्‌'. ( का० १।३।१५ ) इति श्रृतेः, आधारश्रच- 


णाच्च-“यः पषो ऽन्तरादित्ये’, “य एषो 5न्तरक्षिणि” इति । न ह्यनाधारस्य स्वमहिमप्रति- | 


ठस्य सवव्यापिनः परमेश्वरस्याधार उपदिद्येत। स भगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति 
स्वे महिम्नि' ( छा० ७।२४।१) इति। आकाशवत्सवगतम्ध्न नित्य” इति च श्रो 
भवतः । पेश्वर्यमर्यादाश्रतेश्च । 'स पष ये चाम्ुष्मात्पराञ्चो लोकास्तेषां चेष्ट देचका- 
मानां च' ( छा” १।६।८ ) इत्यादित्यपुरुस्येश्वयंमर्यादा । “स पष ये चेतस्मादर्चाञ्चो 
लोकास्तेषां चेष्ट मनुष्यकामानां च' ( छा० १।७।६ ) इत्यक्षिपुरुषस्य। न च परमेश्व 
भामती - 
निर्णीयते । तत्र-- . 
मर्य्यदाधाररूपाणि संसारिणि परे न तु। 
- तस्मादुपास्यः संसारी कर्मानघिकृतो रविः । 
हिरण्यइमश्चरित्यादिरूपश्चवणात्‌, य एषोऽन्तरादित्ये य एषोऽन्तरिक्षणीति चाधारभेदश्रवणाद ये 
चामुष्मात्पराञ्जो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां चेव्यशवर्यमर्य्यावाश्चुतेशच, संसायंव कार्य्यकारणसङ्घतार्मको 
रूपादिसम्पन्न इहोपास्यः, न तु परमात्मा 'अशब्दमस्पशंम्‌' इत्यादिश्रुतिभिः 'भपास्तसमस्तरूपश्च स्वे 
महिम्नि’ इत्यादिश्वतिभिरपाकृताधारश्च “एष सर्वेश्वरः’ इत्यादिश्चतिभिरधिगतनिमंयर्यादेशदप्यश्च वाक्य 
उपास्यत्वेनेह प्रतिपत्तुम्‌ । सर्वपाप्मविरहश्चादित्यपुरषे सम्भवति, शात्रस्य मनुष्याधिकारतया देवतायाः 
पुण्यपापयोरनधिकारात्‌ । ख्पादिमत्त्वान्यथानुपपत्त्या च कारय्यंकरणात्मके जीवे उपास्यत्वेन विवक्षिते 


भामती-व्याख्या 
जीव उपास्यत्वेन श्रत है ? अथवा नित्य सिद्ध परमेश्वर ? 
. पूचपक्ष-यहाँ आदित्यपुरुष की उपासना प्रस्तुत की जाती है-- 
मर्यादाधाररूपाणि संसारिणि परे न तु। 
तस्मादुपास्यः संसारी कर्मानधिकृतो रविः॥ 
श्रुति-प्रतिपादित मर्यादा, आधार ओर रूपात्मक उपाधियाँ जीव में ही' सम्भावित 
हैं, परमेश्वर में नहीं, अतः जीवविशेष ही उपास्यत्वेन उपस्थित किया जाता है--“हिरण्यश्म- 
श्रुहिरण्यकेशः” इत्यादि स्वणिम मूँछ, दाढी और केशवाला भव्यरूप वणित है। “य एषोऽ 
म्तरादित्ये”, “य एषोऽन्तरक्षिणि” इत्यादि आधार-विशेष कहा गया है। “ये चामुष्मात 
पराच्वो लोकास्तेषां चे्े देवकामानां च” ( छां. १।६।८ )--इस प्रकार ऐश्वर्य की मर्यादा 
अवधारित है कि भादित्यलोक के ऊध्वेस्थ लोकों का ही शासन करता है । कथित रूप, आधार 
ओर अधिकार का समन्वय किसी संसारी जीव में हो सकता है, अतः कायं ( शरीर ) और 
करण ( इन्द्रियादि ) से युक्त जीव ही यहाँ उपास्यत्वेन निर्दिष्ट है, परमेश्वर नहीं, क्योंकि वह 
“अशब्दमस्परशंभ्‌”--इत्यादि श्रुतियों के द्वारा समस्त उपाधियों से रहित और . अपनी ही 


महिमा में अवस्थित कहा गया .है--“स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्न” ( छां. | 


७२४१ ) । उसका कोई अन्य आधार नहीं और न उसके ऐश्वर्य की कोई सीमा-“एष 
सर्वेश्वरः” (बृह. उ. ४४२२) । आदित्य-पुरुष में समस्त पापों का अभाव भी है, क्योंकि पुण्य- 
पापात्मक कमों के अनुष्ठान में त्रेवणिक पुरुष को छोड़ कर अन्य किसी देवतादि का अधिकार 
नहीं माना जाता, भतः वह पा यक्त क्यों होगा ? देवताओं-द्रारा कर्म-सम्पादन का कहीं-कहीं 
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रस्य मर्योदावदश्वर्य युक्तम्‌, “एष सवेश्वर पष भूताधिपतिरेष भूतपाल पष सेतुर्थि- 
अरण पषाँ लोकानामसंभेदाय” ( वृ० ४।४।२२ ) इत्यविशेषध्रतेः । तस्मान्नाकष्यादित्य- 
योरन्तः परमेश्वर इत्येचं प्राप्ते व्रूमः - 'अन्तस्तद्धमोपदेशाद्‌' इति, य एषोन्तरा- 
दित्ये', 'य पुषोउन्तरक्षिणि' इति च श्रूयमाणः पुरुषः परमेदवर पव, न संसारी । 
कुतः ? तद्धमाँपदेशात्‌ । तस्य हि परमेश्वरस्य धर्मा इहोपदिष्ठाः। तद्यथा -'तस्यो- 
दिति नाम' इति श्रावयित्वा तस्यादित्यपुरुषस्य नाम 'स पष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य 
भामती 
यत्तावत्‌ ऋगाद्यास्मकतयास्य सर्वात्मकत्वं श्रूयते तस्क थञ्चिदादित्यपुरुषस्येव स्तुतिरिव्यादिस्यपुरुष एवोपास्यो 
न परमात्मेतयेवं प्राप्तम्‌ । अनाधारत्वे च नित्यत्वं सवंगतत्वं च हेतुः । अनित्यं हि काय्यं कारंणाधारमिति 
नानाधारम्‌ । नित्पसप्यसवंगतं यत्तस्मादधरभावेनावस्थितं तदेव तस्योत्तरस्याधार इति नानाधारं तस्मा- 
दुभयमुक्तम्‌ । एवं प्राप्तेऽभिधीयते 'अन्तस्तद्ध्मोपदेशात्‌' । 
सार्वात्म्यसवंदुरितविरहाभ्या मिहोच्यते । 
्रह्मवाव्यभिचारिभ्यां सवंहेतुविकारवत्‌ ॥ 
नासनिरुक्तेत हि सर्वपाप्मापादानतयास्योदय उच्यते । न चादित्यस्य देवतायाः कर्मानधिकारेऽपि 


भामती -व्याख्या 

जो प्रतिपादन उपलब्ध होता है, वह अर्थंवादमात्र है । जव कि श्रृति-प्रतिपादित रूप और 
आधारादि की अन्यथानुपपत्तिरूप अर्थापत्ति के हारा जीव उपास्यत्वेन निर्णीत हो गया, तब 
उस उपास्य तत्त्व के लिएँ जो “संव ऋक, तत्‌, साम, तढुक्थम्‌” ( छां. १७४५ ) इस प्रकार 
ऋगादिरूपता दिखाकर सर्वात्मकत्व घ्वनित किया है, वह अर्थवाद हे और उसके द्वारा 
आादित्य-पुरुष की ही स्तुति की जाती है। फलतः यहाँ आदित्य-पुरुष का ही उपास्यत्वेन 
निदेश सिद्ध होता है, गेय परमेश्वर का नहीं । भाष्यकार ने यह कहा है कि “न ह्यनाधारस्य 
स्वमहिमभ्रतिष्ठितस्य सर्वव्यापिनः परमेश्त्ररस्याधार उपदिश्यते । “स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित 
इति स्वे महिस्नि” ( छां. ७।२४।१ । इति, “आकाशवत्सर्वगतश्च नित्यः” ( गोड. का. ३३) 
इति च श्रुती भवतः” । यहाँ परमेश्वर की अनाधारता सिद्ध करने के लिए . 'नित्यत्व' और 
'सवंगतत्व'--इन दो हेतुओं का उल्लेख क्रिया गया है, क्योंकि घटादि अनित्य पदार्थं जन्य 
होने के कारण अपने मृदादिरूप कारण पदार्थ को अपना आधार बनाता हे; अतः अनाधार 
नहीं, ताकिकादि-सम्मत नित्य पदार्थं भी जो सवंगत नहीं, ऐसे परमाण्वादि पदार्थं अताधार 
नहीं होते, क्योंकि उनके नीचे अवस्थित पृथिव्यादि ही अपने ऊपर अवस्थित पर्माण्वादि 
के आधार हैं, अतः 'नित्यत्व' और 'सर्वंगतत्व'-दोनों को अनाधारता का हेतु बनाया गया है । 

सिद्धान्त -“अन्तस्तद्धर्मोप देशात्‌” । 

सार्वात्म्यसर्वंदुरितविरहाभ्यामिहोच्यते । 
ब्रह्म॑वाव्यभिचारिभ्यां सवंहेतुविकारवत्‌ ॥ 

आदित्यादि के अन्दर अवस्थित पदार्थ ब्रह्म ही है, क्योंकि उसी के ही सर्वात्मत्वादि 
धर्मों का यहाँ उपदेश किया गया है। सर्वात्मत्व और सवेपाप्म-निवृत्ति-ये दोनों धमं ब्रह्म 
के अव्यभिचारी हैं, ब्रह्म को छोड़ कर अन्यत्र नहीं रहते । हिरण्यश्मश्चुत्वादि रूपविशेष का 
योग भी ब्रह्म में सम्भव है, किन्तु विकारवानु ( सोपाधिक ) ब्रह्म में, क्योंकि वह समस्त 
विश्व का हेतु है, अतः आदित्यादिगत कथित हिरण्यकेशादिऱयुक्तत्व का व्यवहार उसके हेतुभूत 
ब्रह्म में सम्भव है। Es 

“तस्योदिति नाम”--इस प्रकार उक्त पुरुषतत्त्व का 'उद्‌' यह नाम बताकर इस चाम 
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उदित” इति सर्वपाप्मापगमेन निर्चक्ति। तदेव च छतनिर्वेचनं नामाक्षिपुरुषस्याप्य- 
तिदिशति--यज्नाम तत्नाम' इति । सवंपाप्मापगमश्च परमात्मन एव श्रयते-'य 
आत्माऽपहतपाप्मा' ( छा० ८७१) इत्यादौ । तथा चाक्षुषे पुरुषे 'संबक्तेत्साम 
तदुक्थं तद्यजुस्तद्बहा" इत्यक्सामाद्यात्मकतां निधौरयति | खा च प्रमेश्वरस्योपप- 
द्यते, सर्वकारणत्वात्सर्वोत्मकत्वोपपत्तेः । पृथिव्यस्ल्याद्यात्मके चाधिद्वत ऋकक्‍्सामे, 
वि क... 
भामती 

सर्वपाप्मविरहः प्राग्भवीयधर्साधमंरूपपाप्मसम्भवे सति । न चेतेषां प्राग्भवोयों धर्म एवास्ति, न पाम्मेति 
साम्प्रतम्‌ , विद्याकर्मातिशयसमुदाचारेऽप्यनादिभवपरम्परोपा्जितानां पाष्मनामपि प्रसुतानां सम्भवात्‌ । 


न च श्रुतिप्रामाप्यादादित्यशरीराभिमानिनः स्वंपाप्मविरह इति युक्तम्‌ , ्रह्मविषयत्वेनाप्यस्याः ग्रामाण्यो- 


पपत्तेः । न च विनिगमनायां हेस्वभावः, तत्र तत्र सवंपाप्मविरहस्य भूयो भूयो ब्रह्मण्येव श्रवणात्‌ । तस्यव 
चेह प्रत्यभिज्ञायमांनस्य विनिगसनाहेतोविद्यमानत्वात्‌ । अपि च सार्वात्म्यं जगत्कारणस्य ब्रह्मण एवोप- 
पद्यते । कारणादभेदात्‌ काय्यंजातस्य, ब्रह्मणश्च जगतुकारणतवात्‌ । आदित्यशरीराभिमानिनस्तु जीवात्मनो 
न जगतुकारणत्वम्‌ । न च मुख्यार्थंसम्भवे प्राशरत्यलक्षणया स्तुत्यर्था युत्ता । रूपवततवञ्चास्य परानुग्रहाय 


भामती-व्याख्या 

का निर्वचन प्रस्तुत किया गया है-“स एष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः” ( छां. १।६।७ ) अर्थात्‌ 
समस्त पापरूप अपादान से उदित या विमुक्त होने के कारण उसका 'उद्‌' यह नाम पड़ गया 
है । आदित्याभिमानी देवता में समस्त पाप-निवृत्ति सम्भव नहीं, क्योंकि यद्यपि देवता अपने 
वर्तमान जन्म में कमं का अधिकारी न होने से पापार्जन नहीं कर सकता, तथापि उसके 
ु्वजन्माजित पाप की सम्भावना बनी है, सर्वथा पापों की निवृत्ति ब्रह्म में ही घटती है। 
आदित्यादि देवगणों में पूर्वजन्माजित धमं ही होता है, अधर्म या पाप नहीं'- ऐसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि देवताओं में विद्या या [धर्मे का अतिशय अवश्य अपने कार्य में पूर्ण सक्षम होता 
है, किन्तु अनादि पूर्वं जन्मों के अधर्म या पाप भी प्रसुप्त या अक्षम अवस्था में रहते हैं, जेसा 
कि योग-भाष्यकार कहते हैं-“ब्लेशकर्मविपाकानुभबनिमित्ताभिस्तु वासनाभिरनादिकालः 
सम्मूछितमिदं चित्रं चित्री कृतमिव सर्वतो मत्स्यजाछं ग्रन्थिभिरिवाततम्‌” (यो० सु० २।१३)। 

शङ्का-जब श्रुति आदित्यःपुरुष के लिए कहती है कि “स एष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य 
: उदितः” ( छां० १।६।७) तब श्रुति का प्रामाण्य इसी में है कि आदित्य-पुरुष सर्वथा 
निष्पाप होता है । 

समाधान--उक्त श्रुति को यदि ब्रह्मा के पाप्म-विरह का प्रतिपादक माना जाता हैः 
तब भी उसका प्रामाण्य अक्षुण्ण रहता है । विनिगमनाभाव की भी शङ्का नहीं की जा सकती, 
क्योंकि ब्रह्म में ही बार-बार सर्वपाप्म-विरह प्रतिपादित है, अन्यत्र नहीं । 

सर्वात्मत्व का सामञ्जस्य वस्तुत ब्रह्म में ही होता है, अन्यत्र नहीं, क्योंकि ब्रह्म ही 
जगत्‌ का कारण है। कायं और कारण का अभेद होता है, आदित्य-पुरुष एक जीव है, जगत्‌ 
का कारण नहीं हो सकता, . अतः सर्वात्मक क्योंकर होगा? जब ब्रह्मगत मुख्य सर्वात्मत्व 
उपपन्न हो जाता है, तब आदित्याभिमानी जीव में स्तुत्यर्थक गौण सर्वात्मत्व की कल्पता 
संगत नहीं । ईश्वर सवंशक्ति-सम्पन्न है, सद्भूल्पमात्र से ऐसे शरीरों का निर्माण कर लेता 
है, जिसमें स्वर्णमय केशादि का समन्वय हो सकता है, वेसे शरीरों का धारण ईश्बर अपने 
भक्तों का उद्धार करने के लिए किया ही करता है । समस्त कायं और बिकार-वगं ख्पवाव्‌ दै 
एवं विकार-वगं अपने कारण से अभिन्न होता है, अतः विकारगत रूपादिमत्ता का 
कारणीभूत ईश्वर में वेसे ही हो जाता है, जैसे--“सवंकर्मा, सवंकामः, सवेगन्धः, सर्वरसः” 
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वाक्प्राणाद्यात्मके चाध्यात्ममनुक्रम्याह-- तस्यक्च साम च गेष्णौ” इत्यधिदेवतम्‌ । 
तथाउध्यात्ममपि - यावमुष्य गेष्णो तौ गेष्णो' इति । तच्च सर्वोत्मन एचोपपचत्ते । 
“तद्य इमे वीणायां गायन्त्येन ते गायन्ति तस्मात्ते घनसनयः' ( छ० १।७।६ ) इति च 
लोकिकेष्वपि गानेप्वस्यंच गोयमानत्वं दशयति । तच्च परमेश्वरपरिभ्रहे घटते, 'यद्यद्धि- 
भूतिमत्सत्त्वं श्रीमदुजितमेच वा । तत्तदेचाबगच्छ त्वं मम तेजोंशसंभचम्‌? (गी-१०।४१) 
इति भगवद्गीतादर्शनात्‌। लोककामेशिठृत्यमपि निरङ्कुशं श्रयमाणं परमेश्वरं 
भामती ु 
कायनिमणिन वा, तब्रिकारतया वा सर्वस्य काय्यंजातस्य, विकारस्य च विकारवतोऽतम्यत्वात्तादशरूप= 
भेदेनोपदिइयते, यथा 'संवंगन्धः सर्वरसः' इति । च ब्रह्मनिमितं मायारूपमनुवदच्छास्त्रमशास्त्रं भवति । 
अपि तु तां कुर्वदिति नाशास्त्रत्वप्रसङ्गः । यत्र तु ब्रह्म निरस्तसमस्तोपाधिभेदं ज्ञेयत्वेनोपक्षिप्यते, तत्र 
शास्त्रम्‌ अगब्दमस्पश मरूपमव्ययम्‌' इति प्रवत्तते । तस्माद्रपवरवमपि परमात्मन्युपपद्यते, एतेनेव सर्य्यादा- 
धारभेदावपि व्याख्यातो । सपि चादित्यदेहाभिमानिनः संसारिणोऽन्तर्य्यामी भेदेनोक्तः, स एवान्तरादित्य 
इत्यन्तः श्च॒तिसाम्येन प्रत्यभिज्ञायमानो भवितुमर्हति । & तस्मात्ते धनसनयः इति & । धनवन्तो विभूति- 
मन्त इति यावन्‌ कस्मात्‌ पुर्नादभूतिमत्तवं परमेश्वरपरिग्रहे घटत इत्यत आह &यद्यद्रिभूतिमद्‌ इति ॥ 
सर्वात्मकत्वेऽपि विभूतिमत्स्वेव परमेवररूपाभिव्यक्तिः, न त्वविद्यातम:पिहितपरमेश्वर॒स्वरूपेष्वविभूति- 


भामती-व्याख्या 

( छां, ३१४।४ ) । “हिरण्यश्मश्रुहिरण्यकेश:” (छां, १७ १ ) ऐसा शास्त्र ब्रह्म-्तिभित माया 

रूप ( मिथ्या रूप ) का अनुवाद मात्र करता है, अतः अशास्त्र या अप्रमाण नहीं कहा जा 

सकता । हाँ, यदि वह नीरूप ब्रह्म में रूपवत्ता की माया बुद्धि ( मिथ्या बुद्धि) को जन्म 

देता, तब वह अवश्य अशास्त्र हो जाता, किन्तु जब वह माया-द्वारा पूर्वोत्पादित काय का 
अनुवाद मात्र करता है, तब उसमें अशास्त्रत्व ( अप्रमाणत्व ) प्रसक्त क्यों होगा ? जहाँ 
समस्त उपाधि-रहित ज्ञेय ब्रह्म का प्रसद्ध है, वहाँ शास्त्र वस्तु-स्थिति पर पूर्ण प्रकाश 
डालता है--“अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययम्‌” ( कठो. १।३।१५ , । फलतः ब्रह्म मैं रूपवत्ता की 
उपपत्ति हो जाती है । इसी प्रकार “स एष ये चामुष्पात्‌ पराश्यो लोकास्तेषां चे’ ( छां. 

१।६।८) और “य एषोऽन्तरादित्ये” ( छां. १६६ ) इत्यादि शास्त्रों के द्वारा प्रर्दाशत 
मर्यादा और आधार की उपपत्ति भी औपाधिकरूप से ब्रह्मा में हो जाती है । दूसरी बात यह 
भी है कि आदित्य-शरीराभिमानी जीव से भिन्न जो अन्तयांमी के रूप में प्रदशित हे-- एष त 
आत्मान्तर्याम्यमृतः” ( बृह्‌. उ. २७३ ) । वही “अन्तरादित्ये”--यहाँ प्रत्यभिज्ञात होता हैं; 
क्योंकि 'अन्तः' शब्द समानरूप से उमयत्र प्रयुक्त हुआ है, अतः अन्तर्यामी पदार्थं की ही यहाँ 
प्रत्यभिज्ञा होती है। [ उसी परमेश्वर का अधिदेबत ( देव-सम्बन्धी आदिंत्यादि प्रतीक में ) 
ध्यान और अध्यात्म ( यहाँ 'आत्मा' शब्द शरीर का बोधक है, अतः शरीर-सस्बन्धी 
प्राणादि में ) उपासना प्रतिपादित है । उसी का गुण-गान वीणा में होता है, अत एवं गायक- 
गण धनसनय हो जाते हैं ] । धनसनय का अर्थ धनवानु या विभ्नूतिमाचु होता है। गायकों में 
विभूतिमत्त्व की उपपत्ति परमेश्वर के गान से क्यों? इस प्रश्न का उत्तर है-- तच्च 
परमेश्वरपरिग्रह एव घटते, 'यद्यंदरिभूतिमत्सत्त्वं श्रीमदुजितमेब वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम 
तेजोंशसम्भवम्‌ ॥ ( गी. १०४१ ) इति भगवद्गीतादर्शनात” । यद्यपि ब्रह्मसर्वात्मक है, 
तथापि भूतिमान्‌ ( ऐश्वयं-सम्पन्न ) पदार्थों में ही उसकी अभिव्यक्ति होती है, अविद्यारूपी 
घोरान्धकार से जिन पदार्थो में परमेश्वर का स्वरूप आवृत ( आच्छन्न ) होता है, ऐसे 
अविभूतिमान्‌ पदार्थों में परमेश्वर अभिव्यक्त नहीं होता । अर्घ्वादि लोकों का निरंकुश शासन 
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गमयति । यदुक्तं हिरण्यइमश्चुत्वाद्रिपश्रचणं परमेश्वरे नोपपधत इति, अत्र ब्रूमः-- 
स्यात्परमेश्वरस्यापीच्छाचशान्मायामयं रूपं साधकाञुग्रहाथम्‌। मया ह्यषा मया 
सष्टा यन्मां पश्यसि नारद्‌। सर्वभूतशुणेर्यक्तं मवं मां ज्ञातुमहेसि' इति स्मरणात्‌। 
अपि च यत्र निरस्तसवेविशेषं पारमेश्वरं रूपस्ुुपदिइयते, भवति तत्र शास्त्रम्‌ 
'अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययम्‌' इत्यादि । सवंकारणत्वात्तु विकारधमेंराषि केब्यिद्धिशिष्टः 
परमेश्वर उपास्यत्वेन निर्दिश्यते--सर्वकर्मा सर्वेकामः सर्वगन्धः सर्वेरसः ( छा० 
३।१४।२ ) इत्यादिना । तथा हिरण्यइमश्रुत्वादिनिद्शोऽपिं भविष्यति । यदप्याघार- 
श्रचणान्न परमेश्वर इति, अत्रोच्यते-स्वमहिमप्रतिष्ठस्याप्याधारचिशेषोपदेश उपास- 
नार्थो भविष्यति, सवेगतत्वाद्‌ ब्रह्मणो व्योमवत्सचौन्तरस्वोपपत्तः । ऐेश्वयमर्यादा- 
श्रचणमप्यध्यात्माघिदेचतविभागापेक्षसुपासनाथमेच । तस्मात्मरमेश्वर पवाक्ष्यादित्य- 
योरन्तरुपदिष्यते ॥ २०॥ _ 
भेदव्यपदेशाच्चान्य। ॥ २१ ॥ 

अस्ति चादित्यादिशरीराभिमानिश्यो जीवेभ्योऽन्य इंश्वरोऽन्तर्यामी, 'य 
आदित्ये तिष्ठन्नादित्याद्न्तरो यमादित्यो न वेद्‌ यस्यादित्यः शारीरं य आदित्यमन्तरो 
यमयत्येष त आत्मान्तर्यास्यसूतः ( बृ० ३।७।९ ) इति श्रत्यन्तरे भेदव्यपेशात्‌। तत्र 
हि आदित्यादन्तरो यमादित्यो न वेद' इति वेदितुरादित्याङ्िञ्ञानात्मनो ऽन्यो ऽन्तर्थामी 
स्पष्टं निर्दिश्यते, स पवेहाप्यन्तरादित्ये पुरुषो भवितुमहेति, श्रतिसामान्यात्‌ । तस्मात्‌ 


परमेश्वर एवेहोपदिश्यत इति सिद्वम्‌ ॥ २१ ॥ 
STDS Os 


( ८ आकाशाधिकरणम्‌ | स्‌० ९२ ) 
आकाशस्तल्लिङ्गात्‌ ॥ २२ ॥ 


इद्‌मामनन्ति--*अस्य लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होचाच सर्वाणि हवा | 


भामती 
मत्स्वित्यथंः । ® लोककामेशितृत्वमाप इति ®। अतोऽत्यन्तपारार्थ्यन्यायेन निरङ्कुशमेइवर्य- 
मित्यर्थः ॥ २०-२१ ॥ क्य 
>7*०0०-/2>.. 
पुर्नेस्मिञ्रधिकरणे ब्रह्मणोऽसाधारणधमंदशता द्विवक्षितो पाधिनोऽस्येचोपासना, न त्वादित्यक्षरीराभि- 
मानिनो जीवात्मन इति निरूपितम्‌ । । इदातीं स्वसाधारणधमंदशञंनात्‌ तदेवोद्गीये सम्पाद्योपास्यत्वेनीपदि- 


भामती -व्याख्या 
और देवताओं की मनःकामना-पुति एक मात्र परमेश्वर का कार्य है। समस्त जड़ और 
चेतन-वर्ग अत्यन्त पराथं [पराधीन अर्थात्‌ परमेश्वर के अधीन ] है कि उसकी इच्छा के 
बिना एक पत्ता भी नहीं हिल सकता-इस प्रकार अत्यन्त परार्थता के द्वारा परमेश्वर में 
निरङ्कुश शासकत्व सिद्ध होता है, उसके माध्यम से वहाँ परमेश्‍वर ही प्रधानतया प्रतिपाद 


सिद्ध होता है ॥ २०-२१॥ 


न प भर एट” 
संगति- पूव अधिकरण में ब्रहम के जिन सर्वात्मत्वादि असाधारण धर्मों के अनुरोध 
पर आदित्यादि उपाधियों के माध्यम से ब्रह्म की ही उपासना का निर्णय दिया गया, उन्ही 


; 2 धर्मो के अनुरोध पर इस अधिकरण में ब्रह्म की सम्पदुपासना का निश्चय किया 
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संशय अत्य लोकस्य का गतिः ? आकाश इति होवाच। सर्वाणि ह वा? इमाति _ 


| 
| 
| 


आकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] ०"प्य्व्षन्ववेसदितभमितीसंवर्लिते ० २२९ 


इमाति भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकाशं प्रत्यस्तं यन्त्याकाशो हवंभ्यो ज्याया- 
नाकाशः परायणम्‌' ( छान्दो० १।९।१) इति । तत्र संशयः--किमाकाशशब्देन परं 
ब्रह्माभिघीयत उत भूताकाशमिति ? कुतः संशयः ? उभयत्र प्रयोगदर्शनात्‌। भूतवि- 
शेषे तावत्सुप्रसिद्धो लोकवेदयोराकाशशब्दः ब्रह्मण्यपि कचिप्रयुज्यमानो इश्यते | यत्र 
वाक्यशेषवशाद्साधारणगुणश्रवणाद्वा.निर्धारितं ब्रह्म भवति, यथा-'यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात्‌? ( ते० २७ ) इति, 'आकाशो वै नाम नामरूपयोर्निवेहिता ते 
यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म' ( छा० ८।१४।१ ) इति चेवमादौ | अतः संशयः । कि पुनरत्र युक्तं ? 
भूताकाशमिति । कुतः ? तद्धि प्रसिद्धतरेण प्रयोगेण शीघ्र बुद्धिमारोहांत। नचाय- 
माकाशशब्द उभयोः साधारणः शक्यो विज्ञातुम्‌ , अनेकाथत्वप्रसज्ञत्‌ । तस्मादू ब्रह्मणि 
गौण एवाकाशशब्दो भवितुमह॑ति । विसुत्वादिभिहि बहुभिर्धमेः सदशमाकाशेन ब्रह्म 
भामती 
इयते, न भूताकाश इति निरूप्यते । तत्र 'आकाश इति होबाच' इति कि मुख्याकाशपदानुरोधेन 'अस्य 
लोकस्य का गति: इति च 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि’ इति च 'ज्यायान्‌' इति च 'परायणम्‌” इति 
च कथञ्चिद्‌ व्यास्यायतामुतेतदनुरोघेनाकाशशब्दो भक्त्या परात्मनि व्याख्यायतामिति .? तत्र 
्रयमत्वात्‌ प्रधानत्वादाकाशं मुख्यमेव नः । 
तदानुगुण्येनान्यानि व्याख्येयानीति निश्चयः ॥ 
अस्य लोकस्य का गतिरिति प्रहनोत्तरे आकाश इति होवाच” इत्याकाशस्य गतिर्वेन प्रतिपाद्यतया 
प्राधान्यात्‌, “सर्वाणि ह वा! इत्यादीनां तु तद्विशेषणतया गुणत्वात्‌, गुणे त्वन्याथ्यकल्पनेति बहुन्यप्यप्रधा- 
नानि प्रधानानुरोधेन नेतव्यानि । अपि च आकाश इति होवाच’ इत्युत्तरे प्रथमावगतमाकाशपदमनुपजात- 


उन ra जलाई भामती-व्याख्या | 
श्रुतानि आकाशादेव समुत्पद्यन्ते आकाशं प्रत्यस्तं यन्त्याकाशो ह्येवैभ्यो ज्यायान्‌ आकाशः 

परायणम्‌” ( छां. १।९।१ ) इस श्रुति में क्या 'आकाश' पद के द्वारा मुख्य भूताकाश की 
विवक्षा और श्रृति-प्रतिपादित लोकाश्रयता, सवंभूतोत्पादकत्व, सर्वतो ज्यायस्त्व एवं 
सर्वेपरायणत्व का भूताकाश में कथंचित्‌ सामञ्जस्य किया जाय ? अथवा ब्रह्मा के लोका- 


श्रयत्वादि असाधारण धर्मो के अनुरोध पर आकाश” पद का ब्रह्म मैं गौण प्रयोग 
माना जाय? 


पूर्वपक्ष 
प्रथमत्वात्‌ प्रधानत्वादाकाशं मुख्यमेव नः। 
तदानुगुण्येनान्यानि व्याख्येयानीति निश्चयः ॥ 
[ श्रुति में 'आकाश' पद प्रथम श्रुत होने के कारण असंजातविरोधी हैं, इतना ही नहीं, 
'अस्य लोकस्य का गति! ( आश्रयः ) ?' इस प्रश्न के उत्तर में लोकाश्रयत्वेन आकाश का 
निर्देश किया गया है-“आकाश इति होवाच” । इस प्रकार मुख्य प्रतिपाद्य वस्तु का 
समर्थक होने के कारण 'आकाश' पद अपने भ्रुताकाश में रूढ़ है। “सर्वाणि ह वा इमानि 
भुताव्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते” ( छां. १९१ ) इत्यादि पद विशेषण और आकाश' पद 
विशेष्य है । विशेष्य प्रधान और विशेषण गौण होता है। प्रधान पद अभिधेय अथं का ही 
बोधक माना जाता है, किन्तु गौणीभूत पद लक्षणादि के द्वारा गोण अर्थं का भी उपस्थापक 
हो जाता है । “गुणे.तु अन्यायकल्वना'” ( जे. सू. ९।३।१७ ) इस न्याय के आधार पर गौणी- 
भूत पदों की व्याख्या प्रधान पद के अनुसार ही करनी चाहिए । ॒ 
दूसरी बात यह भी है कि “आकाश इति होवाच” इस : उत्तर-बाबय में 'आकाश' पद 
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भवति । न च मुख्यसंभवे गोणो ऽथो ग्रहणमहति । संभवति चेह सुख्यस्येत्राकाशस्य 
ग्रहणम्‌ । ननु भूताकःशपरिग्रहे वाक्यशेषो नोपपद्यते--सर्वाणि ह चा इमानि भूता- 
न्याकाशादेच समुत्पद्यन्ते’ इत्यादिः। नेष दोषः, भूताकाशस्यापि चाय्वादिक्रमेण 
` कारणत्वोपपत्तेः। विज्ञायते हि--'तस्माद्वा पतस्मादात्मन आकाशः संभूतः। आका- 
शाद्वायुः । वायोरग्निः’ ( त० २।१) इत्यादि । ज्यायस्त्वपरायणत्वे अपि भूतान्तरां- 
पेक्षयोपपद्यते भूताकाशस्यापि । तस्मादाकादाशब्देन भूताकाशस्य ग्रहण 


भामती 
विरोधित्वेन तदनुरक्तायां बुद्धौ यद्यदेव तदेव ` बाक्यगतमुपनिपतति तत्तदुपजातविरोधि तदानुगुगुण्येनेव 


व्यवस्थातुमहंति । न च क्वचिदाकशाशब्दो भवत्या ब्रह्मणि प्रयुक्त इति सत्र तेन तत्परेण भवितव्यम्‌ । 
न हि गङ्गायां घोष इत्यत्र गङ्गापदमनुपपर्या तीरपरमिति यादांसि गङ्गायामित्यत्राप्यनेन ततृपरेण 
भवितव्यम्‌ । सम्भवश्चोभयत्र तुल्यः। न च ब्रह्मण्यप्याकाशशन्दो मुख्यः, अनेकार्थत्वस्यान्याय्यत्वात्‌। 
भक्त्या च ब्रह्मणि प्रयोगोपपत्तेः । लोके चास्य नभसि निरूढतरत्वात्‌ तत्‌पुर्ंकत्वाच्च वंदिकाथंप्रतोतेवे- 
परीत्यानुपपत्तेः । तदानुगुण्येन च “सर्वाणि ह वा’ इत्यादीनि भाष्यक्ृता स्वयमेद नीतानि । तस्माद्‌ भूता- 
काशमेवात्नोपास्यत्वेनोपदिइयते, न परभाध्मेति प्राप्तम । 


भामती-व्याख्या 
प्रथम श्रुत होने के कारण भसञ्जातविरोधी है अर्थात्‌ उसके द्वारा अपने मुख्य अथ के बोधन 
में किसी प्रकार का विरोध उपस्थित नहीं होता, अत: यहाँ “आकाश” पद विना किसी विरोध 
के भूताकाश की अवगति करा देता है, क्योंकि प्रत्येक पद की अपने मुख्य अभिधेय अर्थं में 
संगति ( शक्ति ) गृहीत होती है, उस पद का श्रवण करते ही बुद्धि में उसका अभिधेय अर्थ 
तुरन्त उपस्थित हो जाता है । उस अथे के उपस्थित हो जाने पर विशेषण पदों के द्वारा 
विशेष्याथ के विरुद्ध अर्थं का बोधन नहीं किया जा सकता, अतः विशेषण पद सञ्जातविरोधी 
हो जाने के कारण लक्षणादि के द्वारा विशेष्याथं के अनुरूप ही अर्थं उपस्थित कराते हैं। 
यदि आकाश' पद कहीं पर परिस्थिति-वश गौणी वृत्ति के द्वारा ब्रह्म का उपस्थापक हो जाता 
है, तब वह संत्र ब्रह्म का की बोधक होगा-एऐसा नियम कदापि नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि “गङ्गायां घोषः'--ऐसे प्रयोगों में 'गङ्गा’ पद मुख्याथं की अनुपपत्ति के कारण तीर 
( तट ) अर्थ का बोधक हो जाता है, तब क्या गङ्गायां यादांसि ( जलीयजन्तवः ) सत्ति'-- 
इत्यादि प्रयोगों में भी “गद्भा” पद तींररूप अर्थ का ही उपस्थापक होगा? कदापि नहीं, 
क्योंकि यहाँ 'जलप्रवाहे मत्स्यादयः सन्ति इस प्रकार के बोध में मुख्यार्थं की अनुपपत्ति न 
होने के कारण 'गङ्गा' पद अपने प्रवाहरूप मुख्यार्थ का ही बोधक होता है। गङ्गायां 
यादांसि” यहाँ मुख्यार्थ का अन्वय सम्भव और “सर्वाण ह वा इमानि भुतानि आकाशादेव 
समुत्पद्यन्ते”--यहां पर मुख्यार्थं का अन्वय सम्भव नहीं-ऐसा नहीं, क्योंकि मुख्यार्थ के 
अनुरूप ही विशेषण पदों के द्वारा अर्थ की कल्पना करके मुख्यार्थ का अन्वय सवंत्र सम्भव 
हो जाता हे । एक ही 'आकाश? पद की भूताकाश ओर ब्रह्म--इन दोनों अर्थो में शक्ति नहीं 
मानी जा सकती, क्योंकि एक पद की अनेक अर्थों में शंक्ति मानना संगत (न्यायोचित) नहीं 
होता । जब कि आकाश' पद के द्वारा गौणी वृत्ति से ब्रह्म में प्रयोग बन जाता है, तब उसमें 
उसकी शक्ति मानने की क्या आवश्यकता ? लोक में “आकाश” पद नभ ( भूताकाश ) में ही 
निरुढ्तर है, अतः वेद में प्रयुक्त 'आकाश' पद के द्वारा भी भुताकाश का ही बोध होगा, 
श्री मण्डनमिश्न ने स्पष्ट कहा हे-“लोकावगतसामथ्यं: शब्दो वेदेऽपि बोधकः” ( ब्र. सि. 
३२३ ) । अत! आकाश! पद ब्रह्म में रूळ और भूताकाश,में गौण-ऐसी विपरीत कल्पना 


आकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] ०७॥००व हिन्दी सहितसामती संत्लितस, ५ २३१ 
इत्येवं प्राप्त ब्रूमः-- 

आकाशस्तल्लिज्ञत! आकाशशब्देन ब्रह्मणो ग्रहणं युक्तम्‌। कुतः? तल्लिङ्गात्‌ । 
परस्य हि ब्रह्मण इदं लिज्म्‌-'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त' 
इति । परस्माद्धि ब्रह्मणो सूतानामुत्पत्तिरिति गेदान्तषु मर्यादा । नज॒ भूताकाशस्यापि 
वाय्वादिक्रमेण कारणत्वं ददतम्‌ । सत्यं दशितम्‌ , तथापि _ मूलकारणस्य ब्रहाणी 5- 
परिग्रहादाकाशादेवेत्यचघारणं, सचोणीति च भूतविशेषणं नाजुकूल स्यात्‌। तथा 


भामती 
एवं प्राप्तेऽभिधीयते आकाशशब्देन ब्रह्मणो ग्रहणं, कृत: ? तल्लिङ्गात्‌ । तथाहि 
सामानाधिकरण्येन प्रइनतत्प्रतिदाक्ययोः । 
पोर्वापय्यंपरामर्शात्‌ प्रधानत्वेऽपि गौणता ॥ 
यद्यप्याकाशपदं प्रधाना्थ तथापि यत्‌ पृष्ट तदेव प्रतिवक्तव्यं, न खल्वनुन्म्त आञ्चान्‌ पृष्ट: 
कोविदारानाचष्टे । तदिहास्य लोकस्य का गतिरिति प्रश्‍नो दुश्यमाननामर्पप्रञ्जमात्रविषय इति तदनुरो- 


भामती-व्याख्या 
नहीं की जा सकतो, क्योंकि लोक में वेसा नहीं देखा जाता । भूताकाश में भी सर्वेभूतोत्पाद- 
कत्वादि का समन्वथ स्वयं भाष्यकार ने दिखा दिया है, अतः यहाँ आकाश' पद के द्वारा 
भूताकाश का ही उपास्यत्वेन निर्देश पर्यवसित होता है । 
सिद्धान्त -कथित पुर्वं पक्ष का खण्डन करते हुए सूत्रकार ने कहा है कि यहाँ 
'आकाश' शब्द के द्वारा ब्रह्म का ग्रहण किया गया है, क्योंकि प्रक्रान्त प्रश्‍न और उत्तर वाक्यों 
का पर्यवसित सर्वूतोपादनत्वरूप एकार्थरूप लिङ्ग (ब्रह्म का असाधारण धमं ) ब्रह्म का 
ही गमक है-- 
. सामानाधिकरण्येन प्रश्‍नततप्रतिवावथयोः। 
पौर्वापर्यपरामर्शात्‌ प्रधानत्वेऽपि गोणता ॥ 

[ "अस्य लोकस्य का गतिः!” (छा. १।९।१ ) इस प्रश्न का यहाँ -“आकाश इति होवाच, 
सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते” ( छां. १।९।१ ) यह उत्तर दिया गया 
है । प्रश्‍न और उसके प्रतिवाक्य ( प्रतिवचन या उत्तर वाक्य ) का सामानाधिकरण्य (एकार्थ- 
पर्यवसायित्व ) नैसर्गिक है । प्रश्‍न सदैव पूर्वं ( पहले ) किया जाता है और उसका उत्तर 
पश्चात्‌ दिया जाता है । पूर्वोच्चरित वाक्य असञ्जातविरोधी और उत्तर-वाक्य पश्चाड्भावी 
होने से सञ्जातविरोधी होता है, अतः एव प्रश्‍न वाक्य का जो सहज सिद्ध अर्थ होता हैं, उसके 
साथ ताल-मेल रखते हुए ही उत्तर वाक्य का अर्थ किया जाता है, उसके लिए उत्तर-वाक्य 
के पदों की यदि लक्षणादि करनी पड़े, तोःभी कोई दोष नहीं माना जाता । प्रकृत में सवे 
लोकोपादानत्वविषयक प्रश्‍न किया गया, श्रुत्यादि प्रमाणो के द्वारा ब्रह्म में ही जगदुपादानत्व 
सिद्ध किया गया है, अतः उत्तर वाक्यगत ] “आकाश” पद यद्यपि भूताकाश का प्रधानतया 
( रूढतया ) बोधक होता है, तथापि यहाँ सञ्जातविरोधी होने के कारण गौणी वृत्ति के 
द्वारा ब्रह्म का ही उपस्थापक है, क्योंकि जो पूछा जाता दै, वही कहना चाहिए, उन्मत्त 
( पागल ) को छोड़ कर कोई समझदार व्यक्ति आम वृक्ष ( आम ) के विषय में पूछे जाने 
पर कोविदार (कचनार.) की चर्चा नहीं करता । [ अनर्थ या असंगतार्श के अभिधान पर 
उपालम्भ देते हुए महाभाष्यकार कहते है-- अन्यद्धवान्‌ पृष्ोऽन्यदाचष्टे, आञ्चान्‌ पृष्टः को- 
बिदारानाचष्टे” (पा. सू. १२४५) ]। प्रकृत में “अस्य का गतिः?” ऐसा दृश्यमान 
नामरूपात्मक समस्त प्रपञ्च के आश्रय का प्रश्‍न किया गया, उसके अनुरूप जो समस्त प्रपञ्च 
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क 


२३२ ००००००७/ काझसूचव्याकुरण्मष्यसू ८. [अ-१पा.शसूरर | 


“आकाश प्रत्यस्तं यन्ति’ इति ब्रह्मलिङ्गं आकाशो ह्येवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌' 
इति च ज्यायस्त्वपरायणत्वे । ज्यायस्त्वं ह्यनापेक्षिकं परमात्मन्येवैकस्मिन्नास्नातम्‌ ~ 
“ज्यायान्पृथिव्या ज्यायानन्तरिक्षाज्ज्यायान्द्वो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्यः (छा० ३।१४।३) 
_इति । तथा परायणव्वमपि परमरकारणत्वात्परमात्मन्येचोपपन्नतरम्‌ । श्रृतिश्च~ 


| भामती 
घाद्य एव सर्वस्थ लोकस्य गतिः, स एवाकाशशब्देन प्रतिवक्तव्यः । न च भूताकाशः सर्व॑स्य लोकस्य गतिः, 
तस्यापि लोकमध्यपतिस्वात्‌, तदेव तस्य गतिरिध्यनुपपत्तेः । न चोत्तरे भूताकाशश्रवणाद्‌ भूताकाशकाय्यं- 
मेव पृष्टमिति युक्तम्‌ । प्रश्नस्य प्रथमावगतस्यानुपजातविरोधिनो लोकसामान्यविषयस्योपजातविरोधिनोतत. 
रेण सङ्कोचानुपपत्तेः, तदनुरोघेनोत्तरव्यास्यानात्‌। न च प्रइनेन पुर्वपक्षरूपेणाव्यस्थितार्थेनोत्तरं व्यव. 
स्थितार्थ न शक्यं नियन्तुभिति युक्तम्‌ , तन्निमित्तानामज्ञानसंशयविपर्य्यासानामनवस्थानेऽपि तस्य 
स्वविषये व्यवस्थानात्‌ । अन्यथोत्तरस्यानालम्बनत्वापतेवेयधिकरण्यापत्तर्वा । 2 
अपि चोत्तरेऽपि बह्ृसमञ्जसम्‌ । तथाहि-- सर्वाणि ह॒ वा इमानि भूतान्याकाशादेव समृत्पद्दन्ते' 


भामती- ब्याख्या 

का वस्तुतः उपादान है, उसी का आकाश' पद के द्वारा अभिधान करना चाहिए । भूताकाश 
समस्त जगत्‌ का आश्रय नहीं, क्योंकि वह भी उपादेयभूत लोक या प्रपश्च के अन्तर्गत है, वही 
उसका आश्रय हो ऐसा सम्भव नहीं । 

शङ्का प्रश्न और उत्तर की एकरूपता दो प्रकार से बन सकती है--(१) प्रश्न के 
अनुसार उत्तर की व्याख्या की जाय अथवा (२) उत्तर के अनुरूप प्रश्‍न वाक्य का अर्थ 
किया जाय । यहाँ उत्तर वाक्य में भूताकाश का अभिधान देख कर प्रश्न वाक्य का तात्पय॑ 
केवल भूताकाशीय कार्य के आश्रय में किया जा सकता है, भूताकाश अपने को छोड़ कर 
अपने वायु आदि कार्य का आश्रय है ही, अतः “आकाश? पद की ब्रह्म में गौणी वृत्ति मानने 
की क्या आवश्यकता ? 


समाधान--यह कहा जा. चुका है कि प्रश्त-वाक्य की उपस्थिति प्रथम होने के कारण 


उसका अपने लोक-प्रसिद्ध सामान्यतः समस्त प्रपश्चोपादानत्वरूप मुख्यार्थ के वोधन में कोई 
विरोधी नहीं, अतः उस समय अनुत्पन्न और पश्चात्‌ सञ्जात-विरोधी उत्तर-वाक्य के द्वारा 
. प्रश्न-वाक्य के स्वाभाविक अर्थ में किसी प्रकार का संकोच नहीं किया जा सकता और उत्तर- 
वाक्य की व्याख्या पूर्वोत्पन्न प्रश्न-वाक्र्य के अनुरूप ही करनी होगी, फलतः 'आकाश' पद का 
ब्रह्म अर्थ करना न्यायोचित है। ` 

शङ्का-प्रश्न-वाक्य के अनुरोध पर उत्तर-वाक्य का नियमन सम्भव नहीं, क्योंकि 
प्रश्त-कर्त्ता के हृदय में जिस विषय का अज्ञान, संशय या विपर्यय होता है, वह उसी विषय 
का प्रश्‍न किया करता है, और उत्तर-वाबय सदैव अपने विषय में व्यवस्थित होता है, 
अव्यवस्थितविषयक अत एव दुवे प्रश्न-वावय के अनुरोध पर व्यवस्थितविषयक उत्तर-वाष्य 
का अर्थ करना कयोंकर संभव होगा ? । 

समाधान--यद्यपि प्रश्‍न के उद्धावक अज्ञान, संशय और. विपर्यय व्यवस्थित नहीं 
होते, तथापि प्रश्‍न का अपना विषय व्यवस्थित ( निश्चित) होता है । यदि प्रश्त का कोई 
विषय नहीं, तब वह निविषयक हो जाता है और निविषयक प्रश्‍न कभी किया नहीं जा 
सकता; क्योंकि प्रश्‍न भी एक ऐसा वाक्य हैं, जिसका विषय जाने बिना वाक्य की रचना ही 
नहीं हो सकती और यदि प्रश्न भिन्नविषयक है, तब उत्तर-वाक्य से वैयधिकरण्य हो ( ताल- 
मेल बिगड़ ) जाता है । अतः प्रश्‍न को अव्यवस्थिदविषयक नहीं कहा जा सकता । 
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आकाशस्य जहात्वम्‌ ] ०००० हुना सहितविभितीसिवित्तिम ` २३३ 
'विज्ञानमानन्द ब्रह्म रातर्दातुः परायणम्‌? ( बृ० ३।९।२८ ) इति । 

अपि चान्तवत्त्वदोषेण शालावत्यस्य पक्ष निन्दित्वा, अनन्तं किचिद्वकतुक्कामेन 

भामती 

इति सवं शब्दः कथञ्चिदलपविषयो व्याख्येय: । एवमेवकारोऽप्यसमञ्ज सः । न खल्वपामाकाश एव कारणम्‌ 
अपि तु तेजोऽपि । एवमन्नस्यापि नाकाशमेव कारणम्‌, अपि तु पावकपाथसी अपि । मुलकारणविवक्षाः 
यान्तु ब्रह्मण्येवावधारणं समञ्जसम्‌ । अत्तमञ्ञधन्तु भूताकाश्ञे । एवं सवेषां भूतानां लयो ब्रह्मण्येव । एवं 
सर्वेभ्यो ज्यायस्त्वं ब्रह्मण एव । परमयनं ब्रह्मेव । तस्मात्सवेषां लोकानामिति प्रवनेनोपक्रमाद्‌, उत्तरे च 
तत्तदसाघारणब्रह्मयुणपरामर्शात्‌ , पृष्टायाश्च गतेः परमयनमित्यसाघारणन्नहमगुणोपसंहारात्‌ , भूयसीनां 
श्चुतीनामनुग्रहाय "त्यजेदेकं कुलस्यार्थे’ इतिवद्‌ वरमाकाशपदमात्रमसमञ्जसमस्तु। एतावता हि बहु 
समञ्जसं स्यात्‌ । न चाकाशस्य प्राधान्यमुत्तरे, किन्तु ृष्टाथंत्वादुत्तरस्य, लोकसामास्यगतेश्च पृष्टस्वादू , परा- 
यणमिति च तस्येवोपसंहाराद्‌ ब्रह्मेव प्रधानम्‌ । तथा च तदर्थं सदाकाशपदं प्रधानार्थं भवति, नान्यथा । 
तस्माद्‌ ब्रह्मेव प्रधानमाकाइपदेनेहोपास्यत्वेनोपक्षिप्तं, न भूताकाशमिति सिद्धम्‌ । 
RNIN 


भामती-व्याख्या 

दुसरी बात यह है कि यहाँ उत्तर-वाकय भी व्यवस्थितविषयक नहीं, क्योंकि “सर्वाणि 
ह वा इमानि भूतानि आकाशादेव समुत्पद्यन्ते, आकाशं प्रति अस्तं यन्ति, आकाशो होवैभ्यो 
ज्यायानाकाशः परायणम्‌” ( छां. १।९।१ ) इस वाक्य में 'सर्वे' शब्द को तो भला “सर्वेभ्यो 
वै दर्श पुणंमासौ” के समान कथंचित्‌ अल्पविषयक ( केवल वाय्वादि कार्यपरक ) माना जा 
सकता है, किन्तु वह निसर्गतः प्राप्त सकलाथं में असमञ्जस है, “आकाशादेव”-यहाँ पर 
एवकार भी अपने अन्ययोग-व्यवच्छेदरूप अर्थ में समंजस नहीं, क्योंकि जलादि कार्थ का 
केवल आकाश ही कारण नहीं, अपितु तेज भी कारण है। अन्न ( पृथिवी ) का भी केवल 
आकाश कारण नहीं, अपितु तेज ओर जल भी उसके कारण माने जाते हैं। यदि यहाँ कारण 
पद से मूल कारण की विवक्षा की जाती है, तब ब्रह्म में ही अवधारण ( एवकारार्थं ) उपपन्न 
होता है ।,हाँ, भ्रुताकाश में वह अवश्य असंगत है । सभी भूतों का अम्तंगमन ( लय ) भी ब्रह्म 
में ही होता है । सबकी अपेक्षा ज्यायस्त्व ( श्रेष्ठत्व ) ब्रह्म में ही है । सभी भुतो का परम 
अयन ( आश्रय ) ब्रह्म ही है । फलतः 'सर्वेषां लोकानाम*--इस प्रकार के प्रश्‍न का उपक्रम, 
उत्तर-वाक्य में ब्रह्म के सवंलोकाश्रयत्वरूप असाधारण धर्मं का परामर्श और जिज्ञासित 
परम गति का “आकाशः परायणम्‌?--इस प्रकार उपसंहार देख कर आकाश' पद का ब्रह्म 
में तात्पयं निश्चित होता हे । ब्रह्मगत सर्वोपादानता की प्रतिपादिका अनेक श्रुतियों का 
सामंजस्य बनाए रखने के लिए एक “आकाश!” पद की मुख्याथंता का बाध कर देना अनुचित 
नहीं, जैसे कि कहावत प्रचलित है--“त्यजेदेकं कुलस्यार्थे” [ श्री कुमारिलभट्टादि गम्भीर 
विचारको का भी यही कहना है--“यत्र तु दृयसल्रिपातस्तत्रान्यतरेण कृतार्थेत्वादवश्याव- 
हेये$्यतरस्मिन्‌ भूयसामनुग्रहो युक्तः, त्यजेदेकं बुलस्यार्थे इति” ( तं. वा. पृ. ११६ ) ]। इस 
प्रकार अनेक पदों और अनेक श्रुतियों का सामंजस्य सुरक्षित हो जाता है । 

वस्तुतः उत्तर वाक्य में भी 'आकाश' ( भूताकाश ) प्रधान पदार्थ नहीं, क्योंकि उत्तर 
वाक्य सदैव प्रट्यार्थपरक होता है, प्रष्टव्य है समस्त भूतों का आश्रय । 'परायणम्‌' यह पद 
भी उसी अर्थ का उपसंहारक हैं, अतः उत्तर वाक्य में भी ब्रह्म ही प्रधान अथे स्थिर होता है 
ओर 'आकाश' पद का भी तभी प्राधान्य माना जा सकता है, जब कि वह ब्रह्मपरक हो, 
अन्यथा नहीं । इस प्रकार आकाश' पद के द्वारा उपास्यत्वेन ब्रह्म ही उपक्षिप्त (उपस्थापित) 
है, भूताकाश नहीं-यह सिद्ध हो जाता है। च्य 
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जेवलिना आकाशः परिग्रहीतः, तं चाकाशमुद्गीये संपाद्योपसंहरति -"स एष परोच- 
रीयाचुद्गीथः स॒ पषोऽनन्तः' (छा० १।९/२) इति । तच्चानन्त्यं ब्रह्मलिज्ञम्‌ । यत्पुनरुक्त 
भूताकाशं प्रसिद्धिबलेन प्रथमतर प्रतीयत इति, अत्र ब्र[म५- प्रथमतर प्रतीतमपि सत्‌ 
वाक्यशेषगतान्त्रहाणुणान्दछ्ठा न परिग्रह्मत । दर्शितश्च ब्रह्मण्यप्याकाशशब्द्ः -'आकाशो 
चे नाम नामरूपयो निवेदिता” इत्यादौ । तथाकाशपर्यायचाचिनामपि ब्रह्मणि पयोगो 
दृश्यत -'ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि विश्वे निषेदुः? ( ऋ० संर 
१।१६४।३९ ) “सषा भाची वारुणी विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्ठिता? ( तै० ३६ ) ॐ क 
ब्रह्म खं ब्रह्म? (छा० ४।१०।५) “खं पुराणम्‌’ ,छु० ५१) इति चेवमादौ । वाक्योपक्रमे ऽपि 
वर्तेमानस्याकाशशब्दस्य चाक्यशेषचशाद्य॒क्ता ब्रह्मविषयत्वाचधारणा । 'अञ्ञिरचीते ऽचनुः 
चाकम्‌' इति हि वाक्यो पक्रमगतोऽप्यञ्चिशव्दो माणचकविषयो इश्यते । तस्मादाकाशा- 
शब्द्‌ ब्रह्मेति सिद्धम्‌ ॥ २२ |। | 
9 Ce 


भामती 

& अपि च & । अस्येवोपक्रमेऽन्तवत्‌ किल ते सामेति ६४ अन्तवत्त्वदोषेण शालावत्यस्य इति & । 
न चाकाऱशब्दो गौणोऽपि विलम्बितप्रतिषत्तिः, तत्र तत्र ब्रह्मण्याकाशशञ्चब्दस्य तत्पर्य्यायस्थ च प्रयोग- 
प्राचुय्यादत्यन्ताभ्यासेनास्यापि सुख्यवत्‌ प्रतिपत्तेरविलम्बनादिति दर्शनां ब्रह्मणि प्रयोगप्राचुय्य॑' वेदिकं 
निर्दक्षितं भाष्यकृता । तत्रेव च प्रथसावगतानुगुण्येनोत्तरं नीयते, यत्र तदन्यथा कर्तु शक्यम्‌ । यत्र तुन 
शक्यं तत्रोत्तरानुगुण्येनेब प्रथमं नीयत इत्याह & वाकयोपक्रमेऽपि इति ७ ॥२२॥ 
5 ह 
Kr भामती-व्याख्या ; 

दूसरी बात यह भी है कि शालावत्य ऋषि ने जो अपना पक्ष प्रस्तुत किया--' अमुष्य 
लोकस्य का गतिरिति? अयं लोक इति होवाच” ( छां. ११०७ ) । उस पक्ष में दोष दिखाते 
हुए प्रवाइण जैवलि ने कहा--“अन्तवद्दे किल ते शालावत्य साम” ( छां. १८८ ) । इस 
शालावत्य के पक्ष में अन्तवत्त्व दोष .दिखाकर किसी अनन्त तत्त्व की विवक्षा से जँवलि ने 
अपना पक्ष प्रस्तुत किया-- अस्य लोकस्य का गतिरिति? आकाश इति होवाच” 
( छां. १।९।१ ) । इतना ही नहीं, उक्त आकाश का उद्गीथ साम में सम्पादन करके कहा है- 
“स एष परावरीथानुदुगीथः, स एषोऽनन्तः” ( छां. १९२ ) । यदि यहाँ आकाश? पद से 
भूताकाश का ग्रहण किया जाता है, तब इस पक्ष में भी अन्तवत्त्व दोष बना रहता है, भतः 
“स एषोऽनन्तः” - ऐसा आनन्त्याभिधान ब्रह्म का असाधारण घर्म होता हुआ 'आकाश? पद 
की ब्रह्मपरता का साधक है । 
. '"आकाश’ शब्द ब्रह्म में गौण होने पर भी ब्रह्म का बोध कराने में विलम्ब नहीं करता, 
क्योंकि “आकाशो वै नाम नामरूपथोनिवंहिता” (छां. ८।१४।१), “क्रचो$्क्षरे. परमे 
व्योमनि” ( ऋ. सं. १।१६४।१९ ), 'सेषा भार्गवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” 
(तै. उ. ३६), "क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म” ( छां, ४।१०।५ ), “खं पुराणम्‌’ ( बृह्‌. उ. ११) 
इत्यादि अनेक स्थलों पर आकाश और उसके पर्याय-वाचक 'व्योमादि? पद ब्रह्म के लिए 
प्रयुक्त हुए हैं, अतः मुख्य 'ब्रह्म' पद के समान ही “आकाशादि” गौण पद भी विना. विलम्ब 
के ही ब्रह्म के बोधक होते हैं । । ८5 किमीको जि 
` प्रथमतः श्रुत a के अनुसार वहीं उत्तर-वाक्य का अर्थ किया जाता दै, जहाँ 
उत्तर-वाक्ष्म का अर्थान्तिर सम्भावित हो, प्रकृत में उत्तर वाक्यगत “आकाश? पद “स एषोऽनन्तः 
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प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] ०७७०८ हिल्‍्वीसद्धितमामतीसंयलितंधू। ० २३५ 


( ९ प्राणाधिकरणम्‌ । सर २३ ) 
अत एव प्राण! ॥ २३ ॥ 

उद्गीथे-'प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ताः ( छां० १।१०।९ ) इत्युपक्रम्य 
श्रयते-'कतमा सा देवतेति प्राण इति होवाच, सर्वाणि ह चा इमानि भूतानि प्राणमे- 
चामिसंचिशन्ति प्राणमभ्युजिहते सेषा देवता प्रस्ताचमन्वायत्ता' ( छा० १।११।४,५ ) 
इति । तत्र संशयनिणयौ पू्वंचदेच द्रष्टव्यो । प्राणबन्धनं दि सोस्य मनः? \छाँ० ६।८।२) 
'प्राणस्य घाणम्‌? ( ३० ४।४।१८ ) इति चेचमादौ ब्रह्मविषयः प्राणशब्दो दश्यते, वायुः 
विकारे तु प्रसिद्धतरो लोकवेदयोः, अत इह प्राणशब्देन कतरस्योपादानं युक्तमिति 
सवांत सशयः । 

कि पुनरश्र युक्तम्‌ ? वायुविकारस्य पश्चवृत्तः प्राणस्योपादानं युक्तम्‌। तत्र हि 

भामती 

“उद्गोथे या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' इत्युपक्रम्य भूयते--'कतमा सा देवतेति प्राण इति 
होवाचोषस्तिश्चाक्रायणः' उद्गीयोपासनप्रसङ्गेन प्रस्तावोपासनमप्युद्गीय इत्युक्तं भाष्यकृता । प्रस्ताव इति 
साम्नो भक्तिविशेषस्तमन्वायत्ता अनुगता प्राणो देवता । अत्र प्राणशब्दस्य ब्रह्मणि च वायुविकारे च 
दशनात्‌ संशयः ¬ किमयं ब्रह्मवचन उत वायुविकारवचन इति? 

तत्रात एव ब्रह्मलिङ्गादेव प्राणोऽपि ब्रह्मच न वायुनिकार इति युक्तम्‌ । यद्येवं तेनेव गतार्थमेत- 


| भामती-व्याख्या " fF 
परोवरीयो हास्य भवति, परोवरीयसो लोकानु जयति” ( छां. १९२ ) इस अर्थवाद वाकय 


से नियन्त्रित होकर ब्रह्मपरक ही है, भूताकाशपरक हो ही महीं सकता, भाष्यकार ने स्पष्ट 
कहा है--“वाक्योपक्रमेऽपि वतंमातस्य आकाशशब्दस्य वाक्यशेषवशाद्‌ युक्ता ब्रह्मविषयत्वा- 
वधारणा” ॥ २२ ॥ 


sot 

संगति पूर्वोक्त आकाश' पद के समान ही 'प्राण' पद का प्रसङ्ग उपस्थित कर 
पूर्ववत्‌ निर्णय दिया जाता है, इस प्रकार भातिदेशिकी संगति को सूत्रकार ने ही “अत एंव” 
शब्द के हारा ध्वनित कर दिया है । ् 

विषय वाक्य - [साम एक वेदिक गीत या राग है, एक साम तीन ऋचाओं पर 
गाया जाता है । साम-गान करनेवाले तीन ऋत्विक्‌ होते हे - प्रस्तोता, उद्गाता, -प्रतिहत्ता। 
एक-एक साम के पाँच भाग किए जाते हैं--( १ ) प्रस्ताव, (२) उद्गीथ, (३) प्रतिहार, 
(४ ) उपद्रव और ( ५ ) निधन । प्रस्तावनामक प्रथम भाग का गान प्रस्तोता, उद्गीथसंज्ञक 
द्वितीय भाग का उद्गाता, प्रतिहाराख्य तृतीय भाग का गान प्रतिहर्ता, चतुर्थं और पञ्चम 
भाग का गान तीनों मिल कर करते हैं] । उद्गीथ के प्रकरण में “या देवता प्रस्तावमन्वा- 
यत्ता”--ऐसा प्रस्तावसंज्ञक साम का उपक्रम करके कहा गया है--“कतमा सा देवतेति प्राण 
इति होवाच .उषस्त्यश्राक्रायण:” ( छां. १।११।४)। यद्यपि यहाँ प्रस्ताव की उपासना 
अभिहित है, तथापि उद्गीथोपासना के प्रकरण में प्रस्ताव की उपासना का विधान उचित 
नहीं, अतः भाष्यकार ने 'उद्गीथे' कह दिया है। प्रस्ताव” साम की विशेष भक्ति ( भाग) 
का नाम है, उस प्रस्ताव में प्राण देवता अन्वायत्त ( अनुगत ) है। 

` 'संशय--'प्राण' शब्द ब्रह्म और शरीरगत वायु में प्रसिद्ध होने के कारण संशय हो 

जाता है कि यह 'प्राण” शब्द ब्रह्म का बोधक है? अथवा शरीरगत वायु का वाचक है ? _ 

पूवेपक्ष-सूत्रकार ने जो सिद्धान्त किया है कि अत एवं (ब्रह्म का असाधारण 
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प्रसिद्धतरः प्राणशब्द इत्यवोचाम | नचु पूवघदिहापि तल्लिङ्ञाद्‌ त्रह्मण एव ग्रहणं युक्तम्‌। 
इहापि वाक्यशेषे भूतानां संवेशनोद्गमनं पारमेश्वरं कमे प्रतीयते, न; मुख्येऽपि प्राणे 
भूतसंवेशनो दूगमनस्य दशनात्‌ । एवं ह्याम्नायते-'यदा वे पुरुषः स्वपिति प्राणं तरि 
वागप्येति प्राणं चक्षुः प्राण श्रोत्रं प्राणं मन”, 'स यदा प्रबुध्यते प्राणादेवाधि पुनर्जा- 
यन्ते? ( श० ब्रा० १०।३।३।६ ) इति । प्रत्यक्षं चेतत्‌,-स्वापकाले प्राणवृत्ताचपरिलुप्य- 
मानायामिन्द्रियवृत्तयः परिलुप्यन्ते, प्रबोधकाले च पुनः प्रादुर्भवन्तीति । इन्द्रियसार- 
त्वाच्च भूतानामविरुद्धो मुख्ये प्राणेऽपि भूतसंवेशनोद्‌्गमनवादी वाक्यशेषः। अपि 
चादित्योऽन्नं चोद्गीथप्रतिहारयोद्‌बते प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्यानन्तरं निर्दिश्येते । 
भामती 
दिति कोऽधिकरणान्तरस्यारम्भार्थंः ? तत्रोच्यते -- 
अर्थे श्रुत्येकगम्ये हि श्रुतिमेवाद्रियामहे । 
मानान्तरावगम्ये तु तद्वशात्तद्‌ व्यवस्थितिः ॥ 

ह्मणो वा सर्वभूतकारणत्वमाकाशस्य वा वाय्वादिभूतकारणत्वं प्रति नागमादुते मानान्तर 
प्रभवति । तत्र पोर्वापर्यंपर्य्यालोचनया यत्राथे समञ्जस आगमः स एवाथंस्तस्य गृह्यते, व्यज्यते चेतरः । 
इह तु संवेशनोद्गमने भूतानां प्राणं प्रत्युच्यमाने कि ब्रह्म प्रत्युच्येते आहो वायुविकारं प्रतीति विशये 
'यदा बे पुरुषः स्वपिति प्राणं तहि वागप्येति’ इत्यादिकायाः श्रुतेः स वभूतसारेन्द्रियसंवेशनो दृगमनप्रति- 
पादनद्वारा स्भूतसंवेशनोद्गमनप्रतिपादिकाया मानान्तरानुग्रहलब्धसामर्थ्याया बलारसंवेशनोदृगमने 
वायुविकारस्येव प्राणस्य, न ब्रह्मणः । अपि चान्नोदृगीयप्रतिहारयोः सामभवस्योब्रह्मणोऽच्ये आदवित्यश्चान्नं 
च देवते अभिहिते कार्यकरणसङ्खातरूपे, तत्साहचर्यात्‌ प्राणोऽपि कार्यकरणसङ्खातरूप एवं देवता भवितु- 
महंति । निरस्तोऽप्ययमथं ईक्षत्यधिकरणे पुर्वोक्तपु्ंपक्षहेतुपोद्‌बलनाथ पुनरुपन्यस्तः । तस्माद्वायुविक्ार 


भामती-व्याख्या 
धर्म ) कीतित होने के कारण प्रक्रान्त प्राण भी ब्रह्म ही है। यदि यही मान लिया जाय, तब 
पूर्वोक्त आकाशाधिकरण से ही यह अधिकरण गतार्थ हो जाता है, अधिकरणान्तर के आरम्भ 
का क्या प्रयोजन? अतः हमारा कहना है- . | 

अर्थे श्रुत्येकगम्ये हि श्रुतिमेवाद्रियामहे । 

मानान्तरावगम्ये तु तद्वशात्‌ तद्व्यवस्थितिः ॥ 
अर्थात्‌ ब्रह्म की सबंभूत-कारणता और आकाशगत केवल वाय्वादि की कारणता श्रुत्येकः 
समधिगम्य है, प्रमाणान्तर के द्वारा अवगत नहीं, अतः ऐसे स्थल पर पौर्वापर्य-विचार से 
शास्त्र जिस पक्ष में समञ्जस ( संगत ) होता है, वही पक्ष उपादेय और पक्षान्तर त्याज्य 
होता है । किन्तु यहाँ जो समस्त भुतों का प्रवेश और उद्गमन कहा गया है-- “सर्वाणि ह वा 
इमाति भूतानि प्राणमेवाभिसं विशन्ति प्राणमभ्युल्लिहते” ( छां. १।११।४,५ ), वह प्रवेश भौर 
उद्गमन शरीरगत वायुरूप प्राण के प्रति कहा जाता है? अथवा ब्रह्म के प्रति? इधर हम 
रत्यक्षख्प प्रमाणान्तर के द्वारा सुषुप्ति काल में देखते हैं कि भूतों के सारभूत इन्द्रियों का वायुः 
विकारात्मक प्राण में होता द्वै और जागते पर प्राणों से ही उनका निर्गमन होता है, भतः यह 
निश्चित हो जाता है कि उक्त श्रुति का उपोद्रलक यही प्रत्यक्ष प्रमाण है। उसके आधार पर 

सवं भूतों का प्रवेशाप्रवेश शरीरस्थ वायुरूप प्राण में ही स्थिर होता है, ब्रह्म में नही । 

दुसरी बात यह भी है कि यहाँ उद्गीथ और प्रतिहाररूप साम-भागों के ब्रह्म से भिन्न 
आदित्य भौर अन्न देवता बताए गए हैं, जो कि कार्य-करण-संघातरूप ( शरीरधारी ) है । 
उनके सहुचार से प्राण भी कार्यकरणःसंघातरूप ही होना चाहिए । यद्यपि -ईक्षत्यधिकरण 
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नच तयोत्रेह्वात्वमस्ति, तत्सामान्याच्च प्राणस्यापि न ब्रह्मत्वमिस्येच॑ प्राप्ते सूत्रकार आह- 
अत एव प्राण” इति । 'तज्निज्ञाद' इति पूर्वेसूचे निर्दिष्टम्‌ । अत पच तजिद्वात्प्रा- 
णशब्द्मपि परं ब्रह्म भवतुमहति । प्राणस्यापि हि ब्रह्मलिङ्गखंबन्धः भ्रयत्ते--सर्वाणि ह 
चा इमानि भूतानि प्राणमेचाभिसंविशन्ति प्राणमभ्युजिहते' ( छा० १११५) इत्ति। 
प्राणनिमित्ती सवेषां भूतानामुत्पत्तिप्रल्यावुच्यमानी प्राणस्य ब्रह्मतां गमयतः । 
ननूक्तं - मुख्यप्राणपरिग्रहेडप संघेशनोद्गमनदरशंनमचिरुद्धं, स्वापग्रबोधयो- 
दर्शनादिति । अत्रोच्यते-स्वापभ्रबोधयोरिन्द्रियाणामेच केचलानां प्राणाथयं संवेशः 
नोदूगमनं हश्यते, न सवेषां भूतानाम्‌ । इह तु सेन्द्रियाणां सशरीराणां च जीवाचिष्टानां 
भामती 
एवात्र घ्राणशन्दाथं इति प्राप्तम्‌ । 
एवं प्राप्तेऽभिधीयते--पुंाकयस्य बलीयस्त्वं मानान्तरसमागमात्‌ । 
अपौरुषेये वाक्ये तत्सङ्गतिः कि करिष्यत ॥ 
नो खलु स्वतःसिद्धप्रमाणभावमपोरषेयं वचः स्वविषयज्ञानोत्पादे वा तदृव्यवहारे वा मानान्तर- 
मपेक्षते । तस्यापौरुपेयस्य निरस्तसमस्तदोषाशङ्कृस्य स्वत एव निश्चायकत्वात्‌ । निश्चयपुर्वकत्वादू 
व्यवहारभ्रवृत्तः । तस्पादसंवादिनो वा चक्षुष इव रूपे त्वगिखियसंवादिनो वा तस्येव द्रव्ये नादाढ्यं 
दाढयं वा । तेन स्तामिन्द्रियमात्रसंवेश्चनोद्गमने वायुविकारे प्राणे, सर्वभूतसंवेशनोद्गमने तु न ततो 
भामती=व्याख्या . 
में इस जड़कारणतावाद का भी खण्डन किया जा चुका है, तथापि पूर्वपक्ष के हेतु का 
उपोद्वलन और प्रकारान्तर से उपन्यास करने के लिए-फिर वही कह दिया गया है । फलतः 
शरीरगत-वायु ही यहाँ प्राण शब्द का अथे हे । 
सिद्धान्त-उक्त पक्ष का निरास करने के लिए कहा जाता है-- 
पुंवाक्यस्य बलीयस्त्वं मानान्तरसमागमात्‌ । 
अपौरुषेये वाक्ये . तत्संगतिः कि करिष्यति॥ 
[ पुरुषऽरचित वाक्यों का प्रामाण्य .प्रमाणान्तर के संवाद पर निर्भर होता है, अतः उनके लिए 
अवश्य यह कहा जा सकता है कि प्रमाणास्तर से संवादित वाक्य उस पौरुषेय वाक्य से प्रबल 
होता है, जो प्रमाणान्तर से सर्माथत नहीं होता किन्तु ] अपौरुषेय वाक्यों का प्रामाण्य 
प्रमाणान्तर-सापेक्ष न होकर स्वतः सिद्ध होता है, अपौरुषेय वाकय न तो स्वविषय के 
ज्ञानोत्पादन में प्रमाणान्तर की अपेक्षा करता है और व्यवहाररूप अर्थ क्रिया के उत्पादन में । 
अपौरुषेय वाक्यों में किसी प्रकार के भ्रम, भ्रमाद, करणापाटव और लिप्सादि दोषों की 
सम्भावना ही नहीं कि उनको निवृत्ति के लिए उसको प्रमाणान्तर की अपेक्षा हो । वह स्वतः 
( अन्य-निरपेक्ष होकर ) ही अपने विषय का निश्चायक होता है, निश्चय-पुर्वंक व्यवहार में 
प्रवृत्ति होती है। जसे चक्षु का रूप-ग्रहण में प्रमाणास्तर का संवाद नहीं होता, एतावता 
रूप-ग्रहण में अदाढ्ये नहीं आता और चक्षु का ही घटादि द्रव्य के ग्रहण में त्वगिन्द्रिय का 
संवाद मिल जाने पर भी द्रव्य-ग्रहण में किसी प्रकार का दाढयं नहीं माना जाता, वसे ही 
अपौरुषेय वाक्य के द्वारा धर्मादि-ज्ञान के उत्पादन में प्रमाणाच्तर का संवाद न होने के कारण 
धर्मादि-ज्ञान में किसी प्रकार का अदाढ्ये और सुषुप्रयवस्थ प्राण में इन्द्रियों का प्रवेश भोर 
निर्गमन प्रमाणान्तर (प्रत्यक्ष ) से संवादित होने पर भी प्रवेशाप्रवेश-ज्ञान में किसी प्रकार 
की विशेषता या इढता नहीं मानी जाती । प्रत्यक्षावगत केवल इन्द्रियों का प्रवेश और 
निर्गमन भले ही शरीरस्थ वायुरूप प्राण में रहे, श्रुत्यमिहित समस्त भूतो का संवेशन और 
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भूतानां, सर्वाणि ह चा इमानि भूतानि’ ( छा० १११४५ ) इति श्रृतेः। यदापि सूतः 
श्रतिमेहाभूतविषया परिग्रह्मत, तदापि ब्रह्मलिङ्गत्वमचिरुद्म्‌। ननु सहापि चिषयेरि- 
्ट्रियाणां स्वापप्रबोधयोः प्राणेऽप्ययं प्राणाच्च प्रभवं श्टणमः-“यदा सुतः स्वप्नं न 
कंचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राण एचेकधा भवति तदेनं वाक सर्वेर्नामभिः सहाप्येति’ (को० 


३३) इति। तत्रापि तक्लिज्ञात्माणशब्दं ब्रह्मेव । यत्पुनरुक्तम्‌ अन्ञादित्यसंनिधानात्‌ ` 


भामती 
बाक्यात्प्रतीयेते । प्रतीती वा तत्रापि प्राणो ब्रह्मच भवेन्न वायुचिकारः। 'यदा सुप्तः स्वप्नं न कञ्चन 
पश्यव्यथास्मिन्‌ प्राण एवेकधा भवति’ इत्यत्र वाक्ये. यथा प्राणशब्दो ब्रह्मवचनः । न चास्मिन्‌ वायुविकारे 
सर्वेषां भूतानां संबेशनो दृगभ्रने मानान्तरेण दुइयेते । . न च मानान्तरसिद्धसंवादेर्द्रियसंवेञ्चनो दृगमनवाक्य- 
दाढर्चात्‌ सवंभूतसंवेशनोद्गमनवाकयं कथञ्चिदिन्द्रियविषयतया व्यास्यानमहुंति, स्वतःसिद्धप्रमाणभावस्य 
स्वभावद्ढस्य मानान्तरानुपयोगात्‌ । न चास्य तेनेकवाक्यता, एकवाकयतायां वा तदपि ब्रह्मपरमेव 
स्यादित्युक्तम्‌ । इन्द्रियसंवेशनोद्गमनं त्ववयुत्यानुवादेनाऽपि घटिष्यते । “एकं वृणीते हो वृणीते' इतिवत्‌ । 


भामती-व्याख्या 
उद्गमन तो प्राणों में नहीं देखा जाता । यदि माना जाता है, तब उस प्राण को भी ब्रह्म वैसे 
ही मानना होगा, वाग्रुविकार नहीं, जसे “यदा सुप्तः स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राण 
एवेकधाभवर्ति” ( कौ. उ. ३३३ ) इस वाक्य में प्राण शब्द ब्रह्मपरक है। वायु-विकाररूप 
प्राण में न तो सभी भूतों का प्रवेश प्रत्यक्षादि प्रमाणान्तर पे देखा जाता है, और न उससे 
उनका निर्गमन । 
शङ्का -प्राण में इन्द्रियों का प्रवेशाप्रवेश प्रत्यक्षादि प्रमाणान्तर से संवादित होने के 
कारण ऐसे श्रुति-वाक्य का प्रामाण्य हढ़ हो जाता है । उसके अनुरोध पर सर्वाभूत-प्रवेशाप्रवेश 
के प्रतिपादक श्रुति-वाक्य का तात्पर्य इन्द्रियों के प्रवेश और निर्गमन में क्यों न मान 
लिया जाय ? 
समाधान -यह कहा जा चुका है कि वेद का प्रामाण्य स्वतः सिद्ध है, प्रमाणान्तर के 
संवाद से उसमें किसी प्रकार की दृढता नहीं आती । अहृढ़ प्रामाण्य की दृढ़ता के सम्पादन में 
श्रमाणान्तर का संवाद उपयोगी हो सकता है, किन्तु वेद-वाक्य-जन्य ज्ञान का प्रामाण्य 
स्वभावतः दृढ होता है, अतः वहाँ प्रामाणान्तर के संवाद का वैसे ही कोई उपयोग नहीं, 
जसे क्षुर की तीक्ष्णतम धार पर शाण-प्रथोग । 
दुसरी बात यह भी है कि एकवाक्यतापन्न उपक्रम के अनुरोध पर उपसंहार का 
संकोच माना जाता है। प्रकृत में इन्द्रियों के प्रवेश और उद्गमन का प्रतिपादक “यदा सुप्तः 
स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिनु प्राणे एकधा भवति” ( की. उ. ३।३ ) यह वाकय संवर्ग विद्या 
में और सर्वभूत-प्रवेश-प्रतिपादक “सर्वाणि हृ वा” ।छां. १।११।४) यह वाक्य उद्गीथोपासंना 
के प्रकरण में पठित है, भतः उनकी एकवाक्यता सम्भावित ही नहीं कि उपक्रम के अगुरोंध 
पर उपसंहार की व्याख्या या संगमनिका की जाय। जिस वाक्य की एकवाबयता 
मानी जाती है, उसका भी ब्रह्म मै ही तात्पर्य पर्यवसित होता है--यह कहा जा चुका है। 
इन्द्रियों के संवेशन और निर्गमन का . अन्वय अवयुत्यवाद की रीति से उपपन्न हो जायगा । 
[ श्रीशवरस्वामी कहते हैं--“यत्र परा संख्या कीर्यते, तत्रावयुत्यवादो भवति, यथां द्वादश” 
कपाले यद्ाकपालो भवति” ( जे. सू. १।४।३५ ) । पुत्रोत्पत्ति होने पर वैश्वानरेष्टि की जाती 
है, उसका विधायक वाकय है--“वैश्वानरं द्वादशकपालं निर्वपतेत्‌ पुत्रे जाते । यदष्टाकपालो 
भवति गायत्रियेवेनं ब्रह्मवचंसेन पुनाति, पन्नवकपालः त्रि तैवास्मिन्‌ तेजो .दघाति” ( तै. सं. 
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प्राणस्यात्रह्मस्यमिति-- तदयुक्तम्‌ू , चाक्यशेषवलेन प्राणशब्दस्य॒ब्रह्मचिषयतायां 
प्रतीयमानायां सानधानस्याकिचित्करत्वात्‌ | यत्पुनः प्राणशब्दस्य पशञ्चचत्तो प्रसिद्वः 
तरत्व, तदाकाशशब्दस्येच प्रतिविधेयम्‌ । तस्मात्सिद्ध॑ प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्य 
ब्रह्मत्वम्‌ । | 


भामती र 
न तु सवशब्दार्थ: सक्लोचमहंति। तस्मात्‌ प्रस्तावभक्ति प्राणशब्दाभिधेय्रह्मवृष्योपासीत, न वायुविकार- 
दृश्येति सिद्धम्‌ । तथा चोपासकस्य भ्राणप्राप्तिः कमंसमुद्धिवाँ फलं भवतीति ।-&वाक्यशेषबलेन इति& । 

ककि ति 


भामती-व्या ख्या 
२।२।५।३ ) । यहाँ जिज्ञासा होती है कि द्वांदशकपाल-संस्कृत पुरोडाशद्रव्यक इष्टि का विधान 
करने के अनन्तर जो कहा गया है--“यदष्टाकपालो भवति, यज्नवकपाल: इत्यादि, उसका 
प्रकृत में अन्वय कयोंकर होगा ? इस जिज्ञासा को शान्त करते हुए वा्तिककार' कहते हैं--वैश्वा- 
नरद्वादशकपालाधिकारै ह्यष्टत्वादय उच्चार्यमाणा स्वरूपेणानुपयुज्यमानाः शब्तुवन्त्यवयवत्वं 
गमयितुम्‌” ( तं. वा. पृ. १०९९ ) । द्वादशं संख्यां की घटकीभूत अष्टत्वादि संख्याएँ है, अतः 
द्वादश कपाछों में संस्कृत पुरोडाश एक ऐसा अवयवी पदार्थ है, जिसके अष्टादिकपाल-संस्क्रत 
पुरोडाश अवयव है, अतः अवयव-स्तुति के द्वारा अवयवी की स्तुति यहाँ विवक्षित है । वैसे 
ही ब्रह्म में सर्वंभूतों का विलय और उद्धव होने से उनके अवयवभूत इन्द्रियादि का विलय 
और उद्भव अथं-प्राप्त है। उती का अवयुत्य ( विच्छिद्य) एकवाक्यता मानकर उत्थापित 
आकांक्षा के द्वारा स्वतन्त्रतया अन्वयाभिधान अवयुत्यवाद है । 'अवयुत्यानुवाद'-एऐसा पाठ 
भी उपलब्ध होता है, उसका भी यही आशय है कि ब्रह्मा में जब सर्वंभूतों का प्रवेशाप्रवेश 
अभिहित है, तब सर्व की.घटकीभूत 'इन्द्रियादि प्रत्येक इकाई के अथे-प्राप्त प्रवेशाप्रवेश का 
अनुवाद इस वाक्य से विवक्षित है ]। अवयुत्यवाद का स्पष्टीकरण करते हुए श्रीशबरस्वामी 
(जै.सू. ६।१।४२ में) कहते हैं-“त्रीन्‌ वृणीते इति त्रित्वं विधास्यति, एकं वृणीते इत्यवयुत्यानुवादोऽ- 
यम्‌? (शा. भा. पृ. १३८४)। प्रायः सभी वेदिक कर्मा के आरंभ में जो संकल्प किया जाता है उसमें 
कर्ता पुरुष अपना नाम, गोत्र और प्रवर का उच्चारण करता हुआ प्रतिज्ञा करता है, जेसे-- 
'अहं देवदत्तनामा, भारद्वाजगोत्रः, आङ्भिरसबाहंस्पत्यभारद्वाजाख्यत्निप्रवरः एतत्कमं करिष्ये’ | 
किसी गोत्र में उत्पन्न हुए मन्त्र-द्रष्टा महषियों को प्रवर कहते हैं, किस गोत्र में कितने प्रवरं 
हैं-यह प्रवराध्यायादि में वणित है। तीन प्रवरवाले व्यक्ति का श्रौतकर्म में अधिकार 
है--त्रीन्‌ प्रवरान्‌ वृणीते” । त्रिप्रवरता की प्रशंसा के लिए कहा गया है-“एकं वृणीते, 
द्वौ वृणीते” । “शते पश्वाशत्‌'-- इस न्याय के अनुसार तृत्व के द्वित्व और एकत्व घटक हैं, 
अतः जैसे अवयवों के द्वारा अवयवी की स्तुति यहाँ की जाती है, वैसे ही प्रकृत में इन्द्रियादि 
के प्रवेशन और निर्गमन के द्वारा समस्त भूतो के प्रवेशन और निगमन की स्तुति अभिवा- 
ड्छित है। सर्व’ शब्द का संकुचित अथं में तात्पर्यं कभी निश्चित नहीं किया जा सकता । 
इस प्रकार यह सिद्ध हो जाता है कि प्राणशब्दाभिधेय ब्रह्म की दृष्टि ( भावना ) से साम कें 
प्रस्तावरूप भाग की उपासना करनी चाहिए, शरीरस्थ वायुरूप प्राण की हृष्टि से नहीं। 
इस प्रकार की उपासना का फल है--प्राणःप्राप्ति या कमं की समृद्धि, जैसा कि भाष्यकार ने 
कहा है--*प्रस्तावोद्गीथप्रतिहारभक्तीः प्राणादित्यान्नहृष्योपासीतेति समुदायार्थः । प्राणा- 
द्यापत्तिः कमंसमृद्धिर्वा फलम्‌” (छां० पृ० ७१ ) । भाष्यकार कहते हे“ यत्पुनरुक्तमन्नादित्यः 
सन्निधानात्‌ प्राणस्यान्नह्मात्वमिति, तदयुक्तम्‌, वाष्यशेषबलेन प्राणशब्दस्य ब्रह्मविषयतायाँ 
प्रतीयमानायां सन्निधानस्थाकिजित्करत्वातु” . ( ब्र. सूः. १।१।२३ )! यहाँ वाक्यशेष’ शब्दः 
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अत्र केचिडुदाहरन्ति--प्राणस्य प्राणम' (बु० ४।४।१८), प्राणबन्धन हि 

सोम्य मनः ( छा० ६।८।२ ) इति च--तदयुक्तम्‌, शब्दभेदात्पकरणाच्च संशयाज्ञु- 
he ~ Ne 

पपत्तः । यथा पितुः पित ति प्रयोगेऽन्यः पिता षष्टीनिर्दिष्टोऽन्यः प्रथमानि दिष्टः पितुः 
पितेति गम्यत, तद्वत्‌ प्राणस्य पाणम्‌’ इति शब्दभेदात्प्रसिद्धात्प्राणाद्न्यः पराणस्य 
प्राण इति निश्चीयत । न हि स पच तस्येति भेद्निदेशाहों भवति । यस्य च प्रकरणे 
यो निर्दिश्यते नामान्तरेणापि स पव तत्र प्रकरणी निर्दिष्ट इति गम्यते । यथा ज्योतिः 
छोमाधिकारे-- बसम्ते वसन्त ज्योतिषा यजेत’ इत्यत्र ज्योतिःशब्दो ज्योतिष्टोम 
विषयो भवति, तथा परस्य त्रह्मणः प्रकरणे “प्राणबन्धनं हि सोस्य मन? (छा० ६।८।२) 
इति श्रुतः प्राणशब्दो वायुविकारमात्रं कथमवगमयेत्‌ ? अतः संशयाविषयत्वान्नेत- 


डुदाहरणं युक्तम्‌ । प्रस्तावदेवतायाँ तु प्राणे संशयपूर्वपक्षनिणेया उपपादितः ॥ २३॥ 
ISOS 


oe RN SS 


भामती 


वाक्यात्‌ सन्निधानं दुवंलमित्यथंः । उदाहरणान्तरन्तु निगदव्याख्यातेन भाष्येण दूषितम्‌ ॥ २३॥ 
“CIO 


भामती-व्याख्या 

का अर्थ है--न्रह्मलिङ्गक उपक्रम की एकवाक्यता । 'एकवाक्यता' शब्द से वाक्य प्रमाण 
विवक्षित है और “सन्निथि' शब्द से स्थान प्रमाण । “श्ुतिलिङ्गवाकयरप्रकरणस्थानसमास्यानां 
समवाये पारदोबंल्मर्थविप्रकर्षांतू” ( जै, सु. ३।३।१३ ) इस सूत्र में स्पष्ट कहा गया है कि 
र्व-पु्वं प्रमाणों की अपेक्षा उत्तरोत्तर प्रमाण दुर्बल होते हैं, अतः वाक्य की अपेक्षा स्थान 
का दुर्बल.होना स्वाभाविक है, [ क्योंकि उत्तरोत्तर प्रमाण पुवे-पुवे की कल्पना करके ही 
विनियोजक माने जाते हैं, वाक्य प्रमाण को अपने पूर्ववर्ती केवल लिङ्ग और श्रृति--इन 
दो प्रमाणों की कल्पना करनी है और स्थान प्रमाण को 'प्रकरण, वाक्य लिङ्ग और श्षति'-- 
इन.चार प्रमाणों की कल्पना करनी है, अतः कल्पना-लाघव के कारण वाकय प्रमाण प्रबल 
और कल्पना-गौरव होने के कारण स्थान प्रमाण दुर्बल होता है, वार्तिककार कहते है-- 
“यावदाकांक्षापुर्वकमेकवाक्यत्वादि कल्प्यते तावदितरेणानन्तर्यात्‌ समानविषयत्वाच्च सामः 
थ्यादि कल्पयित्वा विनियोगः कृत इति बलीयस्त्वम्‌’? (तं. वा. पृ. ८३९) ] । 

इस अधिकरण में वृत्तिकार ने जो “प्राणस्य प्राणम्‌” ( बृह. उ. ४४१८) और 
“प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः'' (छां, ६।८।२) इन दो वाक्यों का उदाहरण प्रस्तुत कर विचार 
किया है कि यहाँ 'प्राण शब्द शरीरस्थ वायुरूप प्राण का बोधक है? अथवा ब्रह्म का? 
घ्राण-वोधकता का पूर्वपक्ष उठा कर ब्रह्मपरता का सिद्धान्त स्थिर किया है । वह युक्ति-युक्त 
नहीं प्रतीत होता, वयोंकि उदाहृत दोनों वाक्यो में संशय ही नहीं बनता, "पितुः पिता'-- 
ऐसे सम्बन्धगभित वाक्यःप्रयोग में दोनों पितृपदार्थो की एकता सम्भव नहीं रहती, अत 
उनका भेद अनिवायं है । “प्राणस्य प्राण:”--यहाँ षष्ठयन्त प्राणपदार्थ की अपेक्षा प्रथमान्त 
प्राणपदार्थ भिन्न ही मानना. होगा, वह प्रकरण के आधार पर ब्रह्म ही निश्चित होता है, 
क्योंकि जिसके प्रकरण में जो निर्दिष्ट होता है, वही प्रकरणी पदार्थं ही विभिन्न नामों से 
विवक्षित ' होता है । ज्योतिष्टोमसंज्ञक कमं के प्रकरण में पठित “वसन्तेवसन्ते ज्योतिषा 
यजेत”--इस वाक्य में ज्योति” शब्द जैसे ज्योतिष्टोमपरक होता है, वैसे ही पर ब्रह्म के 
प्रकरण में पठित “प्राणबन्धनं सोम्य मनः”--इस श्रुति का घटकीभूत “प्राण” शब्द ब्रह्म का 
वाचक न होकर वायुःविकारात्मक प्राण का बोधक बयोंकर होगा? अतः जिस वाक्य में 
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ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] ०७४्यहश्दीसहितंभमितीखंवेलितम "° २४१ 


( १० ज्योतिश्चरणाधिकरणम्‌ । छू० २४-२७ ) 
ज्योतिश्ररणामिधानात्‌ ॥ २४॥ . 
इद्मामनन्ति-*अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते चिश्वतःृष्टेषु स्वतः 
पृष्ठेष्वजुत्तमेपत्तमेषु लोकेष्विदं चाव तद्यद्दम रिंमन्नन्तःपुरुषे ज्योति” (छा० ३१३७) 
इति । तत्र संशयः किमिह ज्योतिःशब्देनादित्याद्कि ज्योतिरमिघीयते किया परमा. 
त्मेति । अर्थान्तरविषयस्यापि शब्दस्य तल्लिङ्गाद्‌ ब्रह्मविषयत्वसुक्तम्‌. , इह॒ तु तल्लिङ्गमे- 
चास्ति नास्तीति विचायंते । | 
भामती 
इदमामनन्ति- अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीष्यते विश्वतः पृष्टेषु सवतः पृष्टेष्वनुत्तमेषत्तमेषु 
लोकेष्विदं वाब तद्यदिदमस्मित्नस्त:पुरुपे ज्योति: इति । यज्ज्योतिरतो दिवो द्युलोकात्पर दीप्यते प्रकाशते, 
विश्वतः पृष्ठेषु विश्वेषामुपरि । असडकुचद्वृत्तिरयं विश्वशन्दो$नवयवेन संसारमण्डल ब्रूत इति 
दर्शयितुमाह & सवंतः पृष्ठेषत्तमेषु  । न चेदमुत्तममात्रमपि तु सर्वोत्तममित्याह ® अनुत्तमेषु & । 
नास्त्येभ्यो$न्य उत्तम इत्यर्थः । 'इदं वाव तद्यदिदसस्मिन्‌ पुरुषे$तर्ज्योतिस्स्वम्प्राह्मेण शारीरेणोष्मणा 
श्रोत्रग्राह्ण च पिहितकर्णेन पुंसा घोषेण लिङ्गेनानुमीयते' । तत्र ज्ञारीरस्योष्मणस्त्वचा दांत दृष्टिः, 
घोषस्य च धवणं थुतिः, तयोश्च वृष्टिभ्ुती ज्योतिष एव, तल्लिङ्गेन तदनुभानादिति । १ 
अत्र संशयः--कि ज्योतिःशब्दं तेज उत ब्रह्मेति ? कि तावतु पराप्तं ? तेज इति । कुतः ? गोण- 


5 भामती-व्याख्या नहीं वि म ! 
अधिकरणाथं का प्रपुख अङ्गीभूत संशय पदार्थ ही सम्भव नहीं, वह उस अधिकरण का विष 
वाक्य केसे हो सकेगा ? साम के प्रस्तावरूप भाग में अनुगत प्राणरूप देवता को विषयं बनाने 
पर संशय, पूर्वेपक्ष एवं सिद्धान्त का उपपादन किया जा चुका है, अतः “कतमा सा देवता, 


प्राण इति होवाच” ( छां. १।११।५ ) यह वाक्य ही यहाँ विषय-वाक्य वन सकता है ॥ २३॥ 
Os 


विषय-वाक्य- अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वत: पृष्ठेषु सवंत:पृष्ठेष्वनुत्त- 
मेषृत्तमेषु लोकेष्विदं वाव तयदिदमस्मिन्नन्तःपुरुषे ज्योतिः” ( छां. ३।१३।७ ) । यहाँ “परः? 
शब्द को 'ज्योतिः' पद के अनुसार नपुंसक लिङ्ग में परिवर्तित कर 'यदतो दिवः वरं 
ज्योतिर्दीप्यते' ऐसा अस्वय कर लेना चाहिए । जो ज्योतिः इस स्वगं लोक में परे प्रकाशमान 
है। 'बिश्वतः पृष्ठेषु' का ही अर्थ किया गया है-'सर्वेतः पृष्ठेषु'। “विश्व” शब्द का अर्थं 
समस्त या सर्व होता है, उस सर्वार्थ में ब्रह्म भी आ जाता है किन्तु ब्रह्मज्योतिः ब्रह्म के ऊपर 
नहीं हो सकती । 'विश्व” शब्द की वृत्ति ( शक्ति ) का संकोच करके ब्रह्म-भिन्न संसार-मण्डल 
किया जा सकता । तथापि “विश्व” शब्द का तात्पय॑ सामस्त्येन प्रकाश्यभुत संसार-मण्डल 
के अभिधान में ही है, यह दिखाने के लिए 'विश्वत? का पर्याय सर्वतः दिया गया है, अतएव 
भाष्यकार ने कहा है-"संसार एव हि सर्वः” ( छां. पृ. १६५ ) । यह ज्योति केवल उत्तम 
ही नहीं, अपितु सर्वोत्तम है-यह सुचित करने के लिए 'अनुत्तमेषु' कहा गया है। 'अनुत्तस' 
शब्द में “नास्त्येभ्योऽत्य उत्तमः'-- इस प्रकार बहुव्रीहि समास विवक्षित है, 'नोत्तमा अनुत्तमाः 
तेषु'--ऐसा तत्पुरुष नहीं, भाष्यकार कहते हैं--“अनुत्तमेषु तत्पुरुषसमासाशङ्धानितरत्तय आह 
उत्तमेषु लोकेष्विति’ ( छां. प्र. १६५) । उसी ब्रह्माज्योति की शरीरस्थता दिखाने के लिए 
कहा है--इदं वाव’ । "इदं वाव’ का अथे है-इदमेव । शरीर में त्वगिस्द्रिय-ग्राह्म ऊष्णता और 
ढके हुए श्रोत्र से ग्राह्य घोष ( अन्तर्नाद ) के द्वारा वही ज्योति अनुमित होती दै । 

संशय--उदाहृत श्रुति में 'ज्योतिः' शब्द तेजो द्रव्य का बोधक है ? अथवा ब्रह्म का? 
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कि तावत्प्राप्तम्‌ ? आदित्यादिकमेच ज्योतिःशब्देन परिण्रह्मत इति । कुत;? 
प्रसिद्धेः । तमो ज्योतिरिति हीमौ शब्दौ परस्परप्रतिद्दन्दिविषयौ प्रसिद्धौ । चक्षुकृत्त 
निरोधक शावरादिक तम उच्यते । तस्या पवाबुग्राहकमादित्यादिक ज्योतिः । तथा 
रीप्यते' इतीयमपि श्रतिरादित्यादिविषया प्रसिद्धा । नहि रूपादिहीनं ब्रह्म 'दोप्यते' 
इति मुख्यां भ्रतिमहेति । द्यमर्याद्त्वश्रतेश्च । नहि चराचरवीजस्य ब्रह्मणः सर्वात्मकस्य 
द्योमयादा युक्ता, कायस्य तु ज्योतिषः परिच्छिन्नस्य द्योमेर्यादा स्यात्‌ । “परो दिवो 
ज्योतिः इति च ब्राह्मणम्‌ । : 
नचु कार्यस्यापि ज्योतिषः संत्र गस्यमानस्वाद्‌ य्ुमर्यादावत्वमसमंज्जंसम्‌। 
अस्तु तह्येत्रिवृत्छतं तेजः प्रथमजम्‌ । न; अत्रिवृत्छतस्य तेजसः प्रयोजनाभावादिति । 
इद्मेव प्रयोजन यदुपास्यत्वमिति चेत्‌, न; प्रयोजनान्तरप्रयुक्तस्येवादित्यादे रुपास्य 
त्वद्शनात्‌ । तासा त्रिचृत जिवुतमेकेकां करचाणि' ( छा० ६।३।३) इति चाविशेष- 
श्रतेः । नचात्रिवृत्कतस्यापि तेजसो द्यमर्यादत्वं प्रसिद्धम्‌ । अस्तु ताह त्रिद्वत्कृतभेव 
तत्तजो ज्योतिःशब्दम्‌। ननूक्तमर्वागपि दिचोऽचगस्यतेऽग्न्याद्‌क ज्योतिरिति । नेष 
दोषः; सर्चेत्रापि गस्यमानस्य ज्योतिषः 'परो दिवः' इत्युपासनाथः प्रदेशविशेषपरिग्रहो 
न विस्ध्यते । नतु निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्मणः प्रदेशविशेषकहपना भागिनी । 'सर्वेतःपृष्ठेष्व 
चुत्तमेपूत्तमेषु लोकेषु' इति चाधारवहुत्वश्रुतिः काय ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ । इद्‌ वाव 
तद्यदिदमस्मिन्नन्तःपुरुषे ज्योति” ( छा० ३॥१३७७) इति च कौक्षेये ज्योतिषि परं 
ज्योतिरध्यस्यमानं ₹ञ्यत । सारूप्यनिमित्ताश्चाध्यासा भवन्ति । यथा--तस्य भूरिति 
शिर पक शिर एकमेतदक्षरम” ( वृ० ५५।३ ) इति । कौक्षेयस्य तु ज्योतिषः प्रसिद्धम 
ब्रह्मत्वम्‌ ; 'तस्येषा दृष्टि” ( छा० ३।१३।७ ) 'तस्येषा श्रातिः इति चोष्ण्यधोषविशिष्ट- 


भामती 


मुख्यग्रहणविषये मुख्यग्रहणस्य -- 
ओऔत्सगिकव्वाद्वाक्यस्थतेजोलिङ्गोपलम्भनात्‌ । 


वाक्यान्तरेणानियमात्तदर्थाप्रतिसन्धितः ॥ 
बलवद्वाधकोपनिपातेन खल्वाकाशप्राणशब्दौ मुख्याथंत्वात्‌ प्रच्याव्यान्यत्र प्रतिष्ठापितों | तदिह 
ज्योतिष्पदस्य मुख्यतेजोवचनत्वे बाधकस्तावत्‌ स्ववाक्यश्ञेषो नास्ति । प्रत्युत तेजोलिङ्गमेव दीप्यत इति । 
४ भामती-व्याख्या 
.. पूवपक्ष यहाँ 'ज्योतिः' शब्द गौणी वृत्ति से ब्रह्म का उपस्थापक हो सकता है, 
किन्तु “ गौणमुख्मयोमुख्ये कार्यसम्प्रत्यय:” ( परिभाषेन्दु. पृ ६८ ) इस न्याय के अनुसार 
शब्द की मुख्य ( अभिधा ) वृत्ति के द्वारा उपस्थापित पदार्थ का पहले ग्रहण किया जाता हैः 
ओत्सगिकत्वाद वाक्यस्थतजो लिङ्गोपलम्भनात्‌। , 
वाक्यान्तरेणानियमाद्‌ अर्थाप्रतिसन्धित: ॥। 
विगत अधिकरणों में प्रबल बाधक के उपस्थित हो जाने के कारण 'आकाश' 'और 
प्राण'--इत दोनों शब्दों के द्वारा उन्तके मुख्याथ का ग्रहण न कर गौणाथ का उपस्थापन 
किया गया, किन्तु यहाँ 'ज्योतिः' पद के द्वारा तेजोद्रव्यरूप मुख्यार्थं की उपस्थिति कराने 
कोई बाधक वाक्य-शेषादि नहीं, प्रत्युत तेजोद्रव्य का लिङ्ग ( गमक ) “दीप्यते' पुद से प्रस्तुत 
किया गया है, “इदं वाव तद्‌ यदिदमेतस्मिनु पुरुषे ज्योतिः” ( छां. ३।१३।७ ) इस श्रुति 
द्वारा कुक्षिस्थ भौतिक ज्योति में उक्त ज्योति का सारूप्यमूलक अध्यास भी यह सिद्ध करवा 
दे कि कथित ज्योति तेजोद्रव्य ही है, ब्रहमाज्योति नहीं। दुसरी बात यह भी है कि.” “तदेतई 
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ज्योतिषों न्रह्मत्वम्‌ ] ८०० १{हिन्दीसहिसभामतीसंवलितम्‌ २४३ 


त्वस्य श्रवणात्‌ । तदेतद्दष्ट च श्रत चेत्युपासीत' इति च श्रतः । 'चक्षुष्यः श्वतो 
भवति य एवं वेद्‌' ( छा० ३११८ ) इति चाल्पफलश्चवणाददब्रह्मत्वम्‌ । महते हि फलाय 
ब्रह्मोपासनमिष्यत । नचान्यद्पि किचित्स्ववाक्ये प्राणाकाशचज्ञ्योतिषोऽस्ति ब्रह्म- 
त्वलिङ्गम्‌ । नच पूर्वस्मिन्नपि वाक्ये ब्रह्म निर्दिष्टमस्ति; गायत्री चा इदं सर्व भूत मः 


भामती 

कोक्षेयज्योतिःसारूप्यं च चक्षुषो रूपवान्‌ श्रुतो विश्रतो भवतीत्यल्पफलत्व च स्ववाक्ये भयते । न जातु 
जवलतापरनामा दीसिविना तेजो ब्रह्मणि सम्भवति। न कोक्षेयञ्योतिःसारूप्यमते वाह्यात्तेजसो ब्रह्म- 
ण्यस्ति । न चोष्ण्यघोषलिङ्गदशंनश्वणमौदय्यत्तिजसोध्च्यत्र ब्रह्मण्युपपद्यते । न च महाफलं ब्रह्योपासन- 
मणीयसे फलाय कल्पते । औदय्यें तु तेजस्यध्यस्य बाह्य तेज उपासनमेतत्फलानुरूपं युज्यते । तदेतत्तेजो- 
लिङ्गम्‌ । एतदुपोहलनाय च निरस्तमपि मर्य्यादाघारवत्त्वमुपन्यस्तम्‌ । इह तञ्चिरासक्रारणाभावात्‌ । 
न च सर्य्यादावत्त्वे तेजोराशेनं सम्भवति, तस्य सौय्यदिः सावयवत्वेन तदेफदेद्मर््यादासम्भवात्‌ । तस्य 
चोपास्यत्वेन विधानातू । ब्रह्मणस््वनवयवस्यावयवोपासनानुपपत्ते । अवयवकहपनापान्न सत्यां गतावनव- ` 
कल्पनात्‌ । न च' पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि’ इति ब्रह्मप्रतिपादकं वाक्यान्तरं यदतः 
परो दिवो ज्योतिरिति ज्योतिःशब्दं नर्मणि व्यवस्थापयतीति युक्तम्‌ । न हि सन्निधानमात्राद्‌ वाक्या- 
न्तरेण बाक्यान्तरगता श्रुतिः शक्यां मुख्यार्थाच्च्याबयितुम्‌ । 

न च वाक्यान्तरेऽधिकरणत्वेन द्यौः श्रुता दिव इति मर्य्यदाश्रुतो शब्या प्रत्यसिज्ञातुम्‌ । अपि च. 
वाक्यान्तरस्थापि ब्रह्माथंत्वं प्रसाध्यमेव नाद्यापि सिष्यति तत्‌ कथं तेन नियंतृ ब्रह्मपरतया यदतः पर इति 


भामती-व्याख्या 

दृष्टं च श्रुतं चेत्युपासीत” । “चक्षुष्यः श्रुतो भवति य एवं वेद” ( छां. ३१३८० इत्यादि 
श्रुतियों के द्वारा इस उपासना का फल केवल चक्षुष्य ( दर्शनीय ) रूपवान और लोक-प्रसिद्धि 
रूप स्वल्प फल का प्रतिपादन किया गया है, जो कि ब्रह्मोपासना का कदापि नहीं हो सकता, 
हाँ, उदरस्थ तेज में अध्यस्त बाह्य तेजो धातु की उपासना का यह फल हो सकता है। 
फलतः ऐसे स्वल्प फछ का प्रतिपादन तेजस्तत्व की उपासना का लिङ्ग ( गमक ) है। इसी 
लिङ्ग की पुष्टि के लिए ही अनुकूल तकं के रूप में “दिवः परम्‌” ऐसी मर्यादा और “सर्वतः 
पष्ठेषु”--इत्यादि आधार-वहुत्व का अभिधान किया गया है। यद्यपि विगत अन्तरधिकरण 
में आदित्यादि ज्योतिभत मर्यादावत्त्वादि का निरास किया गया हुँ, तथापि यहाँ उसके निरास 
का अप्राप्तिूप निमित्त प्राप्त न होने के कारण मर्यादादि का निरास नहीं किया जा सकता । 
तेज:समूह में मर्यादावत्त्व सम्भव नहीं- ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि सोर्यादि तेजोमण्डल 
सावयव है, अतः ऊध्वंस्थ तेज द्युलोक से नीचे न होकर ऊपर ही रहता है । मर्यादावत्त्व का 
वस्तुतः निर्देश न होकर उपासना के लिए विधान किया गया है । ब्रह्म निरवयव होने के कारण 
उसमें अवयवशः उपासना नहीं बन सकती । ब्रह्म में अवयव-कल्पना तभी हो सकती है 
जब कि अन्य कोई गति ( उपाय या मागं ) न हो किन्तु सावयव तेजो धातु की उपासना 
मान लेने से ब्रह्मगत अवयव-कल्पना को आवश्यकता नहीं रह जाती! : 

शङ्का--“पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि” ( छां. ३१२६) इस 
वाक्यान्तर में स्पष्टरूप से ब्रह्म का प्रतिपादन है, क्योंकि त्रिपादरूप विशुद्ध चरण का 
अभिधान है, उस वाकय की सन्निधि के बल पर “यदतः परो दिवो ज्योति” ( छां- ३।१३।३ ) 
इस वाक्य का 'ज्योतिः' पद ब्रह्मपरक सिद्ध किया जा सकता है । 

समाधान --केवल वाक्यान्तर की सन्निधि के बल पर वाक्यान्तरस्थ पद को अपत्ते 
मुख्य ( अभिधेय ) अर्थ के अवबोधन से विरत नहीं किया जा सकता । “निपादस्यामुतं 
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इति छन्दोनिद्‌शात्‌। अथापि कथंचित्पूर्वेस्मिन्वाक्ये ब्रह्म निर्दिष्टं स्यात्‌ , पचभपि न 
तस्येह प्रत्यमिन्चानमस्ति। तत्र हि "त्रिपादस्यास्रतं दिचि’ ( छा. २।१२।१,६) इति 
द्यौरचिकरणत्वेन रयते, अत्र पुनः “परो दिवो ज्योति” इति द्यौमेर्यादात्वेन । तस्मा- 
प्राकृतं ज्योतिरिह ग्राह्ममित्येवं प्राप्त बूमः [ 
भामती 
वाक्यं शक्यम्‌ । तस्मात्तेज एव ज्योति ब्रह्मेति प्राप्तम्‌ । तेजःकथतप्रस्तावे तमःकथनं प्रतिपक्षोपन्यासेन 
प्रतिपक्षान्तरे दुढा प्रतीतिभंवतीत्येतदर्थम्‌ । चक्षुवृत्तेनिरोधकमित्यर्थावरकत्वेन । 

आक्षे्ताऽह & ननु कार्यस्यापि इति ® । समाधातँकदेशी ब्रूते & अस्तु तहि इति & । यत्तेजो- 
बज्नाभ्यामसंपृक्तं तदत्रिवृत्कृतमुच्यते । आक्षेप्ता दूषयति ® न इति $। न हि तत्‌ क्वचिदप्युपयुज्यते 
सर्वारँवर्थ क्रियासु त्रिवृत्कृतस्येवोपयोगा दित्यर्थः । 

एकदेशिनः शङ्कामाह ® इदमेव इति & । आक्षे्ता निराकरोति & न, प्रयोजनान्तर इति %। 

भामती-व्याख्या 

दिवि”'(छां. ३।१२।१) इस वाकय में अधिकरणत्वेन श्रुत द्युलोक की प्रत्यभिज्ञा “परो दिवः” 
( छां, ३।१३।७ ) इस वाक्य में नहीं हो सकती, क्योंकि इस वाक्य में यु को मर्यादा के रूप 
में उपस्थित किया गया है, अधिकरण के रूप में नहीं। दूसरी बात यह भी है कि “पादोऽस्य 
सर्वाभूतानि” ( छां. ३।१२।६ ) इस वाक्य में ब्रह्मपरता अभी तक सिद्ध नहीं हुई, तब इसके 
अनुरोध पर “अतः परो दिवो ज्योतिः” ( छां. ३।१३।१ ) इस वाक्य में ज्योति' शब्द को 
्रह्मा्थंक बयोंकर माना जा सकता है? अतः इस वाक्य में ज्योति पद से भौतिक तेज का 
ही ग्रहण किया जाता है, ब्रह्म का नहीं । 

भाष्यकार ने जो तेजोराशि की चर्चा के अवसर पर तम ( अन्धकार ) का उपन्यास 
क्रिया है-“तमो ज्योतिरिति हीमौ शब्दौ परस्परप्रतिद्वन्द्रिविषयौ प्रसिद्धौ ।” उसका उद्देश्य 
ज्योति-पदाथे के स्वरूप को निखारना है, क्योंकि प्रतिपक्ष ( विरोधी) पदार्थ के निरूपण से 
उसके विरोधी पदार्थ के स्वरूप की सुदृढ़ प्रतीति होती है, अतः तम के निरूपण से तेज का 
वैशद्य किया गया है । तम के लिए जो कहा गया है-'चक्षुवृंतेनिरोधकम्‌', उसका तात्पर्यं 
यह नहीं कि तम चाक्षुष वृत्ति का निर्गमन नहीं होने देता, क्योंकि रात्रि के घोर अन्धकार 
में भी दूरस्थ तारक मण्डल तक नेत्र-वृत्ति जाती है, अतः उक्त भाष्य-वाक्य का आशय यह 
है कि विषय वस्तु के स्वरूप को आच्छश्च कर अन्धकार चाक्षुष वृत्ति का विषय नहीं 
होने देता । 
दु आक्षेपवादी कहता है--“ननु कायंस्यापि ज्योतिषः सर्वत्र . गम्यमानत्वाद 
दयमर्यादावत््तमसमञजसमु ।” अर्थात्‌ सोर्यादि तेज भी द्युलोक के नीचे सबंत्र फेला दिखाई 
देता है, तब उसके लिए 'द्युलोक के ऊपर ही है!- ऐसा कहना क्योंकर सम्भब होगा ? 
.- ` «समाधान करनेवाला एकदेशी कहता है--“अस्तु तहि अत्रिवृत्कृतं तेजः प्रथमजम्‌” । 
जो तेज जल ओर पृथिवी से असम्पृक्त ( असम्बद्ध ) है. उसे अत्रिवृत्कृत तेज कहा जाता दै। 
पश्वीकुंतःतेज के समान त्रिवृत्कृत तेज सर्वत्र प्रसृत होता है, अत्रवृत्क्ृत तेज नहीं, वही 

द्युलोक के अधो भाग में नहीं, अतः उसी का उपास्यत्वेन यहाँ निर्देश किया गया है । 

| आक्षेपवादी उक्त कथन का निरास करता है--“न, अत्रिवृत्कृतस्य तेजसः प्रयोजतीः 
भावातु ॥” अर्थात्‌ त्रिवृत्कृत तेज ही प्रकाशनादि रूप अर्थक्रियाकारी या प्रयोजनवानु होता छै 
अत्रिवृत्कृत तेज अ्थक्रियाकारी न होने से सत्‌ पदार्थ ही नहीं कहा जा सकता, उसकी 


उपासना भी सप्रयोजन नहीं कटी जा सकती... Collection. 


ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] ००७००००)हिम्दीसहितभामतीसंधलितेभ - २४५ 
ज्योतिरिह ब्रहम ग्राह्मम्‌। कुतः ? ' चरणाभिघानात्‌। पादामिधानादित्यर्थः । 
भामती 
एकां न्िवृतंत्निवृतं करवाणीति तेजःप्रभृत्युपासनामान्रविषया श्रुतिनं सद्भोचयितुं युक्तेत्यर्थः । एवमेक- 
देशिनि दृषिते परमसमाघाता पुवंपक्षी ब्रते। & अस्तु तहि त्रिवृतृकृतमेच इति ® । & भागिनी 
युक्ता & । यद्यप्याधारबहुत्वश्रुतिन्गह्मण्यपि कल्पितोपाधिनिबन्धना कथञ्चिदुपपद्यते । तयापि यथा कार्ये 
ज्योतिष्यतिशयेनोपपद्चते न तथाःत्रेत्यत उक्तम्‌ & उपपद्यतेतराम्‌ इति % । ७ प्राकृतं & । प्रङृतेर्जातं, 
कार्यमिति याबत्‌ । एवं प्राप्ते, उच्यते-- 
सवनाम प्रसिद्धाथं प्रसाध्याथंविघातकृत्‌ । 
_ प्रसिद्धयपेक्षि सत्पुवंबाक्यरथमपकर्षति ॥ 


भामती-व्याख्या 

एकदेशी अत्रिवृत्कृत तेज के लिए सप्रयोजनत्व की शङ्का करता है--इदमेव प्रयोजनं 
यदुपास्यत्वमिति ।” उपासना भी एक प्रयोजन है, जिसको लेकर अत्रिवृत्कृत तेज को 
सप्रयोजन कहा जा सकता है । ॥ 

आक्षेपवादी उस प्रयोजनवत्ता का खण्डन करता है--“न प्रयोजनान्तरप्रयुक्तस्येवा- 
दित्यादेरुपास्यत्वदर्शनात्‌ ।” जिस पदार्थं की सृष्टि का कुछ प्रयोजन होता है, ऐसी आदित्यादि 
ज्योति ही उपास्य हो सकती है। भत्रिवृत्क्ृत तेज की न सृष्टि प्रयोजनवती हे और न 
उपासना । “तासां त्रिवृतं त्रिवृतमेकंकां” सामान्यतः तिज, जल और पृथिवी” --इन तीनों भूतो 
के त्रिवृत्करण को प्रतिपादिका है, इस श्रुति का केवल तेजरूप उपास्य मात्र के तरिवृत्करण में 
तात्पये सीमित करना उचित नहीं । _ 

अत्रिवृत्कृत तेज का पक्ष दूषित हो जाने पर परम समाधाता ( पूर्वपक्षी ) अपना 
मन्तव्य प्रस्तुत करता है--“अस्तु तहि त्रिवृत्कृतमेव तेजः प्रथमजम्‌” । यद्यपि त्रिवृत्कृत तेज 


सवंत्र व्याप्त है, केवल युलोक के ऊध्वं भाग में सीमित नहीं किया जा सकता, तथापि उपासना _ | 


के लिए वैसा आरोप मात्र किया जा सक्ता है, किन्तु ब्रह्म सवंथा निरवयव है, उसमें वैसी 
कल्पना भागिनी ( युक्ति-युक्त ) नहीं । “विश्वतः पृष्ठेषु सवतः पृष्ठेष”--इत्यादि वाक्यों के 
द्वारा जो आधार-बहुत्व का प्रतिपादन किया गया है, वह यद्यपि ब्रह्म में भी कल्पित 
उपाधियों के द्वारा कथञ्चित्‌ उपपन्न हो सकता है, तथापि कार्यात्मक सावयव ज्योति में 
आधारबहुतव का सामञ्जस्य सुसंगत और अत्यन्त सरल मार्ग से हो जाता है, भाष्यकार 
कहते हैँ-“आधारबहुत्वश्रुतिः कार्ये ज्योतिषि उपपद्यतेतराम्‌ ।” 

यह कहा जा चुका है कि विवादास्पद ज्योति में उदरस्थ भौतिक ज्योति का सारूप्य 
भौतिकत्व-साधक है, उसी के कार्यभूत ऊष्मा और घोष का शरीर में भान होता है, इसकी 
ही उपासना. का चक्षुष्य ( दर्शनीयता ) जसा स्वल्प फल माना जा सकता है, “गायत्री वा 
इदं सर्व भूतम्‌” ( छां० ३१२१ ) इस पूर्वं के वाक्य में भी ब्रह्म का प्रकरण नहीं, केवल 
गायत्री छन्द का निर्देश हैं, अतः प्रकरण को देखते हुए भी ज्योति पद को ब्रह्मपरक नहीं 
माना जा सकता । पूव वाक्य में कथच्चित्‌ ब्रह्मपरत्व की कल्पता कर लेने पर भी उसकी 
इस ज्योति-वाक्य में प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । फलतः प्रक्रान्त 'ज्योति’ पद प्राकृत ( प्रकृति- 
जनित भौतिक ) ज्योति का ही अभिधायक सिद्ध होता है। 

सिद्दान्त-- न ४: ५ 

सववेनाम प्रसिद्धाथ॑प्रसाध्याथंविघातकृत्‌ । 

. प्रसिङ्यपेक्षि सत्‌ पुवंवाक्यस्थमपकर्षति ॥ 


(०-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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पूर्वस्मिन्हि वाक्ये चतुष्पाद्त्रह्म निर्दिष्म--“तावानस्य महिमा ततो ज्यायां इर पूरुषः । 
पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यास्रतं दिचि’ ( छा» ३।१२।६ ) इत्यनेन मन्त्रेण । तज्ञ 
यच्चतुष्पदो त्रह्मणस्रिपादस्त॒तं द्य॒संबन्धिरूपं निर्दिष्ट, तदेवेह दयुसंबन्धान्निर्दिश्मिति 
भामती 

तहृलात्‌ तेन नेयानि तेजोल्लिङ्गान्यपि ध्रुवम्‌ । 

ब्रह्मण्येव प्रधानं हि ब्रह्मच्छब्दो न तत्र तु ॥ 
ओत्सगिकं तावद्यदः प्र सिद्धार्यानुवादकत्वं यद्विधिविभक्तिमप्यपूर्वार्थावबोधनस्नभावात्प्रच्याचयति । 
यथा यस्थाहिताग्नेरग्निगृंहान्‌ दहेत्‌ यस्योभयं हविरात्तिमाच्छेदिति । यत्र पुनस्तस्रसिद्धमन्यतो न कथञ्चि- 
दाप्यते, तत्र वचन।नि त्वपुवंत्वादिति सर्वनाम्नः प्रसिद्धार्थत्वं बलादपनीयते। यथा यदाग्नेयोऽष्टाकपालो 
भवतीति । तदिह यदतः परो दिवो ज्योतिरिति यच्छब्दसामर्थ्याद्‌ युमर्य्यादेनापि ज्योतिषा प्रसिद्धेन 
भवितव्यम्‌ । न च तस्य प्रमाणान्तरतः प्रसिद्धिरस्ति । पुर्वंवाक्ये च द्युसम्बन्धि त्रिपाद्‌ ब्रह्मप्रसिद्वमिति 
प्रसिद्धयपेक्षायां तदेव सम्बध्यते । न च प्रधानस्य , प्रातिपदिकार्थस्य तरवेन प्रत्यभिज्ञाने तद्विशेषणत्य 


भामती -व्याख्या 
तद्बछातु तेन नेयानि तेजोलिङ्गान्यपि ध्रुवम्‌ । 
ब्रह्मण्येव प्रधानं हि ब्रह्मच्छन्दो न तत्र तु॥ 

. “यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते” ( छा० ३।१३।७ ) इस वाक्य में यत्‌? पद सर्वनाम 
है, सवेनाम पद प्रसिद्धार्थक होते हँ'/--यह एक ओत्सगिक (स्वाभाविक) नियम है । अतः 
“यत्‌? पद किसी प्रसिद्धार्थं का अनुवादक होता है, अत एव 'यत्‌” पद लिङादि विधि-विभक्ति 
से युक्त वाक्य की अज्ञातार्थ-बोधकत्वरूप विधिशक्ति ( विधायकता , को नष्ट कर देता है, 
जेसे-“यस्याहिताग्नेरग्निगृहान्‌ दहेत्‌”, “यस्योभयं हविरातिमाच्छेत्‌” ( त° ब्रा० ३७ १७) 
इत्यादि वाक्यों में विधायकत्व नहीं माना जाता । [श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं-- 

“येषामाख्यातशब्दानां यच्छब्दाद्युपबन्धनात्‌ । 

विधिशक्तिः प्रणश्येत्तु ते सर्व॑त्राभिधायकाः॥” ( तं. वा. पृ. ४३३ ) 

'यत्‌' पद का योग होने के कारण उक्त वाक्यों में “दहेत” और “आच्छंत्‌”-ये दोनों 
पद विघायक नहीं माने जाते । यहाँ आदि शब्द से आमन्त्रण विभक्ति, उत्तमपुरुष, यदि 
शब्दादि का ग्रहण किया जाता है, अतः “अहेबुंध्तिय मन्त्रं मे गोपाय” (तै. ब्रा. १।२।१।२६), 
“यदि सोममपहरेयुः” इत्यादि वाक्य विधायक नहीं, 'अनुवादक ही माने जाते हैं ]। यदादि 
पदों का योग रहने पर मी विधीयमान पदार्थ की अन्यतः'प्राप्ति नहीं होती, उन वाक्यों में 
विधायकत्व माना जाता हू--“वचनानि त्वपूवंत्वात्‌ तस्माद्यथोपदेशं स्युः” (जै. सु. ३।४।२१)! 
अर्थात्‌ यद्यपि यदादि सवंनाम पद प्रसिद्धां के परामर्शी होते हैं, तथापि जहाँ विधित्सित कर्म 
की वाक्यान्तर के द्वारा प्राप्ति (ज्ञप्ति) नहीं होती है, वहाँ सर्वनाम पद प्रसिद्धार्थ- 
परामर्शी नहीं माना जाता और सरवंनाम-घटित वचन को विधायक माना जाता है, 
जसे -“यदाग्नेयोऽष्टाकपालोऽमावास्यायां पौणमास्यां चाच्युतो भवति” ( ते. सं. 
२।६।३।३.) इस वाक्य के द्वारा अमावस्या. और पूणमा--दोनौं तिथियों में 
अष्टकपाल-संस्क्ृत पुरोडाशद्रव्यक कमं का विधान किया जाता है एवं दूसरे वाक्य के द्वारा 
हवि का नाशरूप निमित्त प्रस्तुत किया जाता है कि जिस यजमान की सायं और 
प्रातः दोनों कालों को दृध-दधिरूप दोनों हवियों का नाश हो जाता है, वह अग्निदेव की शान्ति 
के लिए एक नैमित्तिक कमं करे । प्रकृत में “यदतः” इस वाक्य का : घटकीभूत 'यत्‌” पद भी 
जिस चुहोक के ऊध्व॑लोकस्थ ज्योति का कथन, करता. वह भी कहीं प्रसिद्ध (किसी 
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प्रत्यभिज्ञायते । तत्परित्यज्य प्रातं जयोतिः कल्पयतः प्रकृतद्वानाप्रकृतप्रक्रिये प्रसज्ये- 
याताम्‌ । न केवलं उयोतिर्वा्य पुच ब्रह्वाचुबत्ति» परस्यामपि शाण्डिद्यविद्यायामनु- 
चतिष्यत ब्रह्म । तस्मादिह ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌। यत्तक्तम--'ञ्योतिर्दीप्यतः 
इति चतो शब्दौ कायें ज्योतिषि प्रसिद्धाविति । नायं दोषः; प्रकरणादूत्रह्माचगमे सत्य- 


0000 000 RRR MR 
भामती 

विभक्त्ययंस्यान्यतामात्रेणान्यता युक्ता । एवं च स्ववाक्यस्थानि तेजोकिङ्गान्यसमञ्जसानीति ब्रह्मण्येव 

गसयितव्यानि, गमितानि च भाष्यकृता । तत्र ज्योतिब्रह्मविकार इति ज्योतिषा ब्रह्मेवोपलच्यते । अथ 

वा प्रकाशमात्रवचनो ज्योतिःशब्दः, प्रकाशश्च ब्रह्मणि मुख्यः, इति ज्योतिन्रह्मेति सिद्धम्‌ । & प्रकृतहाना- 

प्रकृतप्रक्रिषे इति& । प्रसिद्धचपेक्षायां पु्वंचाक्यगतं प्रकृतं सन्निहितमप्रसिद्ध तु कल्प्यं न प्रकृतम्‌ । अत 

एवोक्तं & कल्पयत इति & । सन्दंशन्यायमाह & न केवलम्‌ इति& । & परस्यापि ब्रह्मणो नामादिप्रती- 


. भामती-व्याख्या 
समीपस्थ वावथ में चचित ) होना चाहिए । आगम को छोड़कर अन्य किसी भी प्रमाण के 
द्वारा उस ज्योति की प्रसिद्धि नहीं। “पादोऽस्य सर्वा भूतानि” ( छां. ३।१२।६ ) इस पूर्व 
वाक्य में चुलोक-सम्बन्धी त्रिपाद ब्रह्म प्रसिद्ध है, अतः उसी का सम्बन्ध “यदतः परो दिवः?, 
इस वाक्य की ज्योति से पर्यवसित हो जाता है यह जो कहा गया कि पूर्व वाक्य में 'द्' 
शब्द सप्तम्पन्त और इस वाक्य में 'दिवः' यह पञ्चम्यन्त हे, अतः दोनों में प्रत्यभिज्ञा नहीं हो 
सकती । वह कहंना उचित नहीं, क्योंकि "सत्त्वप्रधानानि नामानि -इस न्याय के अनुसार 
प्रकृत्यर्थ प्रधान ओर प्रत्ययार्थं गोण होता है । प्रत्ययार्थं की प्रधानता जो प्रसिद्ध है, वह कुत्‌ 
और तद्धित प्रत्ययों को ही विषय करती है । द्युरूप प्रधानाथं की एकता जब प्रत्यभिज्ञात 
है, तब प्रत्ययार्थरूप गौणार्थं का भेद उसकी एकता को भङ्ग नहीं कर सकता । इसी प्रकार 
इस वाकय में “दीप्यते'-इत्यादि तेज के लिङ्गो का भी सामञ्जस्य ब्रह्मरूप ज्योति में हो जाता 
है । भाष्यकार ने “ज्योति! पद से उपलक्षित ब्रह्म में सामञ्जस्य स्थापित करते हुए कहा है-- 
“दीष्यमानकार्यज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसम्भवात्‌।” अथवा 'ज्योतिः' शब्द यहाँ 
प्रकाशमात्र का वाचक है, प्रकाश है- ब्रह्म, अतः 'ज्योति' पद की प्रधान ( अभिधा ) वृत्ति 
ही ब्रह्म से प्रसिद्ध हो जाती हे । भाष्यकार ने जो कहा है--“प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रिये प्रसज्ये - 
याताम्‌?” । वहाँ प्रसिद्धार्थापेक्षी “यत्‌? से घटित “यत्परो दिवः” ( छां. ३।१३।७ ) इस वाक्य 
के समीप में पठित "त्रिपादस्यामृतं दिवि? ( छां. ३११२६ ) इस वाक्य की प्रतिपाद्य ब्रह्म वस्तु 
का 'प्रकृत' पद से ग्रहण किया गया हे । उसकी अपेक्षा अप्रसिद्ध पदार्थ कल्पनीय होने के 
कारण अप्रकृत है, अत एव भाष्यकार ने कहा है—“कल्पयतः” । 'ज्योति?' पद से ब्रह्म का 
ग्रहण करने में सन्दंश-च्याय दिखाया गया है--“न केवलं -ज्योतिर्वावय एव ब्रह्मानुवृत्तिः, 
` परस्यामपि शाण्डिल्यविद्यायामनुवतिष्यते ब्रह्म” । आशय यह है कि “त्रिपादस्यामृतं दिवि” 
( छां. ३।१२।६ ) इस पूर्वं के एवं शाण्डिल्य ऋषि-द्वारा प्रतिपादित “सर्व खल्विदं ब्रह्म, 
तजलानिति शान्त उपासीत” ( छां. ३।१४।१ ) इस पर वाक्य में जब ब्रह्म ही चित है, 
तब यदतः परो दिवो ज्योति” ( छां. ३।१३।७) इस मध्यपाती वाक्य में भी “ज्योतिः? पद 
से ब्रह्म का ही प्रतिपादन मानना होगा, क्योंकि सन्देश ( सँडसी ) में जकड़ी हुई वस्तु जैसे 
सँड्सी के दोनों दाँतों से बाहर नहीं जा सकती, सँड्सी को जहाँ भी ले जाया जाय, मध्यपाती 
वस्तु को वहाँ ही जाना पड़ता है । वैसे ही जब पूर्वे और उत्तर वाक्यों में ब्रह्मपरता निश्चित 
है, तब मध्य वाक्य में भी ब्रह्मपरता माननी होगी । 
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नयोः शब्द्योरविशेषकत्वात्‌। दोप्यमानकायेज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसं- 
भवात्‌। थिन सूर्यस्तपति तेजसेद्ध/ ( ते० ब्रा० ३।१२।९।७ ) इति प मन्त्रवर्णात्‌ । 
यद्वा,--नायं ज्योतिःशब्दश्वध्षवृत्तरेचाचुग्राहके तेजसि चेते; अन्यत्रापि प्रयोगदशनात्‌। 
'वाचेचायं ज्योतिषास्ते? ( ब्र» ४।३।५ ), ‘मनो ज्योतिजुंषताम' ( त० ब्रह्म० १।६।३।३ ) 
इति च। तस्माद्यद्त्कस्यचिद्चभासक तत्तज्ज्योतिःशब्देनाभिधीयते । तथा सति 
ब्रह्मणोऽपि चतन्यरूपस्य समस्तजगदवभासहेतुत्वादुपपन्नो ज्योतिःशब्दः | तमेव 
भान्तमचुभाति सचे तस्य भासा सवेमिदँ विभाति' ( कौ० २।५।१५ ) 'तद्दवा ज्योतिषां 
ज्योतिरायुहापासतेऽसतम्‌' ( ३० ४४१६ ) इत्यादिश्रुतभ्यश्च । 

यदप्युक्त-च्युमया द॒त्वं स्वेगतस्य ब्रह्मणो नोपपद्यत इति । अत्रोच्यते, सर्वेगत- 
स्यापि ब्रह्मण उपासनार्थः प्रदेशविशेषपरिग्रहो न विरुष्यते । ननूक्त निष्पदेशस्य ब्रह्मणः 
प्रदेशविशेषकल्पना नोपपद्यत इति । नायं दोषः; निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्मण उपाधिविशेष- 
संबन्घात्प्रदेशविशेषकल्पनोपपत्तः । तथा हि--आदित्ये, चक्षुषि, हृदय, इति प्रदेश- 
विशेषसंबन्धीनि ब्रह्मण उपासनानि शूयन्ते । पतेन 'विश्वतःपृष्ठेषु' इत्याधारबहुत्वमुप- 
पादितम्‌ । यदप्येतदुक्तं, औष्ण्यघो षाभ्यामचुमिते कौक्षेये कार्ये ज्योति प्यध्यस्यमानः 
स्वात्परमपि दिचः कार्य ज्योतिरेव-इति,-तदप्ययुक्तम्‌ ; परस्यापि ब्रह्मणो नामादि- 
प्रतीकस्ववत्कौ क्षेयज्योतिःप्रतीकत्वो पप्तः | “दष्टं च श्रुत चेत्युपासोत' इति तु प्रतीकः 
द्वारकं रष्टत्वं श्चतत्वं च भविष्यति । यदप्युक्तमदपफलश्रवणाश्च ब्रह्मति,-तद्नुपपन्नम्‌ । 
CR Ss - 


भामती 
क्ववद्‌ इति® । कोक्षेय हि ज्योतिर्जीवभावेनानुप्रविष्टस्य परमात्मनो विकारः, जीवाभावे देहस्य श्यात्‌ , 
जीवतश्चोषण्याज्ज्ञायते । तस्मात्तत्प्रतीकस्योपादानमुपपञ्नम्‌ । शेषं निगदव्याख्यातं भाष्यम्‌ ॥ २४ ॥ 


I 
भामती =व्थाख्या 


यह जो पूर्वपक्ष की ओर से कहा गया था कि प्रकृत ज्योति को ब्रह्मात्मक नहीं कह 
सकते, क्योंकि यह उदरस्थ कार्यरूप ज्योति में अध्यस्त मानी गई है, ब्रह्म कहीं पर भी 
अध्यस्त नहीं हो सकता, अन्यथा उसमें मिथ्यात्व प्रसक्त होगा । वह कहना संगत नहीं, 
क्योंकि जैसे अध्यास-स्थल पर 'इदं रजतम्‌'-एऐसा समानाधिकरणता का व्यवहार होता 
है, वैसा ही “नाम ब्रह्मेत्युपासते” ( छां. ७१५ ) इस प्रकार प्रतीकोपासना-विधायक वाक्यों 
में भी होता है । अन्य पदार्थ की भावना से अन्य पदार्थं की उपासना को प्रतीकोपासना कहा 
जाता है, जेसे विष्णु की भावना से पाषाण, ब्रह्म की भावना से नाम या ज्योति आदि 
की उपासना । फलतः कोक्षेप ज्योति को प्रतीक मान कर ब्रह्म की उपासना हो जाती है। 
नाम-रूपादि प्रपञ्च ब्रह्म का कार्ये होने से ब्रह्म का जसे प्रतीक होता है, वैसे ही उदरस्थ तेज 
भी शरीर में जीवभावेन प्रविष्ट ब्रह्म.का ही कार्य है, अतः कोक्षेय ज्योति को ब्रह्म का प्रतीक 
मानने में कोई अनुपपत्ति नहीं । शरीर में जीव के न रहने पर शरीर शीतल पड़ जाता है 
और जीव के रहने पर उष्णता रहती है, इस प्रकार अन्वयव्यतिरेक के द्वारा उदरस्थ तेज 
को जीव का विकार ( कायं ) माना जाता है। शेष भाष्य अत्यन्त सुगम है । [ “हृष्टं च श्रुतं 
च” ( छां. ३१३८ ) इत्यादि श्रृतियों से प्रतिपादित दृष्टत्व और श्रुतत्व ब्रह्म में साक्षात्‌ नहीं, 
अपितु कौक्षेय ज्योति के माध्यम से ही सम्भव होता है। यह जो कहा गया कि इस उपासना 
का 'चक्षुष्यत्व ( दशंनीयत्व ) रूप फल अत्यन्त स्वल्प होने के कारण इस॑ उपासना को 
ब्रह्मोप्रासना नहीं कह सकते । वह कहना भी संगत नहीं, क्योंकि ब्रह्म की उपासना का “इतना 
ही फल है'-ऐसा इयत्ता का अवधारण कहीं नहीं किया गया । वस्तु-स्थिति यह है कि जहाँ 
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नहि इयते फलाय ब्रह्माश्रयणीयं, इयते नेति नियमहेतुरस्ति । यत्र हि निरस्तसर्च चिशेष- 
( संबन्ध पर ्रह्मत्मत्बेनोपदिइ्यते, तत्रैकरूपमेच फळं मोक्ष इत्यत्रगस्यते, यत्र तु शुण- 
विशेषसंबन्धं प्रतीकचिशेषसंबन्धं वा ब्रह्मो पदिद्यते, तत्र संसारगोचराण्येचोच्चाचचानि 
फलानि इश्यन्ते-“अन्नादो वसुदानो चिन्दते वसु य एवं चेद्‌” ( वृ० ४४२४ ) इत्या- 
द्याछ श्रुतिषु । यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषो ब्रह्वात्वलिङ्गमस्ति, तथापि पूर्च- 
स्मिन्वाक्ये इश्यमानं ग्रहीतव्यं भवति । तदुक्त सत्रकारेण- ज्योतिश्वरणाभिघानाद्‌' 
इति । कथं पुन्चा क्यान्तरगतन ब्रहासंनिधानेन ज्योतिःश्रतिः स्वचिषयाच्छक्या प्रच्याः 
बै वयितुम्‌ ? नेष दोषः; यद्तः परो दिवो ज्योति इति प्रथमतरपठितेन यच्छब्देन 
सवनास्ना दुसंबन्धात्पत्यभिज्ञायमाने पूर्वचाक्यनिर्दिष'्ट ब्रह्मणि स्वसामर्थ्येन परास 


सत्यथोज्ज्योति रा ब्रह्मविषयत्वोपपत्तः । तस्मादिह ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिप- 
त्तव्यम्‌ ॥ २४ ॥ 


छन्दोडमिथानाज्ञेति चेन्न तथा चेतोपेणनिगदात्‌ 
तथा हि दशनम्‌ ॥ २५ ॥ 
| अथ यदुक्तं, पूर्वस्मिन्नपि वाक्ये न ब्रह्माभिहितमस्ति, 'गायत्री चा इद सर्च 
भूतं यदिदं किंच' ( छा० २।१२।१) इति गायत्याख्यस्य छन्द्सो ५भिहितत्वादिति-- 
भामती 
पुवंवाक्यस्य हि ब्रह्माथंत्वे सिद्धे पतव रत तद्ब्रह्माथंमपि तु गायत्र्य्थंम्‌ । गायत्री वा 
इदं सबं' भूतं यदिदं किञ्च' इति गायत्री प्रकृत्येदं शूयते "त्रिपादस्यामृतं दिवि’ इति । 
त्‌ भामती-व्याख्या 

पर समस्त विशेष सम्बन्ध-रहित ब्रह्म का जीवाभिन्नत्वेन उपदेश किया जाता है, वहाँ विविध 
फल न होकर मोक्षरूप एकविध ही फल माना जाता है, किन्तु जहाँ पर गुण-विशेष या 
प्रतीकादि विशेष पदार्थों के सम्बन्ध से ब्रह्म का उपदेश किया जाता है, वहाँ पर विविध 
सांसारिक फल ही अभिहित किए गए हैं, जंसे--“अन्नादो वसुदानो विन्दते वसु थ एवं वेद” 
( बृह्‌. उ. ४४२४ ) इत्यादि । यद्यपि “यदतः परो दिवो ज्योतिः” ( छां. ३।१३।७ ) इस 
वाक्य में ज्योति पदार्थ की ब्रह्मात्मता का सूचक कोई लिङ्ग नहीं, तथापि पूवं के “त्रिपाद- 
स्यामृतं दिवि” ( छां. ३१२६) इस वाक्य में अवस्थित ब्रह्म के गमक लिङ्ग का ग्रहण 
सूत्रकार ने किया है--“ज्योतिश्वरणाभिधानातु” ( ब्र. सू. ११२३ ) । चरणाभिधानात्‌ का 
अर्थ हे-त्रिपादभिधानात्‌ । यहाँ यह प्रश्न उठता है कि वाक्‍्यास्तर में गृहीत ब्रह्म-लिद्ध के 
द्वारा वाक्यान्त रस्थ ज्योति: पद को अपनी मुख्याथं-बोधकता से वञ्चित क्योंकर किया जा 
सकता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि इस वाक्य में 'यत्‌ः--इस प्रसिद्धाथेक सर्वनाम 
पद एवं दु पदार्थ की प्रत्यभिज्ञा के बल पर पूर्व वाक्यस्थ जो त्रिपाद्‌ ब्रह्म यहाँ परामृष्ट होता 
है, उसका सम्बन्ध सामथ्यं या योग्यता को ध्यान में रख कर 'ज्योतिः' पद के साथ पर्यवसित 

हो जाता है । फलतः यहाँ 'ज्योतिः” पद के द्वारा ब्रह्म का ग्रहण करना चाहिए] ॥ २४॥ 
पूर्वपक्ष-पुर्वं के [“त्रिपादस्यामृतं दिवि’ ( छां. ३१२६) इस] वाक्य में 
ब्रह्मपरता का निश्चय हो जाने पर ही “यदतः परो दिवो ज्योतिः’ यहाँ ब्रह्म का परामर्श 
ओर “ज्योति: पद की ब्रह्मपरता का निश्चय हो सकता है, किन्तु पुवं वाक्य ब्रह्मपरक न 
होकर त्रिपदा गायत्री छन्द का बोधक है, क्योंकि “गायत्री वा इदं सर्वं भूतं यदिदं किच? 
( छां. ३।१२।१ ) इस प्रकार गायत्री छन्द का प्रकरण उठा कर “त्रिपादस्यामृतं दिवि” | 
( छां. ३।१२।१ ) ऐसा कहा गया है । 

३२ 
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तत्परिहतंव्यम्‌ । कथं पुनश्छन्दो ऽभिधानान्न ब्रह्माभिहितमिति शक्यते हिल ? याचता 

“तावानस्य महिमा” इत्येतस्यासूचि चतुष्पाद ब्रह्म दर्शितम्‌ । नतदस्ति, “गायत्री चा 

इदं खम्‌? इति गायत्रीसुपक्रम्य तामेव भूतपृथिवीशरीरृदयवाकप्राणपभेद्‌ व्याख्याय 

“सेषा चतुष्पदा षडविधा गायत्री तदेतडचाभ्यनूक्तं तावानस्य महिमा' इति तस्यामेव 

भामती 

स्वाकाशस्तल्लिङ्गादित्यनेनेव गताथंमेतत्‌ । तथाहि । तावानस्य महिमेत्यस्यामृचि ब्रह्म चतुष्पा- 

दुक्तम्‌ । सेव च तदेतदृचाभ्यनूक्तमित्यनेन सङ्गमिता ब्रह्मलिङ्गम्‌ । एवं गायत्री वा इदं सर्वमित्यक्षरसन्ति- 

वेशमात्रस्थ गायत्र्या न सबँस्वमुपपद्यते न च भूतपृथिवीशरोरहृदयवाकप्राणात्मत्वं गायत्र्याः स्वरूपेण 

सम्भवति । न च ब्रहमपुरषसम्बन्धित्वसस्ति गायत्रथाः । तस्माद्गायत्रीद्वा रा ब्रह्मण एवोपासना न गायत्रचा 
इति पुर्वेणेव गतार्थत्वादनारम्भणीयमेतत्‌ । न च पूर्व्॑यायस्मारणे सूत्रसन्दर्भ एतावान्‌ युक्तः । 

अत्रोचप्रते - अस्त्यधिकशङ्का । तथाहि - गायत्रद्वारा ब्रह्मोपासनेति कोऽथः । गायत्रोविकारोपा- 

धिनो ब्रह्मण उपासनेति। न च तदुपाधिनस्तदवच्छिन्नस्य सर्वात्मत्वम्‌ , उपाधेरवच्छेदात्‌ । न हि 

घटावच्छित्नं नमोऽनवच्छिन्नं भवति । तस्मादस्य सर्वात्मत्वादिकं स्तुत्यथं', तद्वरं गायत्रया एवास्तु 

स्तुतिः कयाचित्‌ प्रणाडथा 'वाग्वे गायत्री वाग्वा इदं सवं ' भूतं गायति च त्रायति च' इत्यादिश्रुतिभ्यः । 


भामती -व्याख्या 

शङ्का-इस प्रकार के पूवं पक्ष का परिहार तो 'आकाशाधिकरण' से ही किया जा 
सकता हे कि जैसे 'आकाश” पद से घटित वाक्य में ब्रह्म का लिङ्ग (असाधारण धर्म) देख कर 
यह निश्चय किया कि आकाश के माध्यम से ब्रह्म की उपासना करनी चाहिए, वैसे ही 

“तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पुरुषः | पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि’ 
( छां. २१२६) इस ऋचा में ब्रह्म को चतुष्पाद कहा गया है और इसी ऋचा के द्वारा 
गायत्री” पद की ब्रह्मा में संगमनिका की गई है-“सैषा चतुष्पदा गायत्री, तदेतद्‌ ऋचाभ्य- 
नुक्तम्‌” ( छां. ३१२॥५ )। अतः यही ऋचा ब्रह्म का लिङ्ग ( बोधक ) हे । इसी प्रकार 
“गायत्री वेदं सरवेम्‌” ( छां. ३।१२।१ ) इस श्रुति के द्वारा अभिहित सवंरूपता गायत्री छन्द 
में नहीं वन सकती, क्योंकि उसका कलेवर अक्षरों के सन्निवेशमात्र में सिमटा हुआ है, वह 
जगतु का रूप क्योंकर होगी ? “सा येयं पृथिवी”, “सा यदिदमस्मित्‌ पुरुषे शरीरमस्मित्‌ 
हीमे प्राणाः”, “इदं वाव तद्यदिदमस्मिनन्तः पुरुषे हृदयम्‌” ( छां. ३।१२।२-४ ) इन. श्रुति 
वाक्यो के द्वारा अभिहित पृथिवीप्राणादिरूपता भी कथित गायत्री छन्द में साक्षात्‌. सम्भव 
नहीं हो सक्ती और न “पश्च ब्रह्मपुरुषाः” ( छां. ३।१३।६ ) इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित 
पश्चब्रह्मपुरुष-सम्बन्धित्व इस गायत्री में बन सकता है, परिशेषतः गायत्री के द्वारा ब्रह्म की 
ही उपासना सिद्ध होती है, जो कि विगत आकाशाधिकरण से गतार्थं हो जाती है, इसके लिए 
इस ज्योतिरविकरण के आरम्भ की क्या आवश्यकता ? “पूर्वाधिकरण का स्मरण दिलाना 
ही इस अधिकरण का उद्देश्य हैः--ऐसा कहना भी संगत नहीं, क्योंकि इतने उद्देश्य के लिए 

इतने बड़े सूत्र-सन्दर्भ का निर्माण युक्ति-युक्त नहीं कहा जा सकता । है 

समाधान -इस सूत्र में पुवेपक्षी की इतनी ही आशङ्का नहीं, अपितु अधिक आशङ्का 
यह है कि “गायत्री द्वारा ब्रह्मोपासना' का तात्पर्य यह है कि “गायत्री विकाररूप उपाधि के 
द्वारा ब्रह्म को उपासना किन्तु गायत्रीरूप उपाधि से अवच्छिन्न ब्रह्म सर्वात्मक या अनवच्छिच् 
स्वरूप नहीं हौ र सकता, क्योंकि घटादि उपाधियो से अवच्छिन्न आकाश कभी व्यापक या 

अनवच्छिन्न नहीं होता, अतः यहाँ सर्वात्मत्व का कथन केवल स्तुत्यर्थ है । स्तृत्यर्थक सर्वत 
का समन्वय तो किसी-न-किसी भर गन स्तुट्‌ स्तुत्ययक सवत्व 
कार गायत्री छन्द में भी हो सकता है, जैसा कि श्रुति कहती 
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व्याड पतरुपा्या गायञ्या्ुदाइतो मन्त्र, कथमकस्माद्‌ ब्रह्म चतुष्पादमिदध्यात? योऽपि 
3 तत्र “यद्व तदूत्रह्म' ( छा० ३।१२।५,६ ) इति ब्रह्मशब्दः, सोऽपि छन्दसः परकृतत्वाच्छन्दो- 
| विषय एच 'य पतामेचं ब्रह्मोपनिषद्‌ वेद' ( छा० ३।११।३ ) इत्यन्न हि घेदोपनिषदर्मिति 
व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोभिधानान्न ब्रह्मणः प्रकृतत्वमिति चेत्‌ ,-नेष दोषः, “तथा 
चेतोऽपणनिगदात्‌' तथा गायत्याख्यच्छन्दोद्वारेण तदनुगते ब्रह्मणि चेतसोर्पणं चित्तः 
खमाधानमनेन ब्राह्मणवाक्येन निगद्यते “गायत्री वा इदं सर्यम्‌' इति । न हाक्षरसंनि- 
वेशमात्राया गायञ्याः सर्वात्मकत्वं संभवति । तस्माद्द्गायत्याख्यचिकारे.ऽनुगतं जग- 


भामती 
तथा च गायत्री वा इद सवंम्‌' इप्युपक्रमे गायत्रथा एव हृदयादिभिर्व्याख्या, व्याख्याय च 'सेंषा चतुष्पदा 
षड्विधा गायत्री इत्युपसंहारो गायत्र्यामेव समञ्जमो भवति । ब्रह्मणि तु सवमेतदसमञ्जसमिति यद्वेतद्‌ 
ब्रह्मेति च ्रह्मशब्दच्छन्दोविषय एव, यथेतं बह्मोपनिषदसित्यत्र वेदोपनिषडुच्यते । तस्मादृगायत्रीच्छन्दो- 
ऽभिधानान्न ब्रह्मविषयमेतदिति प्राप्तम्‌ । 

एवं प्राप्तेऽभिधीयते । & न & कुतः ? & तथा चेतोऽपंणनिगदात्‌ $ । गायन््याख्यच्छन्दोद्वारेण 
गायत्रीरपविकारानुगते ब्रह्मणि चेतो$पंण चित्तसमाधानमनेन ब्राह्मणवाक्येन निगद्यते । एतदुक्तं भवति -- 
न गायत्री ब्रह्मणोऽवच्छेदिका, उत्पलस्थेव नोलत्वं, येन तदव्रच्छिन्नमन्यत्र न स्यादवच्छेदविरहात्‌ । किन्तु 
यदेव तद्‌ ब्रह्म सर्वात्मकं सर्वकारणं तत्स्वरूपेणाशक्योपदेशमिति तहिकारगायत्रीद्वारेणोपलचयते । 
गायत्र्याः सर्वेच्छन्दो व्याप्त्या च सवनत्रयव्याप्त्या च द्विजातिद्वितीयजन्मजननी तया च श्रुतेविकारेषु मध्ये 

oo 


भामती-व्यार्या 

है--“वाग्‌ वे गायत्री, वाग्‌ वे सर्व भूतं गायति च त्रायते च” ( छां. ३।१२।१) । “गायत्री 
वा इदं स्वम्‌” ( छां. ३।१२।१) ऐसा उपक्रम करके वाक्‌, प्राणादिरूपों में गायत्री की 
व्याख्या प्रस्तुत की गई, उसके अनन्तर उपसंहार किया गया--“सैषा चतुष्पदा षड्विधा. 
गायत्री” ( छां. ३।१२।५ ) । यह सब कुछ गायत्री छन्द में ही उपपन्न होता है, ब्रह्म में नहीं । 
“यद्दै तद्‌ ब्रह्म” ( छां. ३।१२।६ ) यहां पर 'ब्रह्म' शब्द प्रयुक्त हुआ है, उसका अथ है--'वेद', 
जैसे कि “एतामेवं ब्रह्मोपनिषदम्‌” ( छां. ३।११।३ ) यहाँ ब्रह्मो पतिषत्‌' का अर्थं वेदगुह्मम्‌ 
( वेद-रहस्य या वेदोपनिषत्‌ ) किया गया है । फलतः गायत्री छन्द का यहाँ अभिधान होने 
के कारण ब्रह्मोपासना का विधान नहीं किया जा सकता । 

सिद्धान्त -उक्त पूर्वपक्ष का निरास करने के लिए सूत्रकार ने कहा है--न, क्योंकि 
गायत्री संज्ञक छन्द के द्वारा तदनुगत ब्रह्म में चित्त के अपंण (उपासन) का इस ब्राह्मण वाक्य , 
में प्रतिपादन हुआ है । तात्पर्यं यह है कि जैसे 'नीलमुत्पलम्‌-यहाँ पर नीलत्व ( नील वर्ण ) 
उत्पल ( कमल ) का अवच्छेदक है, वैसे गायत्री ब्रह्म का अवच्छेदक ( विशेषण ) नहीं 
कि तदवच्छिन्न ब्रह्म में व्यापकता अनुपपन्न हो। जो सर्वात्मक ( व्यापक ) ब्रह्म है, उसका 
स्वरूपेण उपदेश या उपासन सम्भव नहीं, अतः गायत्रीरूप विकार के द्वारा वह ब्रह्म उपलक्षित 
होता है । सभी विकार-वर्ग में गायत्री मन्त्र प्रधान है, क्योंकि गायत्री छन्द सब छन्दो में 
व्याप्त है, सोमयाग के तीनों सवनों [ प्रातः, माध्यन्दिन एवं सायं तीनों कालों में अनुष्ठीयमान 
तीनों अभिषवों ] में प्रयुक्त एवं द्विज ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वंश्य ) पुरुषों के द्वितीय जन्म 
का साधक है [ ताण्डय महा ब्राह्मण (०४) में एक आख्यायिका आती है कि पहले सभी. 
छन्द चार-चार अक्षरों के होते थे जगती छन्द सोम लता लाने के लिए यलोक गया, अपने 
तीन अक्षर वहीं छोड़ कर लौट आया, त्रिष्टुभ्‌ छन्द गया और वह भी अपना एक अक्षर 
वहीं छोड़ कर असफल लोटा, किन्तु गायत्री छन्द गया, वह वहाँ जगती एवं त्रिष्टुसू के. 
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त्कारणं ब्रह्म, तदद्दि सवैमित्युच्यते ? यथा 'सर्च खल्विदं त्रम ( छा० ३।१४।१ ) इति । 
कार्य च कारणादव्यतिरिक्तमिति वक्ष्यामः --तद्नन्यत्वमारम्मणशब्दारद्भ्यः ( ब्र० 
२।१।१४ ) इत्यत्र । तथान्यत्रापि विकारद्वारेण ब्रह्मण उपासन इश्यते -'पतं ह्च बहूचा 
महत्युक्थे मीमांसन्त एतमञ्चाचध्वर्यच पतं मद्दाव्रते छन्दोगाः’ ( ऐ० आ० २।२।३।१२ ) 
इति । तस्मादस्ति छन्दोऽमिधानेऽपि पूर्वस्मिन्वाक्ये चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्टम्‌ । तदेव 
तिर्वाक्येऽपि परासृश्यत उपासनान्तराचधानाय। _ 
3 900220 र ब्देन ब्रह्म प्रतिपाद्यते, सख्यासामान्यात्‌ | 


अपर आह- साक्षादेच गायत्रीशन संख्यासाम 
यथा गायत्री चतुष्पदा बडक्षरेः पादैः, तथा ब्रह्म चतुष्पात्‌ । तथान्यत्रापि छन्दोऽभि- 
य्य 00.3... 


भामती 
प्राधान्येन ह्वारस्वोपपत्तेः । न चात्रोपलक्षणाभावेन नोपलच्यं प्रतीयते, न हि कुण्डलेनोपलक्षितं कण्ठरूपं 
कुष्डलवियोगेऽपि पश्चाखतीयमानमप्रतीयमानं भवति । तद्रूप्रत्यायनमात्रोपयोगित्वादुपलक्षणानामनवच्छ- 


दकत्वात्‌ । 
तदेवं गायत्रीशब्दस्य मुख्याथंत्वे गायत्या ब्रह्मोपलक्ष्यत इत्युक्त, सम्प्रति तु गायत्रीशब्दः 


संख्यासांमास्याद्गोण्या वृत्या ब्रह्मण्येव वत्तंत इति दर्शयति & अपर आह इति & ! तथाहि-षडक्षरेः 
पादेयंथा गायत्री चतुष्पदा एवं ब्रह्मापि चतुष्पाद्‌ । सर्वाणि हि भूतानि स्थावरजङ्गमान्यस्थकः पादः । 
दिवि द्योतनवति चेतन्यरूपे स्वात्मनीति यावत्‌ । त्रयः पादा; । अथवा दिऱ्या शे त्रयः पादाः। तथाहि 
श्रुतिः--'इदं वाव तद्योऽयं बहिर्धा पुरुषादाकाशतस्तद्धि तस्य जागरितस्थानं जाग्रत्‌ खर्वं बाह्यान्‌ 


भामती-व्याख्या 
द्वारा छोड़े गए चारों अक्षर और सोम _छता लेकर आया । तब से गायत्री छन्द आठ अक्षरों 
का हो गया । याज्ञिकों ने सोम याग आरम्भ किया, उसके माध्यन्दिन सवन में त्रिष्टुभ्‌ की 
प्रार्थना पर गायत्री ने उसे बुला लिया, तब से वह गायत्री के आठ अक्षरों को मिला कर ग्यारह 
अक्षरों का हो गया । तृतीय ( सायं । सवन में जगती की प्रार्थना पर गायत्री ने उसको भी 
आमन्त्रित कर दिया, तब से जगती छन्द गायत्री और त्रिष्टुभ्‌ के ग्यारह अक्षरों को अपने 
एक अक्षर में मिला कर बारह अक्षरों वाला हो गया । इस प्रकार सभी छन्दों और तीनों 
सवनों की व्याप्ति गायत्री में अवगत होती है । गायत्री मन्त्र ही द्विजत्व का सम्पादक है-- 
मातुरग्रधिजननं द्वितीयं मौञ्जिबन्धनम्‌ । 
तत्रास्य माता सावित्री पिता त्वाचार्य च्यते॥ ( मनु. २१७० ) 
प्रथम जन्म माता की कुक्षि और द्वितीय जन्म गायत्री से होता है ]। विशेषण के न होने पर 
विशिष्ट की अन्यत्र सत्ता ( सर्वरूपता या व्यापकता ) नहीं मानी जाती किन्तु उपलक्षण के न 
होने पर उपलक्ष्य पदार्थ की सत्ता अन्यत्र नहीं मानी जाती-यह बात नहीं, क्योंकि कुण्डल 
के न रहने पर भी कुण्डलोपलक्षित कण्ठ ( ग्रीवा ) प्रतीयमान होता है, क्योंकि उपलक्षण 
पदार्थ अपने उपलक्ष्य पदार्थ के पूर्ण स्वरूप का परिचायकमात्र होता है, उसका अवच्छेदक 
नहीं होता । इस प्रकार 'गायत्री' शब्द मुस्यार्थ होकर ब्रह्म का उपलक्षक है-यह सिद्ध 
किया गया है । 
अब 'गायत्री' शब्द संख्या-सामान्यरूप गुण को लेकर गौणी वृत्ति के द्वारा ब्रह्मं का 
बोधक है--यह मत दिखाने के लिए भाष्यकार कहते है--“अपर आह साक्षादेव गायत्रीशब्देन 
ब्रह्म प्रतिपाद्यते” । जैसे गायत्री के छः-छः अक्षरवाले चार पाद होते हैं, वेसे ही ब्रह्म के भी 
चार पाद हे--सभी स्थावर-जङ्गम जगत्‌ मिल कर ब्रह्म का एक पाद ( चतुर्थं अंश ) है । 
शेष तीन पाद चुलोक ( प्रकाशात्मक स्व-स्वुरूप ) में अवस्थित हैं। अथवा यहाँ 'दिवि' का 
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ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] ०४०० 'दिन्वोसदितभा्मितीसंवलितभेः २५३ 


धायी शन्दोऽथॉन्तरे सख्यासामान्यात्मयुज्यमानो दृश्यते । तद्यथा-ति चा पते पञ्चान्ये 
पञ्चान्य दृश सन्तस्तत्छृतम्‌ इत्युपक्रम्याह 'संषा विराडन्नादी? ( छा० ४३८) इति । 
अस्मिन्पक्ष ्रह्मेचाभिहितमिति न छम्दोऽमिधानम्‌ । सर्वथाप्यस्ति पूर्वस्मिन्वाक्ये 
प्रकतं ग्रम ।। २५ | 
_ क ~ छे 
शि भूतादिपादव्यपदेशोपपत्श्चेवम्‌ ॥ २६ ॥ 
इतश्चेचमभ्युपगन्तव्यमस्ति, पूवेस्मिन्वाक्ये प्रकृतं ब्रह्मेति । यतो भूतादीन्पादा- 
न्व्यपदिशति। भूतपृथिवोशरीरहृद्यानि हि निर्दिश्याह-सेषा चतुष्पदा षडविधा 
गायत्री? इति । नहि ब्रह्मानाश्रयणे केवलस्य छन्दसो भूतादयः पादा उपपद्यन्ते । अपि 
भामती . 
पदार्थान्‌ वेद तथाऽयं वाव स योऽयमन्तःपुरुष आकाश: शरीरमध्य इत्यर्थं, 'तद्धि तस्य स्वप्नस्थानं 
तथाऽयं वाब स योध्यमन्तहेंदय आकाशः' हुदयपुण्डरीक इत्पथः; तद्धि तस्य सुषुप्तिस्थानम्‌ । तदेतत्‌ 
त्रिपादस्यामृतं दिवि' इत्युक्तम्‌ । तदेवं चतुष्पास्वसामाम्यादृगायत्रीशब्देन ब्रह्मोच्यते इति । छ अस्मिन्‌ 
पक्षे ब्रह्म वाभिहितम्‌ इति ® । ब्रह्मपरत्वादभिहितमिस्थुक्तम्‌ ॥ २५ ॥ 
® षड्विधा इति & । भूतपृथिवीशरीरहृदयवाक्‌प्राणा इति षट्‌ प्रकारा गायत्रचाख्यस्य ब्रह्मणः 
श्रयन्ते -- “पन्च ब्रह्मपुरुषा इति च हृदयसुषिषु ब्रह्मापुरुषश्चतिन्रंह्मसम्बन्धितायां विवक्षितायां संभवति’? । 
अस्यार्थः ¬ हृदयस्यास्य खलु पञ्च सुषयः, पञ्च छिद्राणि । तानि च देवे: -प्राणादिभी रच्यमाणानि स्वगं 
प्राप्तिद्वाराणीति देवसुषयः । तथाहि, हृदयस्य यत्‌ प्राङ्मुखं छिद्रं ततृस्थो यो वायुः स प्राणस्तेन हि प्रायः 
णकाले सञ्चरते स्वर्गलोकं, स एव चक्षुः स एवादित्य इत्यर्थः । “आदित्यो ह वे बाह्यः प्राण: इति 


भामती-व्याख्या | 
अर्थं है-'आकाशे' । ब्रह्म के तीन पाद आकाश में स्थित हैं, जैसा कि श्रुति कहती है-“य् 
तद्‌ ब्रह्मेतीदं वाव तद्योऽग्रं बहिर्धा पुरुषादाकाशः” ( छां. ३१२७७ )। इस श्रुति में त्रिपाद 
अमृत ब्रह्म को जो पुरुष के बाहर अवस्थित भ्रुताकाशस्वरूप कहा गया है, वह केवळ स्तुत्यर्थक 
है । वस्तूत भूताकाश जागरित प्रपच्चोपलक्षित चिदाकाश का आधार है, क्योंकि जागता हुआ 
यह आत्मा बाह्य (शरीर के बाहर अवस्थित) पदार्थों को जानता है, “अयं वाव स योऽयमन्तः 
पुरुष आकाशः ( छां. २।१२।८ ) यहाँ “अन्त? शब्द का अर्थ है-- 'शरीरमध्ये'। शरीर के 
अन्दर स्थित आकाश पुरुष के स्वाप्न प्रपञ्च का आधार एवं “अयं वावे स योऽयमन्तहृंदय 
आकाशः” ( छां. ३।१२।९ ) यहाँ 'अत्तहूंदये' का अर्थ भाष्यकार ने 'हुदयपुण्डरीके' किया 
है, क्योंकि वह पुरुष की सुषुप्ति का आश्रय है । अर्थात्‌ जाग्रत्‌, स्वप्न और सुषुप्ति के अभिमानी 
विश्व, तेजस और प्राज्ञ-ये तीनों जिसके पाद ( पद्यते गम्यतेऽनेन इति पादो गमकः ) हैं, 


- ऐसा तुरीय तत्त्व आकाश में विराजमान है । इस प्रकार चतुष्पात्त्वरूप संख्या की समानता 


को लेकर 'मायत्री' शब्द के द्वारा ब्रह्म अवगमित होता है । भाष्यकार ने जो कहा है-- 
अस्मिन्‌ पक्षे ब्रह्मेवाभिहितम्‌ उसका तात्पर्य है -'गोण्या वृत्त्या बोधितम्‌’ ॥ २५।१ 

“संषा चतुष्पदा पड्विधा गायत्री” ( छा. ३।१२।५ ) इस श्रुति से पूर्वं कथित भूत, 
पृथिवी, शरीर, हृदय, वाक्‌ और प्राण-ये छः गायत्रीसंज्ञक ब्रह्म के प्रकार वर्णित हैं। 
भाष्यकार ने जो कहा है--“पञ्च ब्रह्मपुरुषाः ( छां. ३३१३६ ) इति च हृदयादिसुषिषु 
ब्रह्मपुरुषश्रृतिब्रेह्मसम्बन्धितायां विवक्षितायां सम्भवति” । इसका आशय यह हे कि शरीर 
में रहनेवाले इस हृदय के पाँच देव-सुषि ( छिद्र ) हैं, उन्हें देव-सुषि इस लिए कहा जाता है 
प्राणादि पाँच देवताओं के द्वारा अभिरक्षित हैं। वे छिद्र ही स्वगं-प्राप्ति के द्वार हैं। (१) इस 
हृदय के पूर्वी छिद्र ( द्वार ) में अवस्थित जो वागु है, उसे प्राण कहते हैं, क्योंकि वह “प्राग्‌ 
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वध ०9०० 8, कक्वसूअशाङ्किरभाष्यट॥ ।(००० [ अ- १ पा. १ सू. २६ 


च ब्रह्मानाश्रयणे नेयमक संबध्येत-'तावानस्य महिमा' इति । झनया हि ऋचा स्वर- 
सेन ब्रहोचाभिधीयते, “पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याग्टतं द्चि’ ( व्य ३।१२।५ ) 
इति सर्वात्मत्वोपपत्तः । पुरुषसूक्त पीयसरत्हापरतयेव समाम्नायते । स्प्तिथ्च ब्रह्मण 
ए्रूपतां दर्शयति विष्टभ्याहमिदं रत्स्तमेकांशेन स्थितो जगत” ( गी० १०४२ ) 
इति, “यद्व तद्‌ बरह्म ( छा० ३।१२।७ ) इति च निदेश । एवं सति मुख्याथ उपपद्यते । 
“पञ्च ब्रह्मपुरुषाः ( छा० ३।१३।६ ) इति च दृद्यझ्ाषडु ब्रह्मपुरुषभ्तिश्रह्मसंबन्धितायां 
विवक्षितायां संभवति । तस्मादस्ति पूर्वस्मिन्वाकये ब्रह्म प्रकतम्‌ । तदेव ब्रह्म ज्योति- 
वाक्ये द्यसंबन्यात्पत्यमिज्ञायमानं पराखृश्यत इति स्थितम्‌॥ २६॥ 
उपदेशमेदान्नेति चेन्नो मयस्मिन्नप्यविरोधात्‌ ॥ २७ ॥ 

यदप्येतदुक्तं पूर्वत्र त्रिपादस्यासरतं दिवि’ इति सक्तम्या द्यौ राधारत्वेनोपदिष्टा; 
इह पुनः अथ यदतः परो दिवः' इति पञ्चम्या मर्यादात्वेन, तस्माइुपदे शभेदान्न तस्येह 
प्रत्यसिज्ञानमस्तीति, तत्परिहर्तव्यम्‌ । अत्रोच्यते -नायं दोषः; उभयस्िन्नप्य- 
विरोधात्‌ । उभयस्मिन्नपि सप्तम्यन्ते पञ्चम्यन्ते चोपदेशे न प्रत्यभिश्चानं विरुध्यते । 
यथा लोके वृक्षाग्रसंबद्धोऽपि इयेन उभयथोपदिइयमानो इच्यते, वृक्षात्र इयेनो 

८ भामती 

` श्रुतें: । अथ योऽस्य दक्षिण: सुषिस्ततृस्थो बायुविशेषो व्यानः । ततृसम्बद्ध शत्रं तच्चन्द्रमाः । श्वोत्रेण 
सृष्टा दिशश्चन्द्रमाश्च' इति श्रुतेः । अथ योऽस्य प्रत्यङ्मुखः सुषिस्तत्स्थो वायुविशेषोऽपानः स च वाक्‌ 
तत्सम्बन्धात्‌, वाक्‌ चाग्निरिति । 'वाग्वा अग्नि’ इति श्रुतेः । अथ योऽस्योदङ्‌मुखः सुषिस्तत्स्यो वायु- 
विशेषः स समानः, तत्सम्बद्धं सनः, तप्पर्जन्यो देवता । अथ योऽस्योध्वंः सुषिस्ततृस्स्थो वायुविश्ञेषः 
स उदानः। पादतलादारभ्योध्वं नयनात्‌ स वायुस्तदाधार्षाकाशो देवता । ते वा एते पञ्च सुषयः । 
तस्सम्बद्धाः पञ्चहादंस्य ब्रह्मणः पुरुषा न गायत्रयामक्षरसन्निवेशमात्रे सभवन्ति, किन्तु ब्रह्मण्येवेति ॥२६॥ 

छ यथा लोके इति & । यदाधारत्वं मुख्यं दिवस्तदा कथञ्जि्मर्य्यादा व्याख्येया । यो हि श्येनो 


भामती-व्याख्या 

अनिति-इस व्युत्पत्ति के आधार परं मरण-काल में स्वगलोक की ओर संचरण करता है। 
वही ( प्राण) चक्षु है, वही आदित्य कहा गया है-“आदित्यो ह वै बाह्यः प्राण?” 
( प्रश्तो. ३७) । (२) इस हृदय के दक्षिण-द्वार पर व्यानसंज्ञक वायु है, वही श्रोत्र है, वही 
चन्द्रमा है -' श्रोत्रेण सृष्ठा दिशश्रन्द्रमाश्च” (ऐत. १।७।५)। (३) इस हृदय के पश्चिम द्वार पर 
अपान नाम की जो वायु है, वही वाक्‌ है, वही अग्नि है--“वाग्वा अग्निः” | ऐत. १४) । 
(४) इस हृदय के उत्तर-द्वार पर समान नाम की जो वायु है, वही मन है, वही पर्जन्य 
( वृष्टि ) है--“मनसा सृष्ठा आपश्च वरुणश्च” ( ऐत. १।७।६ ) । (५) इस हृदय के ऊध्वंमुख 
द्वार पर जो वायु है, वही उदान कहलाता है, क्योंकि वह पादतल से ऊपर की दिशा में 
उत्कमण करता है। वही ( उदान ) आकाश है । ये पाँच द्वार हैं, इनके पाचों द्वार-पालों 
को ब्रह्म पुरुष वैसे हो कहते हैं, जेसे राज-द्वार के द्वार-पालों को राज-पुरुष । यह सब कुछ 
'उपपादन केवल भक्षर-सन्निवेशरूप गायत्री में उपपन्न न होकर ब्रह्म में ही समञ्जस होता है, 
अतः यहाँ “गायत्री” शब्द ब्रह्मपरक ही सिद्ध होता है ॥ २६॥ 

पुवेपक्षी ने जो कहा था कि “त्रिपादस्यामृतं दिवि” (छां. ३।१२।९) यहाँ पर 'द्युः 
शब्द सप्तम्यन्त और “यदतः परो दिवः” (छां. ३।१३।७) इस वाक्य में 'द्य' शब्द पञ्चम्यन्त 
है, अत: उपदेश-भेद होने के कारण दोनों की एकता प्रत्यभिज्ञात नहीं । उसका परिहार यह 


किया जाता है कि“ "इस स्या थे में 
दै कि “विवक्षातः कारकाणि भन्ति, के अनुसार एक ही अर्थ में 
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बक्षाग्रात्परतः श्येन इति च । एवं दिव्येच सदूत्रह दिवः परमित्युपदिश्यत्ते। अपर 
आह- यथा लोके दृक्षाग्रणासंबद्धोऽपि श्येन उभयथोपदिश्यमानो दइ्यते, वृक्षाग्रे 
इयेनो चुक्षाआत्परतः शयेन इति च | एवं च दिवः परमपि सद्‌ ब्रह्म दिवीत्युपद्श्यत । 
तस्मादस्ति पूर्वनिदिष्टस्य ब्रह्मग इह प्रत्यमिज्ञानम्‌ । अतः परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दमिति 
सिद्धम्‌ ॥ २७॥ 
BO 
९ 
( ११ प्रतदंनाधिकरणम्‌ । छू० २८-३१ ) 
| प्राणस्तथाऽनुगमात्‌ ॥ २८ ॥ 
अस्ति कोषोतकिब्राह्मणो पनिषदीन्दरपरतर्द्नाख्यायिका- प्रतर्दनो ह वें देवोदा- 


भामती 
वृक्षाग्रे वस्तुतोऽस्ति स च ततः परोऽप्यस्त्येव । अर्वाग्मागातिरिक्तमध्यपरभागस्थस्य तस्येव वृक्षात्प रतोऽव- 
स्थानात्‌ । एवं च वाह्मदयुभागातिरिक्तशरीरहादंदयुभागस्थस्य ब्रह्मणो बाह्याद्‌ द्युभागात्‌ परतोऽवस्यानमुप- 
पन्नम्‌ । यदा तु मर्य्यादेव मुख्यतया प्राधान्येन विवक्षिता तदा लक्षणय!ऽऽघारत्बं व्याख्येयम्‌ । यथा 
> गङ्गायां घोष इत्यत्र सामोप्यादिति । तदिदमुक्तम्‌ ® अपर आह इति &॥ अत एव दिवः परमपी- 
त्युक्तम्‌ ॥ २७॥ 


भनेकलिङ्गसन्दोहे बलवत्कस्य कि अवेत्‌ । 
लिङ्गिनो लिङ्ग मित्यत्र चिन्त्यते घ्रागचिन्तितम्‌ ॥ 
सुख्यप्राणजीवदेवताब्रह्मणामनेकेषां लिङ्गानि बहुनि संप्लवन्ते, तत्कतमदत्र लिङ्ग, लिङ्गाभासञ्च 


भामती=व्याख्या 
विभिन्न कारकों का प्रयोग वाधक नहीं, जैसे कि लोक में वृक्ष की चोटी पर बैठे श्येन पक्षी 
के लिए दोनों प्रकार का प्रयोग देखा जाता है--“वृक्षाग्रे श्येनः, 'वृक्षाग्रात्‌ परतः श्थेनः' । 
अर्थात्‌ आधाररूप अर्थ की विवक्षा में सप्तमी मुख्यार्थक और पञ्चमी लाक्षणिक है, क्योंकि जो 
शयेन वृक्ष के शिखर पर वस्तुतः बैठा है, बह वृक्ष से परे भी अवस्थित है । आशय यह है 
कि वृक्षाग्र कोई एक विन्दु नहीं, अपितु नीचे-उपर की शाखा-प्रशाखाओं से व्याप्त एक ऐसा 
झुर-मुट है, जहाँ वँठा श्येन पक्षी अपनी निचली शाखा की अपेक्षा उपर स्थित हु । इसी 
प्रकार बाह्य यु ( आकाश ) भाग से अतिरिक्त शरीरस्थ हार्दाकाश में अवस्थित ब्रह्म का 
वाह्याकाश की अपेक्षा परतः अवस्थान उपपन्न हे | जब मर्यादा ( अपादानता ) विवक्षित 
होती है, तब पञ्चमी मुख्यार्थक और लक्षणा वृत्ति से आधारार्थक सप्तमी का समन्वय बैसे 
ही किया जा सकता हूं, जसे गङ्गायां घोष: यहां सप्तमी का पर्यवसान सामीप्याथं को 
लेकर हो जाता है, भाष्यकार ने यही कहा हँ--“अपर आह दिवः परमपि सद्ब्रह्म दिवीति 


उपदिश्यते” ॥ २७॥ 
OR 
विषय वस्तु - । 
अनेकलिङ्गसन्दोहे बलवत्‌ कस्य कि भवेत्‌ । 
लिङ्गिनो लिङ्गमित्यत्र चिन्त्यते प्रागचिन्तितम्‌॥ 
[ अनेक पदार्थो के लिङ्गों ( गमकों ) का एकत्र समावेश उपलब्ध होने पर किस' 
पदार्थं का लिङ्ग प्रबल हे--यह यहाँ विचार किया जाता हे, इसका पहले बिचार नहीं किया 


गया है ] अर्थात्‌ मुख्य घाण, जीव, देवता भौर ब्रह्म के रिङ्ग यहाँ प्रतीयमान है, उनमें 
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Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 
सिरिन्द्रस्य प्रिय धामोपजगाम युद्धेन च पौरुषेण च? इत्यारभ्यास्ताता। तस्यां 
श्रयते -'स होवाच प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरसर्तामत्युपास्स्व' इति । तथोत्तर- 
त्रापि “अथ खलु प्राण पच प्रज्नात्मेदं शरीर परिशहयो त्यापयति' ( को० ३।१,२,३ ) इति। 
तथा “न वाच विजिज्ञासीत चक्तार चिद्याद्‌? इति | अन्त च “स पष प्राण एव प्रश्चात्मा- 
नन्दो ऽजरो ऽतः’ ( कौ० ३।८ ) इत्यादि । 
भामती | 

कतमदित्यत्र विचाय्यंते । न चायमर्थोऽत एव प्राण इत्यत्र विचारितः। स्यादेतत्‌ हिततमपुरुषार्थसिद्धश्च 
निखिलभ्नूणहत्यादिपापापरासशंश्च परज्ञास्मत्वं चानन्दादिश्च न मुख्ये प्राणे सम्भवन्ति। तथेष साधु कर्म 
कारयति, एष लोकाधिपतिरित्याद्यपि । जीवे तु प्रज्ञात्मत्वं कथब्विद्भधवेदितरेषां त्वसम्भवः । चक्तृत्वञ्च 
वाक्करणब्यापारवत्वं यद्यपि परमात्मनि स्वरूपेण न सम्भवति तथाप्यनन्यथासिद्ववहुब्रह्मलिङ्गविरोघा- 
ज्जीवद्वारेण ब्रह्मण्येव कथञ्चित्‌ व्याख्येयम्‌, जीवस्य ब्रह्मणोऽमेदात्‌ । तथा च श्रुतिः “यद्वाचानभ्युदितं 
येन वागभ्युद्यते तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि’ इति वाग्वदनस्य ब्रह्म कारणमित्याह । शरीरघारणमपि यद्यपि 
मुख्यमाणस्थेव तथापि प्राणव्यापारस्य परमात्मायत्तस्बात्परमात्मन एव । यद्यपि चात्रेन्द्रदेवताया - विग्रह- 
वत्या लिङ्गमस्ति, तथाहि, इन्द्रधामगतं प्रतदंनं प्रतीन्द्र उवाच । मामेव चिजानीहोत्युपक्रस्य, प्राणोऽस्मि 
प्रज्ञात्मेत्यात्मनि ध्राणशब्दमुच्चचार । प्रज्ञात्मत्व॑ चास्योपपद्यते, देवतानामप्रतिहतज्ञानशक्तिस्वात्‌ । 


भामती-व्याख्या 
किसका लिङ्ग सत्‌ और किसका असत्‌ ( लिङ्गाभास ) है-यह यहाँ विचारणीय है । यह 
विचार पूर्वोक्त “अत एव प्राणः” ( ब्र. सु, १।१।८ ) इस अधिकरण से गतार्थं ,नहीं, क्योंकि 
वहाँ ब्रह्वा-लिङ्ग के अनुरोध पर 'प्राण' शब्द की केवल ब्रह्मपरता स्थिर की गई है, ब्रह्म और 
अब्रह्म के लिङ्गो की प्रवलता-दुर्वंलता का विचार नहीं किया गया । 

' शङ्का-सत्यंहीन्द्रः स होवाच--यामेव विजानीह्येतदेवाहं मनुष्याय हिततमं मन्ये। 

स यो माँ विजानीयान्नास्य केन च कर्मणा लोको मीयते-न मातृवधेन, न पितृबधेन, 
न स्तेयेन, न भ्रूणहत्यया” (कौ. उ. ३।१) इस प्रकार इन्द्र ने प्रतर्दन के प्रति 
जो हिततम पुरुषार्थ-सिद्धि, ञ्रूण-हत्यादि निखिल पापों का अश्लेष, प्रज्ञात्मत्व और अमृतत्व 
का प्रतिपादन किया है, वह वायु-विकारात्मक मुख्य प्राण में समञ्जस्य नहीं होता । “एष 
साधु कमे कारयति”, “एष लोकाधिपतिः” ( कौ. उ. ३८ ) इत्यादि सामर्थ्यं भी मुख्य प्राण 
में नहीं घटता । जीव में प्रज्ञात्मत्व का कथंचित्‌ समन्वय हो जाने पर भी अन्य धमो की 
उपपत्ति नहीं होती । परमात्मा ( ब्रह्म ) में यद्यपि वक्तृत्व ( वाग्व्यापारवत्त्व ) साक्षात्‌ नहीं, 
तथापि ब्रह्म के लिङ्गो ( असाधारण धर्मो ) का बाहुल्य उपलब्ध होने के कारण वक्तत्वादि 
कतिपय घर्मो का भी ब्रह्मा में जीव के द्वारा उपपादन कर लेना चाहिए, क्योंकि जीव ब्रह्म 
से अभिन्न होता है। “यद्‌ वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते, तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि” ( केन. १४) 
यह श्रुति वाख्यवहार की कारणता ब्रह्म में बता रही है । शरीर-धारणरूप जीवत्व यद्यपि 
मुख्य प्राण का धर्म है, तथापि प्राणादि का व्यापार परमात्मा के अधीन ही होता है, अतः 
प्राण-धारकत्व का योग ब्रह्म से भी किया जा सकता है। 

म यद्यपि प्रतदैन के उपदेष्टा इन्द्र में देवतात्व के सूचक विग्रहवत्त्वादि धर्म चर्चित हैं, 
कि इन्द्र-लोक में गए प्रतर्दन को इन्द्र ने "मामेव विजानीहि”--ऐसा आरम्भ करके 
“प्राणोञस्मि प्रज्ञात्मा/--इस प्रकार अपने में प्राणरूपता का उपदेश किया है, जिससे यहु 
अत्यन्त स्पष्ट हो जाता है, कि विग्रहवान इन्द्र की यहाँ प्राणरूपेण उपासना. विवक्षित है । 
नात्मता का सामञ्जस्य तो इन्द्र देवता में हो ही जाता है, क्योंकि देवगणों में प्रज्ञा या 
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तत्र संशयः -किमिह प्राणशब्देन चायुमात्रमसिधीयत, उत देचतात्मा, उत 
जीवः, अथवा पर ब्रह्मेति ? ननु अत एव प्राण» इत्यत्र वर्णित प्राणशब्दस्य त्रह्म- 
परत्वम्‌ । इहापि च ब्र्लिङ्गमस्ति -*आनन्दोऽजरोऽसृतः' इत्यादि । कथमिह पुनः 
सशयः सभर्वात ! अनेकलिङ्गद्शनादिति त्रूमः। न केवलमिह ब्रह्मलिङ्गमेचोपळभ्यते, 
सान्त होतरलिङ्गाम्यपि-“मामेच विज्ञानी हि” ( कौ० ३१ ; इतीन्द्रस्य वचनं देवता- 
त्मलिङ्गम्‌ । इद्‌ शरीरं परिशृह्योत्थापयतीति प्राणलिङ्गम्‌। “न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं 
विद्याद्‌' इत्यादि जीवलिङ्गम्‌ । अत उपपन्नः संशयः तत्र प्रसिद्धर्चायुः प्राण इति प्राप्ते 
भामती र 
सामर्थ्यातिशयाच्चेन्द्रस्य हिततमपुरुषायंहेतुत्वमपि । मनुष्याधिकारत्वाच्छास्त्रस्य देवान्‌ प्रत्यप्रवृत्ते श्रू'ण- 
हत्यादिपापापरामर्शस्योपपत्तेः । लोकाधिपत्यं चेन्द्रस्य लोकपालस्वात्‌ । आनन्दादिरूपत्वं च स्वगंस्यैवा- 
नन्दत्वात्‌ । 'आभूतसंप्लवं स्थानममृतत्व हि भाष्यते’ इति स्मृतेश्वामृतर्त्वामद्धस्य । त्वाष्ट्महनमित्याद्या 
च विग्रहवत्वेन - स्तुतिस्तत्रेवोपपद्यते । तथापि परमपुरधार्थस्यापवर्गस्य परब्रह्मज्ञानांदन्यतोऽनवाप्ेः 
परमानन्दरूपस्य मुश्यस्यामृतत्वस्याजरत्वस्य च ब्रह्मरूपाव्यभिचारादध्यात्मसम्बन्धभूम्नश्च पराचीदद्रेऽनु- 
पपत्तेः इन्द्रस्य देवताया आत्मनि प्रतिङुद्धस्य चरमदेहस्य वामदेवस्येव प्रारब्धविपाककर्मावयमात्रं भोगेन 
क्षपयतो ब्रह्मण एव सवंमेतत्कल्पत इति विग्नहचदिन्द्रजीवप्राणवायुपरित्यागेन ब्रह्मात्र प्राणशाब्दं प्रतीयत 
इति पूर्व पक्षाभावादनारभ्यमेतदिति । 


बे ० १ च 
अत्रोच्यते -'यो वे प्राण: सा प्रज्ञा या वा प्रज्ञा स प्राणः सह ह्येतावस्मिन्‌ शरोरे वसतः 


भामती-व्याख्या 

ज्ञान की अप्रतिहृत ( अबाध) शक्ति होती है । इन्द्रादि विशेष शक्ति-सम्पन्न होने के 

कारण हिततम ( परम ) पुरुषार्थ के हेतु भी माने जाते हें । भ्रूण-हत्यादि-जनित पाप का 

सम्बन्ध भी इन्द्रादि देवगणों के साथ नहीं होता, क्योंकि विधि-निषेधात्मक शास्त्रों के 

अधिकारी त्रैवणिक मनुष्य ही माने जाते हैं, देवगण नहीं । इन्द्र लोकपाल देवता होने के 

कारण लोकाधिपति कहा जाता है । स्वर्ग सुखरूप है, अत: स्वर्गाधिपति को आनन्दरूप कहा 

जाता है। “आमुतसम्प्लवं स्थानममृतत्वं हि भाष्यते”--इस परिभाषा के अनुसार 

त्रिलोक्यन्तगंत भुतो के प्रलय-पर्यन्त रहनेवाले स्वर्गादि लोकों को अमृत ( अनश्वर ) कह 

दिया गया है, अत: औपचारिक अमृतत्व भी इन्द्र में घट जाता है । इन्द्र ने जो अपनी स्तुति 

करते हुए कहा है--त्वाष्ट्रमहनम्‌', वह स्तुति विग्रहधारो इन्द्र देवता में हो उपपन्न होती है । 

तथापि परमपुरुषार्थरूप मोक्ष का साधन ब्रह्म-ज्ञान से भिन्न इन्द्रदेवतादि का ज्ञान 

नहीं होता । परमानन्दरूपता एवं मुख्य (अनौपचारिक) अमृतत्व--ये दोनों धर्म ब्रह्मरूपता से 
अव्यभिचरित हैं। जिस प्राण तत्त्व के साथ उपासक के शरीर का बहुल सम्पर्क (ज्रः सू. 
१।१।२९ में ) बताया गया है.- “अथ खलु प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परिगृह्य उत्थापयति” 

( कौ. उ. ३॥३ ) ऐसा प्राण बाह्य इन्द्र नहीं हो सकता, अपितु ब्रह्म ही हो सकता है । इन्द्र 
ने प्रतदंन को जो उपदेश दिया है कि “मामेव विजानीहि” वह इन्द्र ने अपने आप में 
ब्रह्महपता का वैसे ही साक्षात्कार करके दिया है, जसे वामदेव ने अपने अन्तिम जन्म में 
शेष प्रारब्ध का उपभोग करते समय गर्भ-वास में कहा था--“अहं मनुरभवं सूर्यश्च” ( बह. उ. 
१।४।१० ) । ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मरूप हो जाता है, उसमें ब्रह्म के लिङ्गो का समन्वय समुचित ही 
माना जाता है । फलतः प्रकृत में विग्रहधारी इन्द्र, जीव और प्राण वायु को छोड़ कर “प्राण” 
शब्द ब्रह्म को ही कहता है, इस प्रकार पूर्वे पक्ष के उठने का यहाँ कोई अवसर ही नहीं, 
अतः इस अधिकरण के आरम्भ की कोई आवश्यकता नहीं है । 

३३ 
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उच्यते --प्राणदाब्द ब्रह्म विज्ञेयम्‌ । कुतः ? तथाऽचुगमात्‌ | तथा हि - पौर्वापयंण 
पर्यालोच्यमाने वाक्ये पदार्थानां समन्वयो ब्रह्मपति पादनपर उपलभ्यत । उपक्रमे 
तावत्‌ “वर दृणीष्व इतीन्द्रेणोक्तः प्रतदेनः परमं ,पुरुषाथ वरमुपचिक्षेप ~ स्वमेव में 
वृणोष्व यं त्वं मडुष्याय हिततमं मन्यसे इति । तस्म हिततमत्बेनो पदिश्यमानः प्राण; 
कथं परमात्मा न स्यात्‌ ? नह्यन्यत्र परमात्मज्ञानाद्धिततमप्राप्तिरस्ति, 'तमेब चिदि- 


भामती 
सहोत्क्रामत:' इति यस्येव प्राणस्य प्रज्ञात्मन उपास्यत्वमुक्त तस्येव प्राणस्य प्रज्ञात्मना सहोत्क्रसणमुच्यते । 
नच ब्रह्मण्यभेदे द्विवचनं, न सहभावः, न चोत्क्रमणम्‌ । तस्माद्वायुरेव प्राणः । जीवश्च धरज्ञास्मा सह 
प्रवृत्तिनिवृत्त्या भकत्येकस्वम्ननयोरुपचरितं यो वे प्राण इत्यादिना । आनन्दामराजरापहतपापत्वादयश्च 
ब्रह्मणि प्राणे भदिष्यन्ति । तस्माद्ययायोगं त्रय एवात्रोपास्याः। न चेष वावयभेदो दोषमावहति । 
चाक्यार्थावगमस्य पदार्थावगमपुवंकत्वात्‌ । पदार्थानां चोष्तेन मार्गेण स्वातन्त्र्यात्‌ । तस्माढुपास्यभेदादु- 
पासात्रेविध्यमिति पूर्व: पक्षः । 

सिद्धान्तस्तु—सत्यं पदार्थावगमोपायो वाक्यार्थावगमः, न तु पदार्थावगमपराण्येव पदानि, अपि 
त्वेकवाक्यार्थावगमपराणि । तमेव त्वेकं वाक्यार्थं पदार्थादगममन्तरेण न दावनुवन्ति कर्तुमित्यन्तरा 
तदर्थेन तमप्यदगमयन्ति, तेन पदानि बिशिष्टेकार्थावबोधनस्वरसान्येव बलबद्बाधकोपनिपाताज्नाना्थं- 
बोधपरतां नीयन्ते । यथाहुः -- सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्यभेदश्च नेष्यते’ इति । 

तेन यथोपांशुद्राजनाक्ये जामितादोषोपक्रमे तत्प्रतिसमाधानोपसंहारे चेकवावयत्वाय प्रजा- 


भामती -व्याख्या 
समाधान--“यो वे प्राणः सा प्रज्ञा या वा प्रज्ञा स प्राणः सह ह्येतावस्मिन्‌ शरीरे 
वसतः सहोत्क्रामतः” ( कौ. उ. ३।३,४) इस श्रुति के हारा जिस प्राण की प्रज्ञारूपेण 
उपासना प्रतिपादित है, उसी प्राण का प्रज्ञा के साथ-साथ वास और उत्क्रमण कहा गया 
है । ब्रह्म प्राण से अभिन्न तत्त्व है, उसमें न तो 'वसतः' और 'उत्क्रामतः का द्विवचन उपपन्न 
होता है, न सहवास और न सह उत्क्रमण । अतः यहाँ 'प्राण पद से प्राण वायु का ही ग्रहण 
करना होगा । जीव प्रज्ञात्मा कहलाता है । इन दोनों का सहवास, सहोत्क्रमण और औपचारिक 
एकत्व भी कहा जा सकता है--“थो वे प्राण: सा प्रज्ञा” । आनन्दत्व, अमरत्व, अजरत्व और 
अपहुतपाप्मत्वादि ब्रह्मरूप प्राण में घट जाते हैं, अ : प्राण वायु, इन्द्र देवता और जीव--ये 
तीनों ही यथायोग उपासनीय हैं। तीन पदार्थों की उपासना विवक्षित होने से वाक्य-भेद 
प्रसक्त होता है- ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि पदार्थों का ज्ञान वाक्यार्थ-ज्ञान का जनक होता 
है, यहाँ पदाथ तोन स्वतन्त्रलूप से उपदिष्ट हैं, अतः उपास्य पदार्थो के भेद से त्रिविध 
उपासना विवक्षित है । 
सिद्धान्त - यह सत है कि वाक्यार्थावबोध का उपाय पदार्थावगम होता है, किन्तु 
य पद केवल पदार्थावगति में ही पर्यवसित होते हैं-ऐसा कोई नियम नहीं, वस्तु- 
पद वाक्यार्थावगम करने क हो कावा सकता अत मत 
विशिष्ट वा त के लिए ही अपने पदार्थों का ज्ञान कराया करते हैं, फलतः एक 
पक 40 ळी 224 पदों प किसी प्रबल बाधक के द्वारा ही अनेकार्थाव- 
मेदश्च नेष्यते” ( इलो, वा. प 3मारिल भट्ट कहते हैं--“सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्य- 
मे दि ण वा. ए. १३५) । अत एवं [उपांशुयाजाधिकरण ( जै. सू. २१४) 
या है--“जामि वा एतद्‌ यज्ञस्य नियते यदन्वनदौ पुरोडाशौ, उपांशुयाज- 
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त्वाउतिसत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेडयनाय” ( इवेता० ३८ ) इत्यादिश्चतिभ्यः। 
तथा स यो मां वेद न ह वे तस्य केनचन कर्मणा लोको मौयते न स्तेयेन न भ्रणह- 
त्यया' ( कौ० ३।१ ) इत्यादि च ब्रह्मपरिश्रहे घटते । ब्रह्मचिज्ञानेन हि सर्वेकमंक्षयः 
सिद्धः -क्षीयम्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दरें परावरे' ( सु+ २२८ ) इत्याद्यासु 
अब । अज्चात्मत्व च त्रदापक्ष एयोपपच्चते, नह्यचेतनस्य वायोः प्रज्ञात्मत्वं संभवति | 
तथोपसंहारेऽपि - आनन्दोऽजरो मृत” इत्यानन्द्त्वादीनि न ब्रह्मणोऽन्यत्र सम्यक 
संभवन्ति। स न साधुना कर्मणा भूयान्भवति नो पचासाशुना कर्मणा कनीयानेष हव 
साधु कम कार्यांत तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कम कारयति तं 
यमेभ्यो लोकेभ्यो ऽधो निनीषते' इति, 'एष लोकाधिपतिरेष लोकपाल पष लोकेशः” 
{ को०३।८) इति च। सरचेमेत तपरस्सिन््रह्मण्याध्रीयमाणे ५चुगन्तु शक्यते न मुख्ये 
प्राणे । तस्मात्प्राणो ब्रह्म ॥ २८ ॥ 


न चक्तुरात्मोपदेशादिि चेदष्यात्मसंबन्ध भूमा ह्यस्मिन्‌ ॥ २९ ॥ 

. युक्त - प्राणो ब्रह्मेति, तदाक्षिप्यत्ते। न पर ब्रह्म प्राणशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? 
बकलुरात्मोपदेशात्‌ । यक्ता हीन्द्रो नाम कश्चिद्वग्रहवान्देवताचिशेषः स्वमात्मानं प्रतद्‌- 
नायाचचक्षे --मामेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा' इत्यहंकारवादेन । 
ख॒ पष वक्‍तुरात्मत्वेनोपदिश्यमानः प्राणः कथं ब्रह्म स्यात्‌? नहि त्रह्मणो चक्तत्वं 
संभववि, 'अबागमनाः' \ दृह० २८८ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। तथा विप्रहसंबन्धिभिरेव 
त्रहाण्यसंभवद्धिधमेरात्मान तुशव-'त्रिशीर्षाणं त्वाध्र्महनमरुन्मुखान्यतीन्शालावूकेभ्यः 
, आायच्छम! इत्येवमादिभिः । प्राणत्वं चेन्द्रस्य वलवच्वादुपपद्यते । 'प्राणो चे चलम्‌' 
इति हि विज्ञायते । बलस्य चेन्द्रो देवता प्रसिडा । 'या च काचि द्वलप्रकति रिन्द्रकमैंच 
तत्‌' इति हि वदन्ति प्ज्ञात्मत्यमप्यप्रतिहतज्नानत्वाइवतात्मनः संभचति । अप्रतिहत- 
ज्ञाना देवता इति हि वदन्ति। निश्चिते चवं देवतात्मोपदेशे हिततमत्वादिविचनानि 
यथासंभवं तद्वियाण्येच योजयितव्यानि। ` तस्माइचरिन्द्रस्यात्मोपदेशान्न प्राणो 
ब्रह्म त्याक्षिप्य प्रतिसमाधोयते ~ भध्यात्मसंवन्धमूमा ह्यस्मिन्‌ इति । अध्यात्मसंबन्धः 


भामती 
पतिरुपांशु यष्टव्य इत्यादयो न पृथर्बिधयः किन्त्वथंवादा इति निर्णोत, तथेहापि मामेव विजानी हीत्यु- 


पक्रम्य प्राणोऽस्मि प्रज्ञत्मेत्युकस्वाइल्ते स एष प्राण एव परज्ञात्माऽऽनन्दोऽजरोऽमृत इत्युपसंहाराद्‌ अह्मप्येक. 
St MN 
भामती-व्याख्या 


मन्तरा यजति, विष्णुरुपांशु यष्टव्योऽजामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु य्व्योऽजामित्वाय, अग्नीषो- 
मावृपांशु यष्टव्यावजामित्वाय”' (तँ. सं. २।६।६) । 'अन्वच्चौ' का अर्थ है-निरन्तर {अव्यवहित} 
क्रियमाण । आग्नेय और अग्नीषोमीय-इन दोनों यागों में पुरोडाश द्रव्य है, अतः दोनों 
कर्मो का निरन्तर ( लगातार ) अनुष्ठान करने पर अजामित्व ( आलस्य } उत्पन्न हो सकता 
था, अतः इन दोनों कर्मों के मध्य में घुतद्रव्यक उप'शुयाज नाम का कमं किया जाता है। 
वहाँ सन्देह किया गया है कि विष्ण्वादि-घटित तीनों वाकय तीन पृथक्‌-पृथक्‌ कर्मों के 
विधायक हैं? अग्रवा “उपांशु जमन्तरा यजति” -यह वाक्य ही केवळ एक कमं का 
विधायक है और उक्त तीनों वाक्य उसी कर्म के अनुवादक हैं ? वहाँ ] निर्णय दिया गया है 
कि उपांशुयाज-वाबय में जिस 'जामिता' दोष का उपक्रम किया गया है, उसी का अन्त में 
उपसंहार किया गया, इस प्रकार की एकवाक्यता के आधार पर यही स्थिर होता है कि 
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प्रत्यगात्मसंबन्धः, तस्य भूमा बाहुल्यम्‌ , अस्मिन्नध्याय उपलभ्यते । यावद्धथस्मिन्‌ 
शरीरे प्राणो चसति तावदायु? इति प्राणस्यैव प्रज्ञात्मनः प्रत्यग्भूतस्यायुष्पदानोप- 
संहारयो: स्वातन्त्यं दशयति, न देवताविशेषस्य पराचीनस्य । तथा<स्तित्वे च प्राणानां 
निःश्रेयसमित्यध्यात्ममेवेन्द्रियाश्रयं प्राणं दशयति | तथा “प्राण एव श्रज्ञात्मेद शरीर 
परिगृद्योत्थापयति' ( कौ० ३३) इति । 'न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात' इति 
चोपक्रम्य 'तद्यथा रथस्यारेषु नेमिरपिता नाभावरा अर्पिता एवमेवता भूतमात्राः प्रज्ञा- 
मात्रास्वपिताः प्रज्ञामात्राः प्राणेऽर्पिताः स एषः प्राण एव अज्ञात्मानन्दोउजरो उस्चुतः' 
इति चिषयेन्द्रियव्यबहारानभिभूतं प्रत्यगात्मानमेवो पसंहरति । "ख म आत्मेति विद्यात्‌ 
इति चोपसंहारः प्रत्यगात्मपरिग्रहे साधुन पराचीनपरिग्रहे । “अयमात्मा ब्रह्म सर्चाचुभूः' 
(बृह० २।५।१९) इति च श्रुत्यन्तरम्‌ । तस्मादध्यात्मसंवन्धवाहुल्यादू ब्रह्मोपदेश एवायं 
न देवतात्मोपदेशः ।॥ २९ ॥ 
कथं तहि वक्तरात्मोपदे शः-- 
शास्रद्ृष्ट्या तूपदेशो वामदेववत्‌ ॥ ३० ॥ क 
, इन्द्रो नाम देवतात्मा स्वमात्मानं परमास्मत्वेनाहमेव परं ब्रह्मेत्याघंण दृशेनेन 
यथाशास्त्रं पश्यन्नपदिशति स्म - मामेव विज्ञानीहि इति। यथा 'तद्धेतत्पश्यन्नषिर्वा- 
मदेवः प्रतिपेदेऽहं मदुरभवं सूर्येश्च' इति, तद्वत्‌ ! 'तद्यो यो देवानां पत्यधुध्यत a 
तदभवत्‌? ( ३० १।४।१० ) इति श्र॒तेः । यत्पुनरुक्तं 'मामेव विजानोहि’ इत्युकत्वा विग्रहः 
धर्मेरिन्द्र आत्मानं तुष्टाव त्वाप्रवधादिभिरिति, तत्परिहर्तव्यम्‌। अत्रो च्यते-न ताचत्‌ 
्वाष्ट्वधादीनां विज्ञयेन्द्रस्तुत्यर्थत्वेनोपन्यासः, यस्मादेचंकर्माहं तस्मान्मां विजा- 
नोहीति । कथं तहि ? विश्ञानस्तुत्यर्थेत्वेन यत्कारणं त्वाष्ट्रवधादीनि साहसान्युपन्यस्य 
परेण विज्ञानस्तुतिमचुसंदघाति - 'तस्य मे तत्र लोम च न मीयते स यो मां वेद न ह 
वे तस्य केन च कर्मणा लोको मीयते' इत्यादिन । एत दुक्त भचति -- यस्मादीहृशान्यपि 
क्रराणि कर्माणि कृतवतो मम ब्रह्म भूतस्य लोमापि न हिस्यते, ख योऽन्योऽपि मां वेद 
न तस्य केनचिदपि कमंणा लोको हिस्यत इति । चिश्ञेयं तु ब्रह्मेव 'प्राणो ऽस्मि प्रज्ञात्मा” 
इति वक्ष्यमाणम्‌ | तस्माद्‌ चरह्मचाक्यमेतत्‌ ॥ ३० ॥ 
भामती 
वाक्यत्वावगतो सत्यां जीवमुख्यप्राणलिङ्गे अपि तदनुगुणतया नेतञ्ये, अन्यथा 'वाकयभेदप्रसङ्गात्‌ । यत्‌ 
पुनर्मेददशँन 'सह होती! इति तज्ज्ञातक्रियाशक्तिभेदेन बुद्धिप्राणयोः प्रत्यगात्मोपाधिभूतयो निर्देशः प्रत्य- 
गात्मानमेवोपलक्षयितुम्‌ । अत एवोपलच्यस्थ प्त्यगात्मस्वरूपस्याभेदमुपलक्षणाभेदेनोपलक्षयति & प्राण 
एव प्रज्ञात्मा इति & : 
भामती-व्याख्या 

“प्रजापतिरुपांशु यष्टव्यः" _ इत्यादि तीनों वाक्य पथक्‌ कर्म के विधायक, नहीं, अपितु 
अर्थंवादमात्र हुँ । वैसे ही प्रकृत में “मामेव विजानीहि”-इस प्रकार का उपक्रम करके अन्त 
में कहा गया है--“स एष प्राण एव प्रज्ञात्माऽनस्दोऽजरोऽमृतः ।” इससे पुरे वाक्य-समूह की 
ब्रह्म में एकवाक्यता अवगत होती है, अतः वहाँ उपलभ्यमान जीव और प्राणवायु के लिङ्गो 
की ब्रह्मपरक ही व्याख्या करनी चाहिए, अन्यथा वाक्य-भेद प्रसक्त होता है। “सह ह्येतौ 
वसत.” --इत्यादि वाक्यों से जो भेद प्रतीत होता है, उससे प्रत्यगात्मा की हो उपस्थिति 
कराई जाती है, क्योंकि प्रज्ञा बुद्धि) और प्राण दोनों प्रत्यगात्मा की उपाधि हैं । अत एंव 
उनसे उपलक्षित प्रत्यगात्मा का अभेद उपलक्षणों के अभेद-निर्देश से सूचित किया जाता 
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जोवग्रुख्यप्राणलिज्ञान्नेति चेन्नोपास त्रै बिध्या- 
दा्श्रतत्वादिह तद्योगात्‌ ॥ ३१ ॥ 

यद्यप्यध्यात्मसंबन्धभूमदशेनान्न पराचीनस्य देवतात्मन उपदेशाः, तथापि न 
म्रह्मवाक्य भावतुमहात । कुतः ? जीवलिङ्गान्मुख्यपाणलिक्गाच्च । जीवस्य तावदस्मिन्‌ 
वाक्ये विस्पष्टं लिङ्गमुपलभ्यते “न वाचं विजिज्ञासीत बक्तार विद्याद्‌' इत्यादि । अत्र 
हि वागादिभिः करणेव्यापृतस्य कार्यकरणाध्यक्षस्य जीवस्य चिज्ञयत्वमभिघीयते । 
तथा सुख्यपार्णाळङ्गमपि - “अथ खलु प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परिगुह्योत्थापयति' 
इति । शरीरधारणं च मुख्यपाणस्य घर्मः, माणसंचादे वागादीन्प्राणान्प्रकृत्य--'तान्व- 
रिष्ठः प्राण उवाच मा मोहमापद्यथाहमेवेतर्पञ्चधात्मानं परचिभज्यैत द्वाणमचष्टभ्य विधार- 
यामि' ( ० २३३ ) इति अवणात्‌ । ये तु 'इमं शरीर परिग्रहम इति पठन्ति, तेषामिमं 
जीवमिन्द्रियश्नामं चा परिशक्य' शरीरमुत्थापयतीति व्याख्येयम्‌ । प्रज्चात्मत्वमपि जीवे 
तावच्चेतनस्वादुपपन्नम्‌। मुख्येऽपि प्राणे ग्रज्ञासाचनप्राणान्तराश्रयत्वादुपपन्नमेच । 
जीवसुख्यप्राणपरिग्रहे च प्राणप्रज्ञात्मनोः सहवुत्तित्वेनाभेदनिद्शः, स्वरूपेण च भेद्‌- 
निदेश इत्युभयथापि निदेश उपपद्यते - “यो चे प्राणः सा प्रज्ञा या घे प्रज्ञा प्राणः सह 
ह्येतावस्मिन्‌ शरीरे चसतः सहोत्क्रामतः इति । ब्रह्मपरिग्रहे तु कि कस्माद्धिद्यत ? 
तस्मादिह जीवसुर्यधाणयोरन्यतर उभौ वा प्रतीयेयातां न ब्रह्मेति चेत्‌ नतदेवम्‌ ; 

rhein कक य की 


र 
तस्मादनन्यथासिद्धघ्रह्मलि ्गानुसारतः । WS ॥ 
इति संग्रहः ॥ २८-३० ॥ | 
` न ब्रह्मवाक्यं भवितुमहंति'' इति । नेष सन्दभां बह्मवाक्यमेव भवितुमर्हतीति, किन्तु यथायोगं 
किञ्चिदत्र जोववाक्यं, किञ्चिन्मुख्यप्राणवाकयं, किञ्चिदृबह्मवाषयमित्यर्थः । & प्रज्ञासाधनप्राणान्तराश्रय- 
त्वाद्‌ इति & । प्राणान्तराणोर्द्रियाण, तानि हि मुख्ये घ्राणे प्रतिष्ठितानि । जीवमुख्यप्राणयो रन्यतर' 
इत्युपक्रममात्रम्‌ । $ उभो इति & । पूर्वपच्ततरवम्‌ । ब्रह्म तु ध्रुवम्‌ | & न ब्रह्म इति & । न ब्रह्म- 


भामती-व्याख्या 

है- प्राण एव प्रज्ञात्मा” । अतः यहाँ का निष्कर्ष यह है कि 

तस्मादनन्यथासिद्धब्रह्मलिङ्गानुसारतः। 

एकवाक्यबलात्‌ प्राणजीवलिङ्गोपपादनम्‌ ॥ 
ब्रह्म के अव्यभिचरित आनन्दत्वादि लिङ्गों के अनुसार एकवाबयता अवगत होती है, 
अत: प्राणवायु और जीव के प्रतीयमान छिङ्गों का ब्रह्म में ही सामञ्जस्य कर लेना 
चाहिए ।। २८-३० ॥ 

भाष्यकार ने जो कहा है कि “न ब्रह्मवाक्यं भवितुमहंति” उसका आशय यह है कि 

उक्त वाक्य नियमतः ब्रह्मपरक नहीं हो सकता, किन्तु कोई वाक्य जीवपरक, कोई मुख्य 
भाणपरक. और कोई ब्रह्मपरक भी हो सकता है, क्योंकि जीव और मुख्य प्राण का रिङ्ग भी 
विद्यमान है [ “वक्तारं विद्यात्‌” ( कौ. उ. १८ ) यहाँ कार्य-करणाध्यक्षरूप जीव को विज्ञेय 
बताया है । “प्राण एव प्रज्ञात्मेद शरीरं परिगृह्योत्थापयति” ( को. उ. ३३ ) यहाँ शरीर- 
चारण मुख्य प्राण का व्यापार कथित है । मुख्य प्राण ही प्रज्ञा के साधनीभ्ूत प्राणान्तर . 
( इन्द्रियों ) का आश्रय ( प्रतिष्ठापक , माना जाता है, अतः वह प्रज्ञात्मा दै । भाष्यकार ने 
पुर्व पक्ष का उपसंहार करते हुए जो कहा दै—“तस्मादिह जीवमुख्यप्राणयोरन्यतर उभो वा 
प्रतीयेयाताम्‌, न ब्रह्म” वहाँ अन्यतरत्व का केवल उपक्रम किया गया हूँ, अर्थात्‌ अन्यतर 
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उपासात्रेविध्यात्‌ । एवं सति त्रिचिधसुपासनं प्रसज्येत ~ जोवोपाखनं, सुख्यप्राणो- 
पासनं बह्मोपासन चेति । नचेतदेकस्मिन्‌ वाक्ये-थ्युपगन्तु युक्तम्‌ , उपक्रमोपसंहा- 
राभ्यां हि वाक्येकत्वमवगस्यते। 'मामेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य "प्राणोऽस्मि 
मञ्चात्मा तं मामायुरश्र॒तमित्युपासस्त्रः इत्युक्त्वा, अन्ते स एव SE 
एव प्रन्चात्मानन्दोऽजरोऽसुतः' इत्येकरूपावुपक्रमोपसंहारो दृश्येत। तत्रार्थकत्वं 
युक्तमाश्रयितुम्‌। नच व्रह्मलिङ्गमन्यपरत्बेन परिणेतुं शक्यम्‌ , दृशानां थूतमात्राणां 
घञ्चामात्राणां च ब्रह्मणोऽन्यत्रार्पणानुपपत्तः । आश्रितत्वाच्चान्यत्रापि ्ह्मालङ्गघशात्‌ 
प्राणशब्दस्य ब्रह्माण प्रवृत्तः | इहापि च हिततमापन्याखाद्त्रह्लिङ्गठोगाद्‌ ब्रह्मो पदेश 
एचायमिति गम्यत । चतु मुख्यप्राणलिङ्गं दितम्‌ - इदं शरीरं परिणृह्योत्थापयति' 
इति - तदसत्‌ , माणव्यापारस्यापि परमात्मायत्तत्वात्परमात्मन्युम्चरितुं शक्यत्वात्‌ , 
“न प्राणेन नापानेन मत्यों जीवति कश्चन । इतरेण तु जीचन्ति यस्मिज्नेताइुपाशितौ ॥' 
( काठ० २।५।५ ) इति अतेः । यदपि 'न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्याद्‌’ इत्यादि 
जोबलिङ्गं दशितं तदपि न ब्रह्मपक्षं निचारयति । नहि जीवो नामात्यन्तभिन्नो ब्रह्मणः, 
'तरवमसि?, अह ब्रह्मास्मि’ इस्यादिश्रुतिभ्यः। ञुद्धथाद्यपाधिक्ृतं तु विशेषमाश्चित्य 
बह्व सञ्जावः कता भोक्ता चेत्युच्यते । तस्योपाधिकृतविशेषपरित्यागेन स्वरूपं ब्रह्म 
दर्शयितुं 'न वाचं त्रिजीज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌ इत्यादिना प्रत्यगात्मासिमुखीकरणार्थ 
उपदेशो न विरुध्यते । 'यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते । तदेव ब्रह्म त्वं चिद्धि नेदं 
यदिदमुपासते ।॥? ( के० १४) इत्यादि च श्रत्यन्तरं वचनादि वियाग्याएतस्ये चात्मनो 
ब्रह्मत्वं दशयति । यत्पुनरेतदुक्तम्‌-'सह ह्येताचस्मिञशरीरे चसतः सहोत्क्रामतः इति 
प्राणप्रशात्मनोभेंद्द्शन ब्रह्मवादे नोपपद्यत इति ` नेष दोषः; ञ्चानक्रियाशक्तिद्ठयाश्चययो- 
बुद्धिमाणयोः प्रत्यगास्मोपाथिभूतयो भेदनिदंशोपपत्तः उपाधिद्वयोप हितस्य तु 


ग्रत्यगात्मनः स्वरूपेणाभेद्‌ इत्यतः प्राण एव मज्ञात्मेत्येकीकरणमविरुद्धम्‌ । 
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भामती ” 
वेत्यर्थः । ® दशानां भूतमात्राणाम्‌ इति & । पञ्च शब्द।दयः पञ्च पृथिव्यादय इति दश भूतमात्राः । पञ्च 
बुद्धीन्दियाणि पञ्च बुद्धय इति दश प्रज्ञामात्राः । तदेवं स्वमतेन व्याख्याय प्राचां वृत्तिकृता मतेन व्याचष्टे 
% अथवा इति ® । पुर्व प्राणस्येकमुपासनमपरं जीवस्यापरं त्रह्मण इत्युपासनन्रेविष्येन वाकथभेदग्रसङ्गो 
इषणमुक्तम्‌ , इह्‌ तु ब्रह्मण एकस्येचोपासात्रयविशञिष्टस्य विधानान्न वाक्यभेद इत्यभिमानः प्राचां वृत्ति- 
कृताभ्‌ । तदेतदालोचनीयं, कथं न वाक्यभेद/इति युक्त सोमेन यजेतेत्यादी सोमादिगुणविशिष्टयागविधान 
“-+-++++++त+>त-_.............. 


भामती-व्याख्या 

को ही उपासन। की जाय-ऐसा स्थिर नहीं। 'उभौ'-- यह निर्देश जीव और मुख्य प्राण 
की श्राप्तिमात्र का बोधक ह, ब्रह्म का निषेधक नहीं, क्योंकि ब्रह्म की उपासना तो ध्रत्रभावी 
€। न ब्रह्म' इसका अर्थ अवधारण पूर्वक हुँ ~न ब्रह्म॑व” | फलतः पूर्व पक्षी की ओर से ' जीव', 
मुख्य प्राण” और 'ब्रह्म--इन तीनों की उपासना का पर्यवसान किया हे, तभी सिद्धान्त में 
त्रिविध उपासना को असम्भव बताया गया हैँ । भाष्यकार ने जो ब्रह्म की असाधारण क्षमता 
बताते हुए कहा हुँ-“दशानां भूत मात्राणां प्रज्ञामात्राणां च बरह्मणोऽन्यत्रार्पणानुपपत्तेः” । वहाँ 
शब्दादि पाँच और पृथिव्यादि पाँच ये मिला कर दश भूतमात्राएँ हैं । पाँच ज्ञानेन्द्रिय और 
और उनके कायंभूत पाँच ज्ञान'--ये दश प्रज्ञामात्राएँ हैं। 

३१ वे सुत्र की स्वाभिमत व्याख्या करने के अनन्तर भाष्यकार प्राचीन आचाय. 
वत्तिकार के मतानुसार व्याख्या प्रस्तुत करते हैँ--“अथवा 'नोपासात्रैविध्यादाश्रितत्वादिहः- 
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अथवा -“नोपासात्रेविध्यादाधितत्वादिह तद्योगात्‌' इत्यस्यायमन्यो ऽ्थः-- 
ब्रहाचाक्येपि जीवमुख्यप्राणलिङ्ग विरुध्यते । कथम्‌ ? उपासात्रैविध्यात्‌ । त्रिविधमिदद 
ब्रह्मोपासनं चिवक्षितम्‌-प्राणधमंण, प्रज्ञाधमण, स्वधर्मेण च। तत्र आयुरसतमुपा- 
स्स्थायुः माणः इति, इद्‌ शरीर परिशक्योत्थापयति' इति, 'तस्मादेतदेचोक्थमुपासोत' 
इति च प्राणधर्मः । “अथ यथास्यै प्रज्ञायै 'सर्चाणि भूतान्येकीभवन्ति तद्वयाख्यास्यामः' 
इत्युपक्रस्य वागेवास्या पकमङ्गमदुट्हत्तस्ये नाम परस्तात्प्रतिचिहिता भूतमात्रा प्रज्ञया 
वाचं समारह्य वाचा सर्वाणि नामान्याप्नोति इत्यादिः पज्ञाधर्मः । “ता वा पता ददोव 
भूतमाजा अधिम्रज्ञ दश प्रज्ञामात्रा अधिभूतम्‌ । यद्धि भूतमात्रा न स्युने प्रज्ञामात्राः 
स्युः । यद्धि प्रशामात्रा न स्युने भूतमात्राः स्युः । नह्यन्यतरतो रूपं किचन सिद्ध थत । 
नो एतन्नाना । 'तद्यथा रथस्यारेषु नेमिरपिंता नाभाचरा अर्पिता पवमेवैता भूतमात्राः 
प्रशामात्रास्वर्पिताः अज्ञामात्राः घाणेऽर्षिताः स एष प्राण एच पज्ञात्मा' इत्या दिव्रेह्म- 
घमः । तस्माद्‌ ब्रह्मण पवेतदुपाधिद्वयधमंण स्वधर्मेण चैकमुपासनं त्रिविधं चिवक्षितम्‌। 
अन्यञ्ञापि मनोमयः घाणशरीरः' ( छा० ३६४२) इत्यादाबुपाधिधर्मण ब्रह्मण 
उपासनमाश्चितम्‌ । इद्दापि तद्युज्यते, वाक्यस्यो पक्रमोपसंहाराभ्यामेकार्थत्वाचगमात्‌ 
प्राणप्रज्ञात्रझलिज्ञावगमाच्च । तस्माद्‌ व्रह्मचाक््यमेतदिति सिद्धम्‌॥ ३१ | 
इति श्रीमच्छारीरकमीमांसामाष्ये औीशंकरभगचत्पादछतो 
अथमाध्यार स्य प्रथम; पादः ॥ १ ।। 


rN पर - 


भामती 
तद्गुणविशिष्टस्यापुवंस्थ क्भणो&प्राप्तस्य विधिविषयत्वात्‌ । इ 
मर्हति, अभावायंत्वात्‌ । भावार्थस्य बिधिविषयत्वनियमाद्‌ 
तदभूचाप्राप्तोपासाभावार्थो 


= 


ह तु सिद्धरूपं ब्रह्म न विधिविषयो भवितु- 
„ वाक्यान्तरेभ्यश्च ब्रह्मावगतेः प्राप्तत्वात्‌ 
विधेयस्तस्य च भेदाद्विघ्यावृत्तिलक्षणो वाबयभेदो$तिस्फुट इति भाष्यकृता 
भामतो-व्याख्या 
तद्योगाद?--इत्यस्यायमन्यो$थे: । भाष्यकार ने अपनी व्याख्या के अनुसार पूर्वपक्ष में वाक्य- 
भेद-प्रसङ्गरूप दोष दिखाया अर्थात्‌ (१ + मुख्य प्राण की उपासना, ( २) जीव की उपासना 
और (३) ब्रह्म की उपासना -इन तीन उपासनाओं की प्रसक्ति के हारा वाकयभेदापत्ति 
होती है, किन्तु वृत्तिकार की धारणा यह है कि त्रिविध उपासना से युक्त एक ही ब्रह्म का 
विधान हो जाने से वाक्य-भेद प्रसक्त नहीं होता । अतः यहाँ वाक्य-भेद क्यों नहीं होता-यह 
विचारणीय है । “सोमेन यजेत” ( ते. सं. ३।२।२ ) इत्यादि स्थलों पर सोमादि द्रव्य याग 
के अङ्ग ( गुण ) हैं, अतः अनेक गुणों से युक्त एक प्रधान ( याग , का विधान वाक्यभेद के 
बिना ही सम्पन्न हो जाता है। [महृषि जैमिनि कहते हैं - “तद्गुणास्तु विधीयेरन्नविभागाद्‌ 
विधानार्थे न चेदन्येन शिष्टाः” ( जै. सू. १।४।९ ) | यदि अन्य किसी वाक्य के द्वारा गुण और 
कर्म शिष्ट ( उपदिष्ट या विहित ) नहीं, तब उन गुणों से दुक्त कमं का विधान एक ही वाक्य 
से हो जाता है, वाक्य-भैद प्रसक्त नहीं होता, वार्तिककार भी कहते हैं - 
न चेदस्थेन शिष्टाः स्युर्यागाः शब्देन केनचित्‌ । 
ते गुणाश्चोपदिश्येरन्‌ विधिना ह्यविभागत; ॥ ( तं. वा. पृ. ३४० ) 

यागादि कर्म कृति-साध्य होने के कारण विधेय हो जाते हैं, किन्तु ] ब्रह्म वेसा नहीं, अपितु 
सिद्ध पदार्थ है, भावार्थं ( धात्वर्थं ) स्वरूप न होने से विधेय क्योंकर होगा ? भावार्थ ही 
नियमतः विधि का विषय माना जाता है-“भावार्था कमंशब्दाः, तेभ्यः क्रिया प्रतीयेत, एष 
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भामती 

नोद्घाटितः । स्वव्याल्यानेनेवोक्तप्रायत्वादिति सवंमवदातम्‌ ॥ ३१ ॥ 

रे इति भ्रीवाचस्पतिमिश्रविरचिते भाष्यविभागे भामत्यां 
प्रथमस्याध्यायस्य प्रथमः पादः । 


-००४०८००-. 


भामती-व्याख्या 


ह्यर्थो विधीयते” । ज॑. सू. २१।१ )। याग, दान, होमादिरूप भावार्थ कादाचित्क होने के 
कारण विधेय होते हैं, किन्तु जो पदार्थ सदैव ( नित्य ) होता है भौर जो कभी भी नहीं होता, 
वे दोनों विधेय नहीं होते 

नित्यं न भवनं यस्य यस्य वा नित्यभुतता। 

न तस्य क्रियमाणत्वं . खपुष्पाकाशयोरिव ॥ (तं. वा. पृ. ३७७) 
ब्रह्म में किसी प्रकार का भी क्रियमाणत्व सम्भव नहीं, अतः उसमें विधि की विषयता क्योकर 
सम्भावित होगी ? ब्रह्म वाकयान्तरों से अवगत होने के कारण वाक्यान्तरानधिगत सोमयाग 
के समान विधेय नहीं हो सकता । वाक्यान्तर से' प्राप्त ( अधिगत ) ब्रह्म का अनुवाद करके 
उपासनरूप भावार्थं का विधान करना होगा, उपासनरूप भावार्थं एक नहीं, अपितु भिन्न है, 
जैसा कि भाष्यकार कहते हं-त्रिविधमिह ब्रह्मोपासनं विवक्षितम्‌-“प्राणधर्मेण, प्रज्ञाधर्मेण, 
स्वधर्मेण च” । “प्राप्ते कर्मेणि नानेको विधातुं शक्यते गुणः” इस न्याय के अनुसार प्रत्येक 
उपासना के लिए विधि-प्रत्यय की आवृत्ति करनी होगी, फलतः वाक्य-भेद प्रसक्त होगा । यह 
दोष अत्यन्त स्फुट होने के कारण भाष्यकार ने इसका उद्घाटन नहीं किया, अपनी व्याख्या 
शेली के आधार पर ध्वनित अवश्य कर दिया है॥ ३१ ॥ 


भामतीव्याख्यायां प्रथमाध्यायस्य 
प्रथमः पादः समाप्तः । 
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ग्रथमाध्याये द्वितीय; पाद! । 
[ अतरारुपएत्रहालिङ्गथुक्तचाक्यानामुपास्यत्रह्मचिषयाणाँ विचारः ] 
( १ सवत्र प्रसिद्भयधिकरणम्‌ । सू १-८ ) 
प्रथमे पादे 'जन्माद्यस्य यतः इत्याकाशादेः समस्तस्य जगतो जन्मादिकारणं 
ब्रहोत्युक्तम्‌ । तस्य समस्तजगत्कारणस्य ब्रह्मणो व्यापित्वं, नित्यत्वं, सर्वशत्वं, 
सवशक्तित्वं, सर्वात्मत्वमित्येचंजातीयका ध्मा उक्ता एच भवन्ति | अ्थौन्तरमसिद्धानां 
च केषांचिच्छुच्दानां त्रह्मविषयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्वाक्यानि स्पष्टब्रह्मलिज्ञानि 
संदिह्यमानानि ब्रह्मपरतया निर्णोतानि। पुनरप्यन्यानि वाक्‍्यान्यस्पष्टब्रह्मलिज्ञानि 
संदिह्न्ते- कि पर ब्रह्म प्रतिपादयन्त्याहोस्थिदर्थान्तरं किंचिदिति? तन्निर्णयाय 
द्वितीयत्ततीयौ पादावारभ्येते । । 
भामती ० 
अथ द्वितीयं पादमारिप्सु: पृवोक्तमर्थ स्मारयति वच्यमाणोपयोगितया & प्रथमे पादे इति & । 
उत्तरत्र हि ब्रह्मणो ठ्यापित्वनित्यत्वाबयः तिद्धवद्धेतुतयोपदेक्ष्यन्ते । न चेते साक्षात्पुवंमुपपादिता इति 
हेतुभावेन न शक्या उपदेष्टुसिति, अत उक्तम & समस्तजगत्कारणस्य इति & । यद्यप्येते न पूर्व” कण्ठत 
उक्तास्तथापि ब्रह्मणो जगज्जन्मादिकारणत्वोपपादनेनाधिकरणसिद्धान्तन्यायेनोपक्षिप्ता इत्युपपच्नस्तेषा- 
मुत्तरत्र हेतुभावेनोपन्यास इत्यथंः । ® अर्थास्तरप्रसिद्धानाच इति छ । यत्राथस्तिरप्रसिद्धा एवाकाशप्राण- 
ज्योतिरादयो ब्रह्मणि व्याख्यायन्ते तदव्यभिचारिलिङ्गक्षवणात्‌ तत्र केव कथा मनोमयादीनामधन्तिरे 
प्रसिद्धानां पदानां ब्रह्मगोचरत्वनिणंयं' प्रतीत्यभिप्रायः । पुर्वपक्षाभिप्रायं त्वग्ने दर्शयिष्यामः । 


भामती-व्याख्या 

संगति - द्वितीय पाद का भाष्य आरम्भ करने से पहले वक्ष्यमाणार्थ का उपयोगी 

होने के कारण पूर्व-प्रसङ्ग का स्मरण दिलाते हैं--“प्रथमे पादे 'जन्माद्यस्य यतः? इत्याकाशादेः 
समस्तस्य जगतो जन्मादिकारणं ब्रह्मत्युपक्षिप्तम” । आगे चल कर ब्रह्म के व्यापकत्व- 
नित्यत्वादि ऐसे धर्मों को हेतु के रूप में प्रस्तुत किया जायगा, जो कि प्रायः सिद्धवत्‌ 
( उपपादित--जसे ) हैं, किन्तु उनका पहले साक्षात्‌ उपपादन नहीं किया गया, तब उनका 
हेतु के रूप में क्योंकर उपन्यास हो सकेगा ? अतः भाष्यकार ने कहा--“समस्तजगत्कारणस्य 
ब्रह्मणो व्यापित्वं नित्यत्वं सर्वंज्ञत्वे सवंशक्तिमत्त्वं सर्वात्मत्वमित्येवं जातीयका घर्मा उक्ता एव 
भवन्ति” । यद्यपि व्यापित्वादि धमं साक्षात्‌ किसी शब्द के द्वारा अभिहित नहीं, तथापि 
ब्रह्म में जगत्‌ के जन्मादि-कारणत्व का उपपादन कर देने से 'अधिकरण सिद्धान्त” के अनुसार 
ब्रह्म में ब्यापित्वादि धर्मों की उपपत्ति अर्थात्‌ हो जाती है और उत्तरत्र उनका हेतु के रूप में 
उपन्यास संगत हो जाता है [ च्थाय-सूत्रकार ने 'अधिकरण सिद्धान्त” का लक्षण किया है-- 
“यत्सिद्धाबण्यप्रकरणसिद्धिः सोऽधिकरणसिद्धान्तः” ( न्या. सुः १।१।३० ) । शब्दान्तर में इसे 
अर्थापत्ति कहा जा सकता है कि ईश्वर में जगत्कारणत्व सिद्ध होने पर सर्वज्ञत्वादि धम 
अर्थात्‌ सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि जिसमें सर्वज्ञत्वादि नहीं, ऐसा अल्पज्ञ पुरुष जगत्‌ का 
रचयिता नहीं हो सकता] । “भर्थान्तरप्रसिद्धानां शब्दानाम्‌”--इस भाष्य के द्वारा ऐसे 
'आकाश', 'प्राण' और ज्योति' शब्दों का ग्रहण किया गया है, जो अर्थान्तर ( ब्रह्म से भिन्न 
भुताकाशादि ) के लिए लोक में प्रसिद्ध हैं, किन्तु ब्रह्म के असाधारण ( अव्यभिचारी ) धर्मों 
का निर्देश पाकर ब्रह्मपरक निर्णीत हुए हें । तब अर्थान्तर में प्रसिद्ध मनोमयादि शब्दों के 
लिए कहना ही क्या ? उनमें वेसे ही लिङ्गो को देख कर ब्रह्मःबोधकत्व का निर्णय क्यों नः 
किया जा सकेगा ? पूर्वपक्षी का अभिप्राय आगे चल कर कहा जायगा ? 

३४ 
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सत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ ॥ १ ॥ 

इद्माम्नायते- सर्च खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत । अथ खलु 
क्रतुमयः पुरुषो यथाक्रतुर्रास्मल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति स कतुं कुचात', 
“नोमयः प्राणशरीरो भारूपः ( छा० ३।१४।१,२) इत्याद्‌। तत्र रंशयः- किमिह 
मनोमयत्वादिभिर्धमेः शारीर आत्मोपास्यत्वेनोपदिश्यते, आहोस्वित्परं त्रह्मति ? कि 
ताचत्प्राप्मम्‌? शारीर इति । कुतः ? तस्य हि कार्यकरणाधिपतेः प्रसिद्धो मनआदिसिः 
संबन्धो न परस्य ब्रह्मणः, अप्राणो ह्यमनाः शुभ्र” । सु० २।१।२ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । 

भामती 
& इदमाम्नायते -सवं' खल्विदं ब्रह्म & । कुतः ? & तञ्जलान्‌ इति & । यतस्तस्माद्‌ ब्रह्मणो 
ज्ञायत इति तज्जम्‌ । तस्मिश्च लीयत इति तल्लम्‌ । तस्मिश्वानिति स्थितिकाले चेष्टत इ।त वदन्‌ 
जगत्तस्मात्सवं' खढ्विद जगद्‌ ब्रह्म । अतः कः कस्मिन्‌ रज्यते कश्च कं द्वेष्टीति रागद्वेषरहितः ्ञान्तः 
सन्नुपासीत । अथ खलु क्रतुमयः पुरुषो यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति स क्रतु 
कुर्वीत मनोमय: प्राणशरीर इत्यादि । 

. तत्र संशयः किमिह मनोमयत्बादिभिर्धमेः शारीर आत्मोपास्यत्वेनोपदिश्यते आहोस्विदृ 
ब्रह्मेति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? शारीरः जीव इति। कुतः ? क्रतुमित्यादिवाक्येन विहितां क्रतुभावनामनूद्य 
सवंमित्यादिवाक्यं शमगुणे विधि: । तथा च सर्वं खल्विदं ब्रह्मेति वाकयं प्रथमर्पाठतमप्यर्थालोचनया 
परमेव, तदर्थोपजोवित्वात्‌ । एवं च सद्भुल्पविधिः प्रथमो निविषयः सन्नपय्यं वस्यन्विषया पेक्षः स्वयम- 
निवृत्तो न विध्यन्तरेणोपजीवितुं शकयः, अनुपपादकत्वात्‌ । तस्माच्छान्ततागुणविधानात्‌ पुवमेव मनोमयः 


भामती-व्याख्या 

चिषय--“सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत । अथ खलु क्रतुमयः पुरुषो 
यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेय भवति, स क्रतुं कुर्वीत मनोमयः प्राणशरीरो 
भाख्पः'' (छां. ३।१४।१,३) इत्यादि वाक्यों में कहा गया है कि “यह समस्त प्रपञ्च निश्चितरूप 
से ब्रह्मात्मक है, क्योंकि यह प्रपञ्च तज्ज (ब्रह्म से जायमान), तल्ल ( ब्रह्म में विलीन ) 
एवं तदन (ब्रह्म से ही , अनुप्राणित या स्थितिशील ) है, अत: शान्त चित्त से ब्रह्म की 
उपासना कर, यह मनोमय, प्राणशरीरवाला एवं भारूप ( चंतन्यस्वरूप ) है--ऐसी 
उपासना करनी चाहिए । कई 
संशय --क्या यहाँ मनोमयत्वादि धर्मों के द्वारा शारीर ( जीव ) आत्मा उपास्यत्वेन 
उपदिष्ट है ? अथवा ब्रह्म ? ® : 
हे पूर्वेपक्ष-मनोमयत्वादि धर्मों के माध्यम से जीव की ही उपासना विवक्षित है, 
क्योंकि मनोमयत्वादि धर्मो का सम्बन्ध जीव के साथ ही प्रसिद्ध है। दूसरी बात यह भी है 
कि “स क्रतुं वुर्वीत” ( छां ३।१४।२ ) इस वाक्य के द्वारा क्रतु (ध्यान, भावना या.उपासना) 
का विधान करके, उस उपासना के उद्देश्य से “सर्व खल्विदं ब्रह्म तजलानिति शान्त उपासीत” 
( छां. ३ ।१४।१ ) इस वाक्य के द्वारा शान्ति ( शम ) रूप गुण का विधान किया गया है, 
अतः “सरवे खल्विदं ब्रह्म/--यह वाक्य प्रथम पठित होने पर भी अर्थ क्रम के अनुसार 
अलि के अनन्तर माना जाता है, क्योंकि गुण ( अङ्ग ) को प्रधान की अपेक्षा होने: 
bp अल कम के अनन्तर ही गुण ( ठा ) की विध होती है, पहले नहीं । पहले तो 
«कत कुति ' यह विधि अपने विषय के अभाव में अपने स्वरूप-लाभ में व्यग्र होने के.कारण' 
शम-विधि की उपजीग्य नहीं बन सकती, अतः शान्ततारूप गुण का वि ले 

ही “मनोमयः प्रांणशरीरः> इत्पादि र गुण का विधान करने से पह 
:”. हत वेषयोपस्थापक वाक्यो के साथ उपासना विधि का. 
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नु 'सचं खल्विदं ब्रह्म! इति स्वशब्देनैव अह्योपात्त, कथमिह शारीर आत्मोपास्य 
आशकङ्कयते ? नेष दोषः, नेदं वाक्यं ब्रह्मोपासनाविधिपरं । कि तद्दि ? शमचिधिपरम्‌ । 
यत्कारणं सब खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत” इत्याह । पतदुक्तं भवति-- 
यस्मात्सवंमिद्‌ विकारजातं ब्रह्मच तज्जत्वात्तर्लत्वात्तदनत्वाच्च । न च सर्वस्यैकात्मः 
त्वेन रागादयः संभवन्ति, तस्माच्छान्त उपासीतेति। न च शमचिधिपरत्वे सत्यनेन 


भामती 
प्राणशरीर इत्यादिभिविषयोपनायकेः सम्बध्यते । मनोभयादि च कार्यकारणसङ्कातात्मनो जीवात्मन 
एव निरूढ़मिति जोबात्मनोपास्येनोपरक्तोपासना न पश्चाद्‌ ब्रह्मणा सम्बद्धूमहंति, उत्पत्तिशिष्टगुणावरो- 
घात्‌ । न च सर्व खल्विदमिति वाक्यं ब्रह्मपरमपि तु शमहेतुवन्निगदार्थवादः शान्तताविधिपरः, शूर्पेण 
जुहोति तेन ह्यन्नं क्रियत इतिवत्‌ । न चान्यपरादवि बह्मापेक्षिततया स्वीक्रियत इति युक्तम्‌ । मनोमय- 
oo 


भामती-च्याख्या 
सम्बन्ध स्थापित होता है। मनोमयत्वादि धर्म कार्म ( शरीर ) और करण ( इन्द्रियों ) के 
संघातरूप जीव में ही निरूढ हैं, अतः उनके द्वारा जीव ही उपास्यत्वेन प्रक्रान्त है। 
जीवोपासनापरक वाक्य के द्वारा ब्रह्म की उपासना का विधान नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
उपासना के उत्पत्ति (विधि) वाक्य में ही मनोमयत्वादिरूपेण जीव की उपास्यता शिष्ट 
( उपदिष्ट ) है, अतः वाक्यान्तर में निर्दिष्ट ब्रह्म को उस उपासना का विषय ( उपास्य ) 
नहीं मान सकते। [उत्पत्ति-शिष्ठ ( उत्पत्ति विधि में उपदिष्ट ) अङ्ग के द्वारा जब प्रधान 
कमं की आकांक्षा निवृत्त हो जाती है, तब वाक्यान्तर से विहित गुण का विधान उस कमं में 
नहीं हो सकता, जेसा कि महृषि जैमिनि ने कहा है--”न वा प्रकरणात्‌ प्रत्यक्षविधानाच्च च 
प्रकरणं द्रव्यस्य” ( जे. सू. १४१४ ) । चातुर्मास्य नाम को इष्टि के चार पर्वे ( भाग ) होते 
हैं--(१) वैश्वदेव, (२) वरुणप्रधास (३) साकमेध और (४) शुतासीरीय । प्रथम पर्वे में आठ 
कमं विहित हैं--(१) आग्नेयमष्टाकपालं निर्वपत्ति, (२) सौम्यं चरुम्‌, (३) सावित्रं द्वादशः 
कपालम्‌, (४) सारस्वतं चरुम्‌, (५) पौष्णं चरुम्‌, (६) मारुतं सप्तकपालम्‌, (७) वेश्वदेव- , 
मामिक्षाम्‌, (८) द्यावापथिव्येककपालम्‌ ( तं. सं. १।८।२) । इन आठ यागों की सन्निघि में 
पठित “वेश्वदेवेन यजेत”--इस वाकय के द्वारा उक्त आठ कर्मों में विश्‍वेदेवरूप देवता का 
विधान विवक्षित है? अथवा कर्मान्तर का विधान ? इस प्रकार के सन्देह का निराकरण 
करते हुए कहा गया. है -- 
गुणान्तरावरुद्धत्वाञ्चावकाश्यो गुणोऽपरः। 
विकल्पोऽपि न वेषम्यात्तस्मान्तामंव युज्यते ॥ (तं. वा. पृ. ३४७ ) 
अर्थात्‌ उक्त आठौं कर्मा के उत्पत्ति वाक्यों में उपदिष्ट अग्नि, सोमादि देवताओं के द्वारा ही 
कर्मो की आकांक्षा शान्त हो जाती है, देवतान्तर के विधान का अवसर ही नहीं रहता । उसी 
प्रकार प्रकृत उपासना-विघि में उत्पत्ति-शिष्ट जीव का उपास्यत्वेन अन्वय हो जाने पर 
वाक्यान्तर के द्वारा ब्रह्मरूप उपास्य के अन्वय का अवसर ही नहीं रह जाता ]। 
दूसरी बात ग॑ह भी है कि “सवं खल्विदं ब्रह्म” ( छां. ३।१४।१ ) यह वाक्य ब्रह्म का 

विधायक नहीं, अपितु शम-विधि का वैसे ही हेतुबच्निगदार्थवाद है, जैसे “शूर्पेण जुहोति” 
(मै. सं. १।१०।११ ) इस विधि का हेतुवच्निगदार्थवाद है- “तिन ह्यन्तं क्रियते” ( शः ब्रा. 
२।४।३।२३ ) । [ हेतुवन्निगदाधिकरण ( जै. सु. १।२।३ ) में विचार किया गया हे कि हेतु- 
हेतुमञद्धाव के प्रकाशक वाक्यों को विधि-वाक्य माना जाय ? अथवा अर्थवाद ? जसे “शूर्पण 
जुहोति”--इस शूर्प-विधि को विषय करके पूर्वपक्ष की ओर से कहा गया दै कि “तेन ह्यन्नं 
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वाक्यैन ब्रह्मोपासनं नियन्तु शक्यते | उपासनं तु स क्रतुं कुर्वी त' इत्यनेन विघीयते । 

क्रतुः संकल्पो ध्यानमित्यर्थः | तस्य च विषयत्वेन शूयते न 'मनोमयः प्राणशरीरः? इति 

जीवलिज्ञम्‌ । अतो त्रूमो जीवविषयमेतडुपासनमिति । 'सर्वेकर्मा सर्वकामः इत्याद्यपि 

यमाणं पर्याये जीवविषयमुपपद्यते । "पष म आत्माउन्तहेंदयेउणीयान्त्रीहेचो , 
यवाद्धा' इति च हृदयायतनत्वमणीयस्त्वं चाराग्रमात्रस्य जीवस्यावकटपते, नापरि- 

च्छिन्नस्य ब्रह्मणः | नचु ज्यायान्पृथिव्या' इत्याद्यपि न परिच्छिन्नेऽवकल्पत इति । 

अत्र ब्रमः-न तावदणौयस्त्वं ज्यायस्त्वं चोभयमेकस्मिन्समाश्रयितुं शक्यं, चिरोधात्‌। 

अन्यतराश्रयणे च प्रथमश्रतत्वादणीयस्त्वं युक्तमाश्रयितु, ज्यायस्त्वं तु ब्रह्मभावापेक्षया 
Doss Cadac 


भामती 
त्वादिसिर्घसँजीवि सुप्रसिद्धर्जीवविषयसतमर्पणेनानपेक्षितत्वात्‌ । सर्वकर्मत्वादि च जीवस्य पर्यायेण 
भविष्यति । एवं चाणीयस्त्वमप्युपपत्नम्‌ । परमात्मनस्त्वपरियेयस्य तदनुपपत्तिः । प्रथमावगतेन चाणीय- 
स्त्वेन ज्यायस्त्वं तदनुगुणतया व्याख्येयम्‌ । व्याख्यातं च भाष्यकृता । एवं कर्मकतुंव्यपदेशः सप्तमीप्रथ- 
वि अत क य कडक 070. 


भामती-व्याख्या 
क्रियते” । इस वाक्थ में “हि! अव्यय हेतुताथंक है, अतः इस वाक्य का अर्थ यह होता हे कि 
शूप॑ अन्न के परिष्कार का साधन है, अतः शूप॑ से होम करना चाहिए, फलतः 'शुर्प' पद अन्न 
के साधनीभूत सभी दर्वी, स्थाली आदि का उपलक्षक हो जाता है । इस पुर्व पक्ष का खण्डन 


करते हुए कहा गया है-- ५ 
ड शुपंसाधनता श्रौती नाश्रोतँः सा विकह्प्यते । 


अतो निरर्थको हेतुः स्तुतिः तस्मात्रवर्तिका ॥ (जै. न्या. मा. पृ. २५) । 
अर्थात्‌ हेतु-विधि मान कर दर्वी-स्थाल्यादि अन्य साधनों का विधान नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
शुपंगत साधनता का जंसे प्रत्यक्ष प्रतिपादन है, वैसे दर्वी आदि की साधनता प्रत्यक्ष श्रुत 
नहीं, अतः उक्त वाक्य शूर्प-स्तुतिपरक अर्थवादमात्र है। उसी प्रकार फल-कामनादि से रहित 
. होकर शान्तभाव से उपासना क्यों करनी चाहिए ? इस जिज्ञासा का शामक वाक्य है--“यतः 
` सव॑मिदं ब्रह्म” । अर्थात्‌ जब सब कुछ ब्रह्मरूप है, तब प्राप्य-प्रापकभावादि सम्भव न होने के 
कारण किसी फल की कामना नहीं करनी चाहिए ] । 
शाङ्का-स्तुतिपरक “सवं खल्विदं ब्रह्म” इस वाक्य के द्वारा भी ब्रह्म की प्राप्ति हो 
सकती है, क्योंकि उपासना-विधि के लिए उपास्यत्वेन ब्रह्म अपेक्षित है । 
समाधान-यह कहा जा चुका है कि उत्पत्ति-शिष्ट जीव का उपास्यत्वेन अन्वय हो 
जाने के कारण ब्रह्म की न तो उपास्यत्वेन अपेक्षा रहती है और न प्रकृत उपासना का उपास्य 
होने के लिए ब्रह्म में योग्यता है, क्योंकि प्रक्रान्त मनोमयत्वादि धर्म जीव में ही प्रसिद्ध हैं, ब्रह्म 
में नहीं, अतः मनोमयत्वादिख्प से ब्रह्म क्योंकर उपास्य बन सकेगा ? वहाँ जो “सवंकर्मा, 
सवकाम:, सवगन्धः, सवरसः ` ( छां. ३३१४२ ) इस प्रकार सर्वकमंत्वादि घर्मो का प्रतिपादन 
है, वह भी जीव में समञ्जस र जाता है, क्योंकि जीव अपने अनन्त जन्म-पर्यायो में सभी 
में नहीं प्रथमोपात्त अणीयस्त्व के अ १ र नर 24 त. आरि निक क 
समन्वय भाष्यकार ने किया है कि जीन गक त्यापतल), काग) जीव 
त्यि ० नस्तु ब्रह्मरूप है, ज्यागानु है। ' एतमितः 
त्यभिसंभवितास्मि” ( छां, ३। १४४ ) इत्यादि वाक्यो से “प्रतिपादित उपास्यगत प्राप्ति 
_ कमता और उपासक जीवगत प्राप्ति-कतृंता का व्यवहार एवं “यथा व्रीहिर्वा, यवो वा श्यामाको 
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भविष्यतीति। निश्चिते च जोवविषयत्वे यदन्ते बह्मसंकीतेनं-- एतदूब्रह्म! ( छा० 
३।१४।४ ) इति, तदपि मकतपरामशाथत्वाउ्जीचचिषयमेच । तस्मान्मनोमयर्वादिभि- 


धमेंजींच उपास्यः । 
इत्येवं राप्ते ब्रूमः - परमेव ब्रह्म मनो मयव्वादिमि्घमैंरुपास्यम्‌ । कुतः ? सर्वत्र 
प्रसिद्धोपदेशात्‌ । यत्सवषु वेदान्तेषु प्रसिद्ध ब्रह्मशब्दस्यालस्वनं जगत्कारणम्‌ , इह 
च “सव खल्विदं ब्रह्म! इति चाक्योपक्रमे श्रुतं, तदेव मनोमयत्वादिधमैर्विशिष्टमुपदिश्यत 
इति युक्तम्‌ । एवं च सति प्रकृतहानाप्रकृतप्रकिये न भचिष्यतः। ननु वाक्योपक्रमे 


भामती 
मान्तता चामेदेऽपि जीवात्मनि कथञ्चिट्भेदोपचारेण राहोः शिर इतिवद्‌ द्रव्या । एतद्‌ ब्रह्मेति च 
जीवविषयं जीवस्यापि देहादिवृंहणत्वेन ब्रह्मत्वात्‌ । एवं सत्यसङ्कूल्पादयोऽपि परमात्मर्वातनो जीवेऽपि 
सम्भवन्ति, तदव्यतिरेकात्‌ । तस्माज्जीव एवोपास्यत्वेन विवक्षितः, न परमात्मेति प्राप्तम्‌ । 
एवं प्राप्तेऽभिधीयते - समासः सर्चनामा्थः  सन्निकृष्टमपेक्षते । 
तद्धितार्थोऽपि सामान्य नपेक्षाया निवत्तंकः ॥ 
तस्मादपेक्षितं ब्रह्म ग्राह्ममन्यपरादपि । 
तथा च सत्यसडूल्पप्रभूतीनां यथाथंता ॥ 
भवेदेतदेवं यदि ध्राणशरीर इत्यादीनां साक्षाज्जीववाचकत्वं भवेत्‌ । न त्वेतदस्ति । तथाहि 
प्राण; शीरमस्येति सवंनामार्थो बहुब्रीहिः सन्निहितं च स्वंनामार्थ सम्प्राप्य तदभिधानं प्यं वस्येत्‌ । 
तत्र मनोमयपदं पर्यंवसित।भिघानं तदभिधानपर्यवसानायाळं, तदेव तु मनोविकारो वा सन:प्रचुरं वा 


भामती-व्याख्या 
वा श्यामाकतण्डुलो वैवमयमन्तरात्मनु पुरुषो हिरण्मय:” ( शत. ब्रा. १०।६।३।२ ) इत्यादि 
श्रुतियों में उपासक का सप्षम्यन्त ( 'अन्तरात्मन्‌' ) पद से तथा उपास्य का प्रथमान्त पुरुष! 
पद से निर्देश जीव-ब्रह्म का 'राहो: शिरः' के समान औपचारिक भेद लेकर बन जाता है। 
श्रुति में 'एतद्‌ब्रह्म’ यह निर्देश भी जीवविषयक है, क्योंकि जीव भी देहादि के बृ हूण (वृद्धि) 
का कारण होने से ब्रह्म कहा जाता है । श्रुति-निर्दिष्ट ब्रह्मगत सत्यसंकल्पत्वादि धर्म भी जीव में 
संभव हो जाते हैं, क्योंकि वह ब्रह्म से अभिन्न है। फलतः उक्त श्रुति में जीव ही उपास्यत्वेन 
विवक्षित है, ब्रह्म नहीं । 
सिद्धान्त -- 
समासः सर्वनामार्थः सलिक्रष्टमपेक्षते । 
तद्वितार्थो$पि सामान्यं नापेक्षाया निवतंक: ॥ र 
तस्मादपेक्षित ब्रह्म ग्राह्यमन्यपरादपि । 
तथा च सत्यसंकल्पप्रभूतीनां यथार्थता ।! 
यहाँ जीव को तभी उपास्य माना जा सकता था, जब कि 'प्राणशरीरः' इत्यादि पद 
साक्षात्‌ जीव के वाचक होते, किन्तु ऐसा नहीं, क्योंकि “प्राण: शरीरमस्य-'ऐसा बहुत्र हि समास 
जिस अन्यार्थं का बोधक है, वह समास-घटक 'अस्य'--इस सर्वनाम प॒द का अर्थ है जो कि 
सक्चिकुष्टाथे का परामशंक माना जाता है । प्रकृत में ब्रह्म ही सन्निकृष्ठ है । यह जो कहा गया है. 
कि 'मनोमय:' इस पद का तद्धित (मयट्‌) प्रत्यय योग्यता के आधार पर 'अन्तःकरणोपार्धिक 
जीव का उपास्यत्वेन उपनायक है, जीव को लेकर उपास्य की आकांक्षा निवृत्त हो जाती है, 
वहाँ ब्रह्म का अन्वय नहीं हो सकता । वह कहना सम्भव नहीं, क्योंकि 'मनोमय” पद 
सामान्यतः मनोविकार-सम्बन्धी पदार्थे का उपस्थापक दै, वह जीव ही है--ऐसा नहीं कह 
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शमविधिविवक्षया ब्रह्म निर्दिष्टं न स्वचिवक्षयेत्युक्तम्‌। अत्रोच्यत--यद्यपि शमविधि- 
विवक्षया ब्रह्म निर्दिष्ट तथापि मनोमयत्वादिषूपदिश्यमानेषु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 
भवति । जोवस्तु न सन्निहितो न च स्वशब्देनोपात्त इति वेषस्यम्‌ ॥ १॥ 


; भामती 
किमथंमित्यद्यापि न विज्ञायते । तद्येनेष शब्द; समवेतार्थो भवति स समासार्थः। न चेष जीव एव 
समवेतार्थो न ब्रह्मणीति, तस्याप्राणो ह्यमना इत्यादिभिस्तद्विरहभ्रतिपादनादिति युक्तम्‌ । तस्यापि 
सवंविकारकारणतया विकाराणां च स्वकारणादभेदात्तेषां च मनोमयतया ब्रह्मणस्तत्कारणस्य मनोमय- 
त्वोपपत्तेः । स्यादेतत्‌ -- जोवस्य साक्षात्मनोमयत्बादयो ब्रह्मणस्तु तद्द्वारा, तत्र प्रथमं द्वारस्य बुद्धिस्थत्वा- 
तदेवोपास्यमस्तु, न पुनर्जघन्यं ब्रह्म, ब्रह्मलिङ्गानि च जीवस्य ब्र्मणोऽभेदाज्जीवेऽप्युपपत्स्यस्ते । तदेतदत्र 
सम्प्रधार्यम्‌- कि ब्रह्मकिङ्गैर्जीवानां तदभिन्नानामस्तु तद्वत्ता, तथा च जीवस्य मनोमयत्वादिभिः प्रथम- 
मवगमात्तस्येचोपास्यत्वम्‌ , उत न जीवस्य ब्रह्मलिङ्गवत्ता तदभिन्नस्यापि, जीवलिज़ेस्तु ब्रह्म तद्वत्‌, तथा 
च ब्रह्मिङ्गानां दर्शनात तेषां च जीवेऽनुपपतेव्रंह्मेबरोपास्यमिति ? वयं तु पझ्यामः-- 
समारोप्यस्य छ्पेण विषयो रूपवान्‌ भवेत्‌। 
विषयस्य तु रूपेण समारोप्यं न रूपबत्‌ ॥ 
समारोपितस्य हि रुपेण भुजङ्गस्य भोषणत्वादिना रज्ज रूपवती, न तु रञ्जुरूपेणाभिगम्यस्वा- 


“डट भामती-व्याख्या 
सकते, सांख्याभिमत प्रधानादि का भी ग्रहण किया जा सकता है । फलत: अन्यपरक ( विहित 
शम को स्तुति के बोधक ) “सर्व खल्विदं ब्रह्म” इस.वाक्य के द्वारा ब्रह्म का उपास्यत्वेन 
ला चाहिए, सत्यसंकल्पत्वादि का स्वरसतः सामज्ञस्य भी ब्रह्म में ही होता है ]। 
प्याप अप्राणो ह्यमनाः” ( मुण्ड. २।१।२) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा ब्रह्म में मनोमयत्वादि 
हा साक्षात सम्बन्ध निषिद्ध है, तथापि मन से अवच्छिन्न होने के कारण जो जीव मन का 
न या मनोमय माना जाता है, उस जीवरूप विकार का भी ब्रह्म कारण है, कार्य और 
& का अभद होता है, इस प्रकार जीव के माध्यम से ब्रह्म में भी मनोमयत्वादि का 
सम्बन्ध स्थापित हो जाता है। * 
बहा शङ्का -जब कि मनोमयत्वादि का साक्षात्‌ सम्बन्ध जीव के साथ और जीव के द्वारा 
जोर जो अ क ह है, तव साक्षात्‌ मनोमय जीव को ही उपास्य मानना चाहिए 
“जी (धर्मा) का निर्देश है, वह भी जीव में घटा लेना चाहिए, क्योंकि 
जीव ब्रह्म से अभिन्न है | ह्‌ ह्ए, 
| न 2 यह विचार करना आवश्यक हो जाता है कि क्या ब्रह्मा के धर्मों 
र द्‌) का जीव में य ब्रह्म के माध्यम से माना जाय? अथवा जीव के 
जीव के ठ धर्मों का सम्बन्ध ब्रहम में जीव के माध्यम से किया जाय ? यदि कहा जाय कि 
के साथ He हक असलेच ब्रह्म के साथ हो सकता हे, किन्तु ब्रह्म के धर्मों का जीव 
में नही हो सकता ei सकता, तब ह के व्यापकत्वादि धर्मों का योग जीव 
श “नन धर्म के द्वारा ब्रह्म को ही उपास्य मानना होगा । यहाँ हमारा 
( वाचस्पति मिश्र का ) कहना यह है कि-- होगा। यहा ह 
न रूपेण विषयो रूपवान्‌ भवेत्‌ । 
रज्जुरूप विषय ( ह मे न ण न्यत 
पदं के प्रतीयमान भोषणत्वादि धमा का क समारोप होता है, वहाँ सपंख्प समारोपित 
का सम्बन्ध रज्जु के साथ तो हो जाता है, षयोंकि उस 
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विवक्षितशुणोपपत्तेश्च ॥ २ ॥ 
वक्‍तुमिष्टा विवक्षिताः । यद्यप्यपौरुषेये चेदे वक्तुरभावान्नेच्छाथः सम्भचति 
तथाप्युपादानेन फलेनोपचर्यत । लोके हि यच्छच्दाभिहितमुपादेयं भवति तद्विवक्षित- 
मित्युच्यत, यदचुपाद्य तद्विवक्षितमिति । तद्वद्‌ ऽप्युपादेयत्वेनाभिहितं विरचाक्षतं 
भवति, इतरदचिवक्षितम्‌ | उपादानानुपादाने तु वेदवाक्यतात्पर्यातात्पयाभ्यामचगः 
स्येते । तदिह ये विवक्षिता गुणा उपासनायामुपाद्यत्वेनोपदिष्टाः सत्यसंकर्पप्रश्त- 
॒ भामती 
दिना भुजङ्गो रूपवान्‌ , तदा भुजङ्गस्येवाभावात्‌ कि रूपवत्‌ । भुजङ्गदज्ञायां तु न नास्ति वास्तवी 
रज्जुः । तदिह समारोपितजीवरूपेण वस्तुसद्‌ ब्रह्म रूपवद्युज्यते, न तु ब्रह्मर्पेनित्यत्वादिभिर्जीवस्तद्वान्‌ १ 
भवितुमर्हति, तस्य तदानीमसम्भवातू । तस्माद्‌ ब्रह्मरिङ्गदशंनाज्जीवे च तदसम्भवाद्‌ ब्रह्मेवोपास्यं न 
जीव इति सिद्धम्‌ । एतदुपलक्षणाय च सबै खल्विदं ब्रह्मेति वाक्यमुपन्यस्तमिति। & यद्यप्यपौरुषेय: 
इति 8 । शास्त्रथोनित्वेऽपीश्वरस्य रवपवसृष्टिरचितसन्दभपिक्षरचनतवेनास्वातरूरयादपोरपेयस्वामिधानं, 
तथा चास्वातन्त्रचेण विवक्षा नास्तीत्युक्तम्‌ । परिग्रहपरित्यागो चोपादानानुपादाने उक्ते, न तुपादेयत्वमेव । 
अन्यथोद्देश्यतयाऽनुपादेयस्य ग्रहादेरविवक्षितः्वेन चमसादावपि संमागंप्रसङ्गात्‌ । तस्मादनुप।देयत्वेऽपि 
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_ भामती-व्याख्या 
समथ रज्जुरूप विषय भी विद्यमान होता है, किन्तु रज्जु के प्रतीयमान ग्राह्यत्व और 
त्रिगुणत्वादि धर्मो का सम्बन्ध सर्प के साथ नहीं. हो सकता, क्योंकि उस समय सर्प की सत्ता 
ही नहीं होती । सपं-प्रतीति-काल में वास्तवी रज्जु नहीं होती-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
उसके विना सपं का भान ही नहीं हो सकता । प्रकृत में समारोपित जीव के मनोमयत्वादि 
धर्मो को लेकर ब्रह्म मनोमय कहा जा सकता है, किन्तु ब्रह्म के व्यापकत्व नित्यत्वादि धर्मों 
को लेकर जीव वैसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि आरोप के पहले जीव की सत्ता ही नहीं 
मानी जाती । फलतः ब्रह्म के प्रतीयमान नित्यत्वादि घर्मो का सम्बन्ध जीव में सम्भव न होने 
के कारण ब्रह्म ही प्रक्रान्त उपासना का उपास्य है, जीव नहीं-इस भाव को ध्वनित करने 
के लिए ही भाष्यकार ने कहा है कि “इह च सर्व खल्विदं ब्रह्म इति वाक्योपक्रमे श्रुतम्‌, तदेव 
मनोमयत्वादिधमँविशिष्ठमुपदिश्यते इति युक्तम्‌” ॥ १॥ 

“विवक्षितगुणोपपत्तेश्च ”-- इस सूत्र में उपात्त विवक्षा ( वक्तुमिच्छा ) की अनुपपत्ति 
उठाते हुए भाष्यकार ने कहा है--“यद्यपि, अपौरुषेये वेदे वक्तुरभावात्‌ नेच्छार्थः सम्भवति” 
यद्यपि “शास्त्रयोनित्वात्‌”-इस सूत्र में ईश्वर को वेदों का वक्ता माना गया है, उसकी इच्छा 
अनुपपन्न नहीं, तथापि ईश्वर भी गतकल्पीय वेद का ही उपदेष्टा है, स्वतन्त्रतया वेद का रचयिता 

नहीं माना जाता, अतः वेद के स्वतन्त्र वक्ता की इच्छा अनुपपन्न है । भाष्यकार ने जो कहा 
¬ उपादानेन फलेनोपचयंते” । वहाँ उपादान का अथं ग्रहण है, विधेय नहीं, क्योंकि लोक 

में ग्राह्य पदार्थ को विवक्षित कहा जाता है, पदार्थगत विवक्षितत्व का पदार्थकमंक उपादानः 

( ग्रहण ) उपलक्षक होता है। [ स्वर्गादि फल के उद्देश्य से यागादि साधन पदार्थों का 
विधान होता है । विधेय पदाथ को मगृहीत-ग्राह्म माना जाता है, यागादि यद्यपि ईश्वर के 
दोरा गृहीत है, तथापि वह स्वतन्त्र वक्ता नहीं, अतः स्वतन्त्र वक्ता के द्वारा वह अगृहीत हे । 
विधि वाक्य के द्वारा जो विधेय या उपादैय होता है, उसे ही विवक्षित मानने पर लौकिक 
भोजनादि दृष्टान्तो में उसका सामञ्जस्य नहीं होता, अतः भाष्यस्थ 'उपादान' शब्द का ग्रहण 
और 'अनुपादान' शब्द का अग्रहण अर्थ अभिमत है ]। यदि विधेयत्व-समानाधिकरण 
उपादेयत्व को ही विवक्षितत्त्व का उपलक्षक माना जाता है, तब स्वर्गादिरूप उद्देश्य पदार्थों 
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यस्ते परस्मिन््रह्मण्युपपद्यन्त । सत्यसंकहपस्व हि सृष्टिस्थितिसंहारेष्वञ्रतिबद्धशक्तित्वात्‌ 
परमात्मन एवावकल्पते । परमात्मणुणत्वेन च “य आत्माऽपहतपाप्मा? (छा० ८७ १) 
इत्यत्र सत्यकामः सत्यसकल्प? इति श्रुतम्‌। आकाशात्मेत्यादिनाकाशचदात्माऽस्ये- 
त्यर्थः | सरचंगतत्वादिभिधेमेः संभवत्याकाशेन साञ्यं ब्रह्मणः । 'ज्यायान्पृथिव्याः इत्या- 
दिना चेतदेच दर्शर्यात । यदाप्याकाश आत्मा यस्येति व्याख्यायते, तदापि संभवति | 
सर्वजगत्कारणस्य सर्वात्मनो ब्रह्मण आकाशात्मत्वम्‌ । अत पच 'सर्वकर्माः इत्यादि । 
पचमिहो पास्यतया विर्घाक्षता गुणा ब्रह्मण्युपपद्यन्तं। यत्त्क्त “मनोमयः प्राणशरीरः? 
( छा० ३।१४।२ ) इति जीचलिङ्गं न तद्‌ ब्रह्मण्युपपद्यत इति, तदपि ब्रह्मण्युपपद्यत इति 
ब्रूमः, सर्वोत्मत्वाद्धि ्रह्मणो जीवसम्बन्धीनि मनोमयत्वादीनि ब्रहासस्बन्धीनि 
भवन्ति । तथा च ब्रह्मचषये श्रुतिस्मृती भवत+--त्वं खरी त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत 
वा कुमारी । त्वं जीणो दण्डेन वञ्चसि त्वं जातो भवसि विश्वतोमुखः? ( श्वे० ४३ ) 
इति, सर्वेतःपाणिपादं तत्स्तो ऽक्षिशिरोमुखम्‌। स्वतः श्रुतिमद्लोके सवमाचृत्य 
तिष्ठति’ ( गी० १३१३) इति च । “अप्राणो ह्ममनाः शुभ्र? ( मुण्ड २।१।२) इति 
श्रुतिः शुद्धत्ह्मविषया, इयं तु मनोमयः प्राणशरीरः इति सगुणब्रह्मविषयेति विशेषः । 
अतो विवक्षितशुणोपपत्तः परमेव ब्रह्महो पास्यत्बेनोपदिष्टमिति गम्यते ॥ २ ॥ 
अचुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥ ३ ॥ 
पूवण सूत्रेण ब्रह्मणि विवक्षितानां गुणानामुपपत्तिरुक्ता । अनेन तु शारीरे तेषा- 
भामती 

ग्रह उद्देश्यतया परिगृहीतो विवक्षितः । तद्गतं त्वेकत्वमवच्छेदकत्वेन वजितमविवक्षितम्‌ । इच्छानिच्छे 
च भक्तितः । तदिदमुक्तम्‌ & वेदवाक्यताप्पर्यातात्प्याभ्यामवगम्येते इति & । यत्परं वेदवाक्यं तत्तेनोपात्त 
विदक्षितम्‌, अतत्परेण चानुपात्तमविवक्षितमित्यर्थः ॥ २॥ 

स्यादेतत्‌ -यथा सत्यसङ्कुल्पादयो ब्रहमण्युपपद्यन्ते । एवं शारोरेऽप्युपपद्यन्ते, शारीरस्य ब्रह्मणोऽभे- 

भामती -व्याख्या 

को विवक्षित नहीं कह सकेंगे, क्योंकि वे उपादेय नहीं होते । उद्देश्य को अविवक्षित मान 
लेने पर “ग्रहं सम्मा” इस विधि में ग्रहत्व अविवक्षित हो जाता है, अत: चमसादि में भी 
सम्मान प्राप्त होगा [ डमरू के आकार के काष्ठमय पात्रों को 'ग्रह' कहा जाता है, क्योंकि 
उनमें सोमरस का ग्रहण किया जाता है और चतुष्कोणाकार काष्ठमय पात्रों को 'चमस' कहते 
है, क्योंकि उसमें रखे सोमरसादि का भक्षण अध्वर्यु आदि किया करते हैं ] । जब गृहीतत्व 
धर्म को विवक्षितत्व का उपलक्षक मानते हैं, तब सम्मार्जन के लिए ग्रहसंज्चक' पात्र ही गृद्दीत 
होते हैं, अत: ग्रहत्व विवक्षित हो जाता है, चमसादि में ग्रह धर्मं न न होने के कारण उनमें 
सम्माग प्राप्त नहीं होता ज॑सा 20 चमसाधिकरण ( ज॑. सु. ३॥१॥८ ) में निर्णीत है। “ग्रहं 
सम्माष्टि”- यहाँ 'ग्रह' पद में एकवचन रखा गया हे, उसके आधार पर एक ही ग्रह का 


गोणरूपेण प्रवेश माना जाता है । भाष्यकार ने यही ध्वनित करने केलि 
6) दि हे is 
पा तु वेदवाब्यतात्पर्यातात्पर्याश्यापवगस्थेते” । अर्थात्‌ वतो का हर 
अ पातय होता है, वह विवक्षित और थे में तात्पय॑ नहीं 
वात ह्‌ जिस अर्थ में वारय नहीं होता, वह 
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oo Mal ST । त्रह्मेचोक्तेन 
शायारा जोचो मनोमयत्वादिशुणः, यत्कारणं “सत्यसंकल्पः' शार 
अनादरः, ज्यायान्पृथिव्या! इति चंचंजातीयका शुणा न वार तस्य द 
शारीर इति शरीरे भव इत्यर्थः । नन्वीश्वरोऽपि शरीरे भचति । सत्यम्‌ , शरीरे 
भर्वाति, न तु शरीर एव भवति, “ज्यायास्पृथिव्या ज्यायानन्तरिक्षात? ( छ[० डा १४३) 
| 'आकाशवत्सरवंगतश्च नित्यः ( गोड० ३।३ ) इति व्यापित्वश्रचणात्‌ । जीवस्तु शरोर 
पच भवति, तस्य भोगाचिष्ठानाच्छरीरादन्यत् वृत्यमावात्‌ ॥ ३॥ [ 
फकत व्यपदेशाच्च ॥ ४ ॥ 
.. इतश्च न शारीरो मनोमयत्वादिगुणः, यस्मात्कर्मकतृब्यपदेशो भवति 'पतमितः 
अ्रेत्याभिसंभवितास्मि' ( छा? ३।१४।४ ) इति । पतमिति प्रकृतं मनोमयत्वादिशुणसुपा- 
स्यमात्मानं कमत्वेन प्राप्यत्वेन व्यपदिशति । अभिसंभवितास्मीति शारीरसुपासक 
कतृत्वेन प्रापकत्वेन । अभिसंभचितार्मीति प्रात्तास्मीत्यथेः । न च सत्यां गतावेकस्य 
कमकतृब्यपदेशो युक्तः । तथोपास्योपासकभाचोऽपि भेदाधिष्ठान एव । तस्मादपि न 
शारीरो मनोमयत्वादिविशिष्टः ॥ ४ ॥ पर 
शब्दविशेषात्‌ ॥ ५ ॥ 
इतश्च शारोरादन्यो मनोमयत्वादिगुणः, यस्माच्छब्दविशेषो भवति समान- 
प्रक्रणे श्रुत्यन्तरे -'यथा घोहिर्वा ययो वा श्यामाको वा श्यामाकतण्डुलो वैवमय- 
न्तरात्मन्‌ पुरुषो हिरण्मयः' (शत० त्रा० १०।६।३।२) इति । शारोरस्यात्मनो यः शब्दो: 
भिघायकः सप्तम्यन्तोऽन्तरात्मन्निति, तस्माद्विशिष्टोऽन्यः प्रथमान्तः पुरुषशब्दो 
मनोमयव्वादिविशिष्टस्यात्मनोऽभिधायकः । तस्मात्तयोभँदो 5घिगस्यते ॥ ५॥ . 
स्मृतेश्र ॥ ६॥ 
_ स्मृतिश्च शारीरपरमात्मनोभेंदं दर्शयति--'इइवरः सर्वभूतानां हृद्देशेऽर्जुन 
तिष्ठत । श्रामयन्खवंभूतानि यन्त्रारूढानि मायया’ ( गी० १८६१) इत्याद्या । 
अजाह--कः पुनरयं शारौरो नाम परमात्मनोऽन्यः, यः प्रतिषिध्यते ‘अनुपपत्तेस्तु न 
भामती 
दात्‌ । शारीरगुणा इव मनोमयत्वादयो ब्रह्मणीत्यत आह सूत्रकारः--अनुपपत्ेस्तु न शारीरः ॥ ३॥ 
यत्तरवोचाम समारोप्यधर्माः समारोपविषये सम्भवन्ति, न तु विषयधर्माः समारोप्य इति। 
तस्येत उत्थानम्‌ । अत्राह चोदकः & कः पुनरयं शारीरो नाम इति & । न तावद्धृदप्रतिषेधाद्धुद- 


न्यायेन मनोमयत्वादिशुणं, न तु 


भामती-व्यार्या 
यह जो शङ्का होती है कि सत्यसंकल्पत्वादि धमं जैसे ब्रह्म में घटते हैं, वेसे ही शारीर 
(जीव ) में भी उपपन्न हो सकते हैं, क्योंकि जीव का ब्रह्मा से अभेद है। जीव के मनोमय- 
त्वादि घर्मो का ब्रह्म में जैसे समन्वय किया जाता है, उसी प्रकार ब्रह्म के सत्यसंकल्पादि 
धर्मों का जीव में सामञ्जस्य क्यों नहीं किया जा सकता ? [ 
उस शङ्का का समाधान करने के लिए सूत्रकार ने कहा है-“अनुपपत्तेस्तु न शारीरः? । 
जीव केवल शरीर में रहने के कारण शारीर कहलाता है, अतः उसमें व्यापक ब्रह्म के 
व्यापकत्वादि धमं उपपन्न नहीं हो सकते॥ ३-५॥ 
ह यह जो कहा गया कि आरोपित ( अध्यस्त ) पदार्थं के धमं अधिष्ठान में व्यवहृत होते 
» अधिष्ठान के घम अध्यस्त में नहीं । उस पर पुर्वपक्षी शङ्का करता है कि ब्रह्म में अध्यस्त 
जीव ब्रह्म से भिन्न क्योंकर होगा ? जिन दो पदार्थों में भेद का निषेध एवं भेद का व्यवहार 
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शारीर/ इत्यादिना ? अ्र॒तिस्तु—'नान्योऽतोऽस्ति द्वष्टा नान्योऽतोऽस्ति ओता' 
( बृह० ३।७।२३ ) इत्येवंजातीयका परमात्मनोऽन्यमात्मानं वारयति । तथा स्म्टृति- 
रपि- श्षेत्रज्ञं चापि मां चिद्धि सवक्षेत्रेषु भारत' ( गी» १३।२ ) इत्येचंजातीयकेति । 
अत्रोच्यते सत्यमेवतत्‌ , पर पचात्मा वेहेन्द्रियमनोबुद्धायुपाधिमिः परिच्छिद्यमानो 
बाळेः शारीर इत्युपचयंते । यथा धरकरकाद्युपाधिवशाद्परिच्छिन्नमपि नभः परि- 
च्छिन्नवद्वभासते, तद्त्‌ । तदपेक्षया च कमंकतृत्वादिभेदव्यवहारो न विरुध्यते, प्राक्‌ 
"तस्वमसि' इत्यात्मैकर्वो पदेशग्रहणात्‌ । गृहीते त्वात्मैकत्वे चन्धमोक्षादिसर्वव्यचहार- 
परिसमात्तिरेच स्यात्‌ || ६॥ 
< Cs ९ 
अरभेकौ अस्त्वात्तद्चपदेशाच्च नेति चेन्न निचाय्यत्वादेवं व्योमव्च ॥ ७ ॥ 
अर्भकमदपम्‌ , ओको नीडम्‌ , 'एष म आत्माऽन्त्ृदये' ( छा० ३।१४।३ ) इति ` 
परिच्छिन्नायतनत्वात्‌ , स्वशब्देन च “अणीयान्‌ ब्रीहेयों यवाद्वा’ इत्यणीयस्त्वव्यपदे- 
शात्‌ , शारीर पवाराग्रमात्रो जीव इहोपदिश्यते, न सर्वगतः परमात्मेति यदुक्त 
तत्परिहृतं व्यम्‌ । अत्रोच्यते -नायं दोषः, न तावत्परिच्छिन्नदेशस्य सर्वेगतत्वव्यप- 
देशः कथमण्युपपद्यते, सवंगतस्य तुं सर्वदेशेषु विद्यमानत्त्रात्परिच्छिन्नदेशव्यपदेशो ऽपि 
भामती 
ब्यपदेशाच्च भेदाभेदावेकत्र भाविको भवितुमहतो विरोधादित्युक्तम्‌ । तस्मादेकमिह तात्विकमतार्विकं 
चेतरतु । तत्र पीर्वावरय्येणाद्वेतप्रतिपादनपरत्वाद्वेदान्तानां इृतग्राहिणश्च मानान्तरस्याभावात्तद्वाधनाच्च, 
तेनाद्वेतमेव परमार्थः । तथा. चानुपपत्तस्त्वित्याद्यसङ्गतार्थमित्यर्थः । परिहरति & सत्यमेवमेतत्‌, पर 
एवास्मा देहेन्द्रिमनोबुद्धघुपाधिभिरवच्छिद्यमानो बाले; शारीर इत्युपचय्यंते $ । अनाद्यविद्यादच्छेद- 
लब्धजीवभावः पर एवात्मा स्वतो भेदेनावभासते । तादुद्याळ जीवानामविद्या, न तु निरुपाधिनो ब्रह्मणः । 
न चाविद्यायां सत्यां जीबात्मविभागः, सति च जीवात्मविभागे तदाथयाऽविद्येत्यन्योग्याधयमिति साम्प्रतम्‌ । 
अनादित्वेन जीवाविद्ययोर्वीजाङ्करवदनवक्कुप्तेरयोगात्‌ । न च सर्वज्ञस्य सरवंशक्केश्व स्वतः कुतोऽकस्मा- 
; में भामती-व्याख्या 
होता है, उनमें भेद और अभेद--दोनों तात्त्विक क्योंकर रह सकेंगे ? भेद और अभेद परस्पर 
अत्यन्त विरुद्ध होने के कारण एकत्र नहीं रह सकते, अतः भेद और अभेद में से यहाँ एक 
वास्तविक और दूसरा काल्पनिक मानना होगा । वेदान्त-वाक्यो के पौर्वापयं को देख कर 
अभेद में तात्पयं स्थिर होता है, भेद-ग्रह में अन्य कोई प्रमाण सुलभ नहीं, प्रत्युत “तान्यो5- 
तोःस्ति द्रष्टा, नान्योऽतोऽस्ति श्रोता’ ( बृह. उ. ३७।२३ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा भेद का 
निषेध किया गया है। परिशेषतः जीव और ब्रह्म का अभेद हो पारमाथिक सिद्ध होता है, 
अतः “अनुपपत्तेस्तु न शारीर:”--यह सूत्र संगताय्रक नहीं रह जाता, क्योंकि जब जीव ब्रह्म 
से भिन्न ही नहीं, तब जीव का निषेध और ब्रह्म का विधान क्प्रोकर हो सकेगा ? 
उक्त शङ्का का परिहार-भाष्य है--"सत्यमेवैतत्‌ । पर एवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्धचु- 
पाधिभिरवच्छिद्यमानो बालैः शारीर इत्युपचर्यते” । अर्थात्‌ अनादि अविद्यारूप अवच्छेदक 
का भद पाकर परमात्मा ही जीवरूप से पृथक्‌ भवभासित होता है। उन्हीं जीवों की अविद्या 
मानी जाती है, उपाधि-रहित ब्रह्म की नहीं । अविद्या के होने पर जीव और ब्रह्म का विभाग 
एवं ह का भेद होने पर जीवाश्रित अविद्या सिद्ध होगी--इस प्रकार अन्योऽन्याश्रय 
दोष क्यों नहीं होता ? ऐसे प्रश्‍न का उत्तर देने के लिए अविद्या का अनादि विशेषण लगाया 


है । जीव और अविद्या का बीज और अं कुर्‌ के समान अ होने. अन्योऽ- 
त्याश्रय दोष नहीं माना जाता । कु नादि प्रवाह हे के कारण अन्यो$ 
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कयाचिद्पेक्षया सम्भवति | यथा समस्तवसुधाधिपतिरपि हि. सन्नयोध्याधिपतिरिति 
व्यपदिश्यते । कया पुनरपेक्षया सर्वगतः सन्नीश्वरो 5सैकौका अणीयांञ्च व्यपदिश्यत 
इति ? निचाय्यत्वादेवमिति ब्रूमः। पवमणोयस्त्वादिगुणगणोपेत इेदवरस्तत्र हृद्य- 
पुण्डरीके निचाय्यो द्रष्ठव्य उपदिश्यते, यथा शालग्रामे हरिः । तत्रास्य बुद्धिविशानं 
ग्राहकम्‌ । सवगतोऽपीश्वरस्तत्रोपास्यमानः प्रसीदति । व्योमवच्चेतद्‌ दृष्टव्यम्‌ । यथा 
सर्वगतमपि सद्‌ व्योम सूचीपाशायपेक्षयार्भकौको ऽणीयश्च व्यपदिश्यते; एवं ब्रह्मापि । 
तदेचं निचाय्यत्वापेच्षं त्राणो ऽभकोकस्स्वमणीयस्त्वं च न पारमार्थिकम्‌। तत्र यदा- 
शङ्कथते- हृद्यायतनव्वाद्‌ ब्रह्मणो हृद्यायतनानां च प्रतिशरीरं भिन्नत्वाद्भिच्नायत- 
नानां च शुकादीनामनेकत्वसावयवत्वानित्यत्वादिदोषदर्शनादू ब्रह्मणो<पि {तत्प्रसङ्ग 
इति, तद्‌पि परिहतं भवति ॥ ७॥ 
संभोगप्रात्तिरिति चेन्न वेशेष्पात्‌ ॥ ८ ॥ 
____ व्योमवत्सवंगतस्य ब्रह्मणः सर्वप्राणिहद्यसंबन्धाद , चिद्रुपतया च शारीराद- 
भामती 

त्संतारिता, यो हि परतन्त्रः सोऽन्येन बन्धनागारे प्रवेशयेत, न तु स्वतन्त्र, इति वाच्यम्‌ । नहि तद्धागस्य 
जीवस्य सम्प्रतितनो बस्यनागारश्रवेशिता येनानुयुज्येत, किस्स्वियमनादिः पुर्वपुर्वकर्माविद्यासंस्कारनिबन्धना 
तानुयोगमहँति । न चेतावता ईश्वरस्यानीशता, नह्यपकरणाद्यपेक्षिता कतुः स्वातन्त्रथं विहन्ति । 
तस्माद्यत्‌किञ्चिदेतदपोति । 

विशेषादिति वक्तव्ये वेशेष्याभिधानमात्यन्तिक विशेष प्रतिपादयितुम्‌ । यथा ह्यविद्याकल्पितः 
युखादिसम्भोगोऽविद्यात्मम एव जीवस्य युज्यते, न तु निर्मृष्वनिखिलाबिद्यातद्वासनस्य शुद्धबुद्धमुक्त- 
स्वभावस्य परमात्मन इत्यर्थः । शेषमतिरोहितार्थम्‌ ॥ ३-८ ॥ 


Peis ed 


भामती-व्याख्या 
शङ्का -ब्रह्म सर्वज्ञ, सर्वशक्तिसमन्वित (स्वतन्त्र ) है, उसमें अकस्मात्‌ संसारित्व 
( जोवभाव ) उपपन्न नहीं हो सकता, क्योंकि जो अल्पज्ञ और परतन्त्र होता है, वही किसी 
शासक के द्वारा बन्धनागार में डाला जाता है, स्वतन्त्र पुरुष नहीं । 

समाधान--ब्रह्म के अंशभूत जीव में संसारिता आज पैदा नहीं हुई, कि उसके लिए 
यह प्रश्‍न उठता कि 'ुतोऽकस्मादस्य संसारिता ? संसारिता तो अनादि है और जीव के 
पुर्व-पूर्व जन्मों में अजित कमं, अविद्या और संस्कार के द्वारा उत्तरोत्तर संसरण होता जाता 
है । अविद्यादि की अपक्षा होने से ईश्वर में स्वातन्त्र्य नहीं रहता--ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि कुलालादि में दण्ड, चक्रादि की अपेक्षा होने पर भी घटादि का स्वतन्त्रकतृंत्व नष्ट नहीं 
होता । अतः भेदाश्रित सभी आक्षेप निमूँल हो जाते हैं क्योंकि भेद वास्तबिक नहीं, आविद्यिक 
मात्र है।। ६-७॥ 

“सम्भोगप्राक्षिरिति चेन्न, वेशेष्यात्‌?--इस सुत्र में जीव और ब्रह्म का आत्यन्तिक भेद 
बताने के लिए 'विशेषात्‌'-ऐसा न कह कर 'वंशेष्यात्‌' ऐसा अभिधान किया गया है, क्योंकि 
अविद्या के द्वारा कल्पित सुखादि रूप सम्भोग अविद्यारूप जीव में ही बन सकता है, अविद्या 
एवं अविद्या-जन्य संस्कार से रहित, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वरूप ब्रह्म में नहीं हो सकता--इस 
प्रकार का वैशिष्ट्य 'वंशेष्य' पद में विहित भावार्थक “ष्यञ्‌ प्रत्यय के द्वारा ही आविष्कृत 
होता है। अवशिष्ट भाष्य अत्यन्त स्पष्टार्थक हैं॥। ८॥ 

2 "990००० 
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चिशिष्टत्वात्र्‌ , सुखदुःखादिंसंभोगोऽप्यचिशिष्टः प्रसञ्येत। पकत्वाच्च । न हि पर- 
स्मादात्मनोऽन्यः कश्चिदात्मा संसारी विद्यते, नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता (३० ३७२३) 
इत्यादिश्रतिभ्यः । तस्मात्परस्यैच ब्रह्मणः संसारसंभोगप्रासिरिति चेत्‌ न, वशेष्यात्‌। 
न तावत्सर्वप्राणिहदयसंबन्धा्चिपद्रतया च शारीरवद्‌ ब्रह्मणः संभोगप्रसङ्गः, चेशे- 
ष्यात्‌ । विशेषो हि भवति शारोरपरमेश्वरयोः। एकः कती भोक्ता धर्माधर्मादिसाधनः 
सुलदुःलादिमांश्च । एकस्तद्विपरीतोऽपहतपाप्मत्वादिशुणः । पतस्माद्नयोविशेषादे 
कस्य भोगो नेतरस्य। यदि च सन्निधानमाज्रेण चस्तुशक्तिमनाश्चित्य कार्थसस्बन्धोऽ- 
भ्युपगस्येत, आकाशादीनामपि दाहादिप्रसङ्गः || सचगतानेकात्मचादिनामपि 
समावेतौ चोद्यपरिहारौ । यदप्येकत्वाद्‌ ब्रह्मण आत्मान्तराभावाच्छारीरस्य भोगेन 
ब्रह्मणो भोगप्रसङ्ग इति । अत्र वदामः इद्‌ ताचदेवानां प्रियः प्रष्टव्यः । कथमयं त्वया- 
स्मान्तराभावोऽध्यचसीयत इति ? “तत्वमसि, 'अहं ब्रह्मस्मि’, “नान्योऽतोऽस्ति 
विज्ञातः’ इत्यादिशारत्रेभ्य इति चेत्‌ , यथाशास्त्रं तर्हि शासत्रीयोऽथंः पतिपत्तव्यो न 
तत्रार्धजरतीयं ल्लभ्यम्‌। शास्रं च 'तस्वमसि’ इत्यपहतपाप्मत्वादिचिशेषणं ब्रह्म 
शारीरस्यात्मत्वेनोपदिशच्छारीरस्येच तावडुपभोकतुत्वं वारयति । कुतस्तदुपभोगेन 
ब्रह्मण उपभोगप्रसङ्गः ? अथागृहीतं शारीरस्य व्रह्मणेकत्वं, तदा मिथ्याक्षाननिमित्तः 
शोरीरस्योपभोगः, न तेन परमार्थरूपस्य ब्रह्मणः संस्पशः। न हि बालेस्तलमलिनता- 
दिभिव्योम्नि चिकदप्यमाने तलमलिनतादिचिशिष्टमेच परमार्थतो व्योम भवति। 
तदाह- न, वेशेष्यादिति। नेकत्वेऽपि शारीरस्योपभोगेन ब्रह्मण उपभोगप्रसङ्गः, 
वेशेष्यात्‌ । चिशेषो हि भवति मिथ्याज्ञानसस्यग्क्ञानयोः । मिथ्याञ्चानकहिपत उपभोगः, 
सम्यर्ज्ञानदृ्टमेकत्वम्‌। न च मिथ्याज्ञानकहिपतेनोपभोगेन सम्यर्श्ञानदष्टं वस्तु 
संस्पृश्यते । तस्मान्नोपभोगगन्धोऽपि शाक्य ईइवरस्य कएपयितुम्‌ ॥ ८ ॥ 


=u OB 
( अत्त्रधिकरणम्‌ । सू० ९-१० ) 
द अक्ता चराचरग्रहणात्‌ ॥ ९ ॥ 
कठवल्लीषु पठ्यते यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओद्‌नः । स्वत्युयेस्योपसेचनं 
क इत्था बेद यत्र सः' ( १।२।२४ ) इति। अत्र कञ्चिदोद्‌नोपसेचनसूचितोऽत्ता प्रती 
भामत्ती 
कठवल्लीषु पठथते 
'यस्थ च ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदनः । 
मृत्युयस्योपसेचनं क इत्था वेद यत्र सः ॥' इति ॥ 
अत्र चादनीयौदनोपसेचनसुचितः कञ्चिदत्ता प्रतीयते । असुत्वं भोक्तृता बा संहतृंता वा स्थात्‌ । 
न च प्रत्तुतध्य परमात्मनो भोक्तृतास्ति, 'अनइनल्ञन्योऽभिचाकशीति' इति शरुत्या भोकतृताप्रतिषेधात्‌ 


छ | भामती-व्याख्या 9 
विषय--कठोपनिषतु में पढ़ा है--“यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चो भे भवत ओदनः, मृत्युयंस्यो- 
पसेचनम्‌, क इत्था वेद यत्र स:  (क5० १।२।२५) । [जिस अत्ता (भक्षक) के ब्राह्मण और 
क्षत्रिय ओदन (भात) और मृत्युदेव उपसेचन (दाल) है, ऐसा अत्ता जहाँ ( अपनी महिमा में ) 
रहता है, उसे कौन जानता है ? ]। इस श्रुति में ओदन और उपसेचनरूप भक्ष्य पदार्थ के 
निर्देश में जो भक्षक व्यक्ति सूचित किया गया है, वह इस भोग्य जगत्‌ का या तो भोक्ता 
होगा या संहार करनेवाला । प्रक्रान्त ब्रह्म भोक्ता या भक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि उसमें 
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यते । तत्र किमग्निरत्ता स्यात्‌ , उत जीवः, अथवा परमात्मेति संशयः, विशेषानव- 
घारणात्‌ , याणां चाग्निजीवपरमात्मनामस्मिन्त्रन्ये प्रदनोपन्यासोपलब्धेः । कि 
तावत्‌ प्राप्तम्‌ ! अग्विरत्तति । कुतः ? 'अग्निरज्ञादः ( बृ० श४।६ ) इति श्रुतिप्रसिद्धि- 
भ्याम्‌ । जीवो वाउत्ता स्यात्‌ , “तयोरन्यः पिप्पळं स्वाद्धत्तिः इति दर्शनात्‌। न 
परमात्मा, 'अनइनन्नन्योऽभिचाकशीति' ( सुण्ड ३।१।१ ) इति दर्शनादित्येचं प्राप्ते 
त्रमः-- अत्ताऽत्र परमात्मा भवितुमहेति । कुतः ? चराचरग्रहणात्‌ । चराचरं हि 
fm TERRI 


भासत 
जोवास्मनश्च भोक्तृताविधानात्‌ & तयोरन्यः पिप्पलं 4242. इति & । तद्यदि भोकतृत्वमत्तत्व॑ ततो 
मुक्तसंशयं जीवात्मेव प्रतिपत्तव्यः त्रह्मक्षत्त्रादि चास्य कार्य्धकारणसङ्कातो भोगायतनतया वा साक्षाद्वा 
सम्भवति भोग्यम्‌ । अथ तु संहतृंता भोक्तृता ततस्त्रयाणामरिनिजीवपरमात्मनां प्रश्‍नोपन्यासोपलब्धेः 
संहतुंत्वस्याविशेषा-ट्वति संशयः । किमत्ता अग्निराहो जीव उताहो परमात्मेति ? अत्रौदनस्य भोग्यत्वेन 
लोके प्रसिद्धेभोवतुत्वमेव प्रथमं चुद्धौ विपरिवत्तंते, चरमं तु संहतूंत्वमिति भोक्तंवात्ता। तथा च जीव 
एव । & न जायते खियते इति & च तस्येव स्तुतिः, संहारकालेऽपि संस्कारमात्रेण तस्यावस्थानातु । 
दु्ञनत्वं च तस्य सुचमत्वात्‌ । तस्माञ्जीब एवात्तेहोपास्यत इति प्राप्म्‌ । यदि तु संहतृत्वमतृत्व॑ 
तथाप्यग्निरता ® अग्निरन्नादः इति & । श्रुतिप्रसिद्धिभ्याम्‌ । एवं प्राप्तेऽभिधीयते । अत्तात्र परमात्मा, 
कुतः, चराचरग्रहणात्‌ & उभे यस्यौदनः इति $ । & मृत्युयंस्योपसेचनम्‌ इति & । च श्रूयते तत्र यदि 
भामती-व्याख्या 

भोक्तृत्व का निषेध किया गया है-“अनइनन्नन्योऽभचाकशी ति” ( मुण्ड, ३।१।१ } । जीव 
जो भोक्ता माना गया है--“तयोरन्य: पिप्पलं स्वादु अत्ति” ( मु. ३।१।१ ) अतः कथित 
भत्तृत्व यदि भोक्तृत्व है, तब निःसन्देह चीव की ही अत्तुत्वेन उपासना करनी होगी । ब्राह्मण 
और क्षत्रियादि से उपलक्षित कार्म-करण-संघातरूप ( अपना ) शरीर जीवे का भोगायतन 
होने के कारण अथवा ( छागादि का शरीर ) साक्षात्‌ भोग्य हो सकता है। यदि भोक्तृत्व 
का अथं संहार-कतुंत्व विवक्षित है, तब अग्नि, जीव और ब्रह्म--इन तीनों में समानरूप 
से संहतृत्व सम्भव है, क्योंकि तीनों के विषय में प्रश्‍न और प्रतिवचन उपलब्ध हैं [“स त्वमरिनि 
स्वग्येमध्येषि” ( कठो. १।१।१३) यह अग्निविषयक प्रश्‍न और “लोकादिमरिन तमुवाच” 
( कठो- १।१।१५ ) यह अग्निविषयक उत्तर है । “गेयं प्रेते विचिकित्सा” (कठो. १।१।३०) यह 
जीव के विषय में प्रश्‍न और “हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि” ( कठो. २।५।६ ) यह जीवविषयक 
उत्तर है। “अन्यत्र धर्मात्‌” ( कठो. १२१४) यह ब्रह्मविषयक प्रश्न एवं “हन्त त इदं 
प्रवक्ष्पामि” ( कठो. २।५।६ ) यहु ब्रह्म के विषय में उत्तर है ]। डु 

संशय-तीनों की समान चर्चा से संशय हो जाता है कि यहाँ अत्ता ( भक्षक ) अग्नि 
है ? या जीव ? अथवा ब्रह्म ? भोक्तृत्व और संहतूंत्व में से लोक में ओदनादि भोग्य पदाथ की 
प्रसिद्धि को लेकर भोवतृत्व ही पहले बुद्धि में अवस्थित होता है और उसके पश्चात्‌ संहतृंत्व 
स्मृति-पथ में आता है। 

पूर्वपक्ष-प्रक्रान्त अत्ता भोक्ता सवेथा जीव ही है, क्योंकि “न जायते भ्रियते” (कठो. 
१।२।१८ ) इत्यादि से उसी की स्तुति की जाती है, संहार ( प्रलय ) काल में भी संस्कार 
मात्रेण उसकी भवस्थिति मानी जाती है । जीव में दुर्शानता उसकी सूक्ष्मता के कारण हैं, 
फलतः जीव ही यहाँ अत्तृत्वेन उपास्य है । यदि संहर्ता को अत्ता माना जाता है, तब अग्ति 
को अत्ता कहना होगा, क्योंकि “अग्निरन्नादः” ( बृह. उ. १४६ ) इत्यादि श्ुतियों में वैसा 
ही अभिहित है । ५ 

सिद्धान्त- यहां मत्ता ( भक्षक ) ब्रह्म है, क्योंकि “उभे यस्योदनः?' “मृद्युयंस्योप- 
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स्थावरजङ्गमं सृत्यूपसेचनमिहा्यत्वेन प्रतोयते, तादशस्य चाद्यस्य न परमात्मनो ऽन्यः 
कार्सम्येनात्ता संभवति। परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सवंमत्तीत्युपपद्यते। 
नन्विह चराचर्रहणं नोपलभ्यते, कथं सिद्धवच्चराचरग्रहणं हेतुत्वेनोपादीयते ? नेष 
दोषः, सत्यूपसेचनत्वेन सवंस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानत्वाद्‌ , ्रह्मक्षत्रयोश्च प्राघा- 
न्यात्मदशना्थत्योपपत्तेः । यत्तु परमात्मनोऽपि नात्तुत्वं संभवति, 'अनशनन्न्योऽसि- 
चाकशीति' इति दर्शनादिति । अत्रोच्यते - कर्मफलभोगस्य प्रतिषेघकमेतदशनं, तस्य 
संनिहितत्वात्‌ । न विकारखंहारस्य प्रतिषेधक, सर्ववेदान्तेषु सृष्टिस्थिति संहारकारण- 
त्वेन ब्रह्मणः प्रसिद्धत्वात्‌ । तस्मात्परमात्मेवेदात्ता भवितुमहंतीति ॥ ९॥ 
भामती 

जोवस्य भोगायतनतया तत्साधनतया च कार्य्यकरणसङ्घातः स्थितः, न तह्मोदनः । नह्योदनो भोगायतनं, 
नापि भोगसाधनम्‌, अपि तु भोग्य: । न च भोगायतनस्य भोगसाघनस्य वा भोग्यत्वं मुख्यम्‌ । न चात्र 
ृत्युरुपसेचनतया कइप्यते । न च जीवस्य काय्यंकरणसङ्खातो ब्रहमक्षत्त्रादिपो भच्यः, कस्यचित्‌ 
क्ररसरवस्य व्यात्रादेः कक्षद्भवेत्‌, न तु सर्वः सर्व॑स्य जीवस्य । तेन ब्रह्यक्षत्त्रविषयमपि जीवस्यात्तृत्वं 
न व्याप्नोति किमङ्ग पुनम्‌त्यूपसेचनप्रासं चराचरम्‌ । न चौदनपदात्‌ प्रथमावगतभोग्यश्वानुरोधेन यथा- 
सम्भवमत्तुरबं योज्यत इति युक्तम्‌ । नह्योदनपदं श्रुत्या भोग्यत्वनाह, किन्तु लक्षणया । न च लाचणिक- 
ओग्यत्वानुरोधेन & मृत्युयंस्योपसेचनम्‌ इति & च ® ब्रह्मक्षत्रं च इति & श्रुतो सङ्कोचमहतः । न 
च ब्रह्मक्षत्रे एवात्र विवक्षिते । मुत्यूपसेचनेन प्राणभून्मात्रोपस्थापनात्‌ । प्राणिषु प्रधानत्वेन च ्रह्मक्षत्त्रो- 
पन्यासस्योपपत्तेः । अन्यनिवृत्तेरश्ाब्दत्वात्‌, अनर्थत्वाच्च। तथा च चराचरसंहतृंत्वं परमात्मन एव, 


भामती-व्याख्या 

सेचन:”--इस प्रकार चर और अचरात्मक समस्त प्रपश्च का भोग्य ( भक्ष्य ) कोटि में ग्रहण 
किया गया है। वह यदि जीव का भोगायतन ( भोग-साघन ) रूप भोग्य है, तब वह ओदन 
के समान मुख्य भोग्य नहीं होगा, क्योंकि चराचरात्मक जगत्‌ जीव का न तो भोगायतन है 
और न भोग-साधन । यह जो मुख्य भोग्यत्व का सम्पादन करते हुए कहा गया कि ब्रह्मक्षत्रोप- 
लक्षित सभी छागादि शरीरों का जीव भोक्ता है, वह कहना संगत नहीं, क्योंकि वेसा भोक्ता 
तो कोई नितान्त क्रूर सिंह, व्यात्रादि ही हो सकता है, सभी जीवों के भक्षक सभी जीव नहीं 
हो सकते। जव कि समग्र ब्राह्मण ओर क्षत्रिय-वर्ग ही सबका भोग्य नहीं हो सकता, तब भला 
मृत्युरूप उपसेचन से उपलक्षित समस्त चराचर जगत्‌ किस जीव का भोग्प्र होगा ? 

यह जो कहा गया कि यहाँ संहायंत्व की अपेक्षा भोग्यत्व की प्रथमतः उपस्थिति 
'ओदन' पद के प्रभाव से होती है, भोग्यत्व के द्वारा जो भोक्तृत्व प्रतीत होता है, उसके 
अनुसार 'ब्रह्म' और 'क्षत्र' पद समस्त चराचार के उपलक्षक न होकर उपभोग-योग्य केवल 
छागादि का उपस्थापक है । वह कहना भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि 'ओदन' पद भोग्यत्व का 
बोधक अभिधा वृत्ति से नहीं किन्तु लक्षणा के द्वारा ही होता है। लाक्षणिक भोग्यत्व के 
अनुरोध पर “भृत्यु्स्योपसेचनम्‌”, एवं “ब्रह्म च क्षत्रं च”--इन पदों की शक्ति या शक्यार्थ 
का संकोच नहीं किया जा सकता। केवल ब्राह्मण भर क्षत्रिय ही यहाँ विवक्षित नहीं, अपितु 
मृत्यूपसेचन के द्वारा समस्त प्राणियों की उपस्थिति विवक्षित है, अतः प्राणियों में प्रधान 
होने के कारण ब्राह्मण और क्षत्रिय का उपन्यास यक्ति-संगत । गे जा जसे “ 
पञ्चनखा भक्ष्याः” ( बाल्मी ठं हो जाता हैं RR 

ण ल्मी. रा. कि. १७॥३९ ) यह वाकय परिसंख्या विधि होने के कारण 
नवा गोधा, खड्गी (गैँडा) और कूमे-इन पाँच नखवाले पाँच प्राणियों से 
अतिरिक्त पञ्च नखवाले मनुष्य एवं वात्रादि प्राणियों की भक्षणीयता का निवर्तक दै, 
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4 प्रकरणाच्च ॥ १० ॥ 
दै इतश्च मल भचितुमहति, यत्कारणं प्रकरणमिदं परमात्मनः, न 
जायत [श्रयत चा चिपश्चित्‌ ( काउ० १।२।१८ ) इत्यादि । प्रकृतग्रहणं च न्याय्यम्‌ | 
“क इत्था वेद्‌ यत्र स? इति च दुर्विज्ञानत्वं परमात्मत् 
र इत च डुविज्ञानत्वं परमात्मलिङ्गम्‌ ॥ १० ॥ 
SIT 


( ३ गुहाधिकरणस्‌ । छू० ११-१२ ) 
शुहां प्रवि्टाबात्मानौ हि तद्दशनात्‌ ॥ ११ ॥ 
८. ७) ० ० ट्र 

 कठवटलीष्वेव पठ्यत- कत पिबन्तो सुक्कतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे 
पराध । छायातपौ ब्रह्मविदो चद्न्ति पञ्चाग्नयो ये च त्रिणाचिकेताः' ( काठ० १।३।१ ) 
इति । तत्र संशयः--किमिह बुद्धिजोवौ निर्दिष्टौ, उत जीवपरमात्मानाधिति। यदि 

भामती 

नाग्नेः, नापि जीवस्य | तया च & न जायते स्रियते वा विपश्चिद्‌ इति & । ब्रह्मणः प्रकृतस्य न हानं 
भविष्यति & क इत्या वेद यत्र सः इति ® च दुज्ञनित्वमूपपत्स्यते । जोवस्य तु सर्वलोकप्रसिद्धस्य न 
दुर्शानता । तस्मादत्ता परमात्मेवेति सिद्धम्‌ ॥ १० ॥ 


SIE 


संशयमाह्‌ -& तत्र इति & । पृव॑पक्षे प्रयोजनमाह & यदि बुद्धिजीवौ इति %। सिद्धान्ते 


` भामती-व्याख्या 
वैसे ही “ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदनः”-यह वाक्य भी ब्राह्मण ओर क्षत्रिय से भिन्न 
प्राणियों को भोग्यता ( भक्षणीयता ) का निवतंक क्यों न मान लिया जाय? इस प्रश्‍न का 
उत्तर यह है कि प्रत्येक पद की स्वार्थ में शक्ति होती है, अन्यार्थ की निवृत्ति उसका शक्यार्थे 
नहीं । अन्यार्थं की निवृत्ति यहाँ अनर्थक भी है, क्योंकि दृष्टान्त में मनुष्यादि के भक्ष्यत्व 
को निवृत्ति न होने पर “न हिस्यात सर्वा भूतानि” ( म. भारत. बन. २२१२३४) इस 
शास्त्र का वाध प्रसक्त होता है, उसका निवारण जेसे “पञ्च पञ्चनखा भक्ष्याः” इस परिसंख्या 
का विशेष प्रयोजन है, वैसे “ब्रह्म च क्षत्रं चोमे भवत ओदनः”-यहाँ अन्यनिवृत्तिपरक 
परिसंख्या विधि मानने पर कोई विशेष प्रयोजन सिद्ध नहीं होता । सिद्धान्त में संहतृंत्वरूप 
भोक्तृत्व विवक्षित है, चराचरात्मक सवे प्रपञ्च का संहतृत्व ब्रह्म में ही श्रृति-सिद्ध है-- 
“तत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति च” ( ते. उ ३।१) । अग्नि और जीव में सववेसंहतृंत्व सम्भव नहीं। 
प्रकृत में “न जायते म्रियते वा कदाचन” ( कठो. १।२।१८ ) इत्यादिरूप से ब्रह्म प्रक्रान्त है, 
अत: ब्रह्म में सर्वं प्रपञ्च के लयाभिधान से प्रकृत की हानि भी नहीं होती । “क इत्या वेद 
यत्र सः“--इस प्रकार की दुर्ज्ञानता भी ब्रह्मा में समञ्जस होती है. अग्नि और जीव तो 
छोक-प्रसिद्ध ही है. उनमें दुर््ञानता का प्रतिपादन संगत नहीं । फलतः यहाँ ब्रह्म ही अत्ता 
सिद्ध होता है ॥ ९-१०॥ 
RCO 

संशय--“ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराघें । छायातपौ ब्रह्मविदो 
वदन्ति, पञ्चाग्नयो ये च त्रिणाचिकेताः” ( कठो. १।३।१ ) । यहाँ सन्देह होता है कि क्या 
ऋतं पिबन्तौ’ इत्यादिरूपेण बुद्धि और जीव निर्दिष्ट हैं? अथवा जीव और ब्रह्म ? पूर्वपक्ष 
के अनुसार यदि बुद्धि और जीव का निर्देश माना जाता है, तब बुद्धि का प्राधान्य होने के. 
कारण कार्य (शरीर ) और करण ( इन्द्रियों ) क्रे समूह से भिन्त जीव प्रतिपादित होता 
है, वह भी प्रतिपादनीय है, क्योंकि थियं प्रेते विचिकित्सा मनषयेस्तीतयेके नायमस्तीति चैके । 
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बुद्धिजीवो, ततो बुद्धिप्रधानात्कायंकरणसंघाताहिलक्षणा जीवः प्रतिपादितो भवति । 
तदपीह प्रतिपाद्यितव्यं, 'येयं प्रत चिचिकित्सा ¦मञुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति 
चेके | पतद्विययामजुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' ( काठ० १।१।२० ) इति 
पष्टत्वात्‌। अथ जीवपरमात्मानौ ततो जीवाद्विलक्षणः परमात्मा प्रतिपादितो भवति । 
तदपीह प्रतिपादयितव्यम्‌ , “अन्यत्र धमादन्यत्राघमोदन्यत्रास्मात्कृताङतात्‌। अन्यत्र 
भूताच्च भव्याञ्च यत्तत्पश्यसि तद्वद्‌ ॥' (काठ० १।२।१४) इति पृष्टत्वात्‌ । अत्राहाक्षेत्ता-- 
उभावप्येतौ पक्षो न संभवतः । कस्मात्‌ ? ऋतपानं कमंफलोपभोगः, सुङतस्य लोके! 
इति लिङ्गात्‌ । तच्चेतनस्य क्षेत्रज्ञस्य संभवति, नाचेतनाया बुद्धः । “पिवन्तो' इति च 
द्विवचनेन द्वयोः पानं दशयति श्रुतिः। अतो बुद्धिक्षेत्रशपक्षस्तावन्‍न संभवति । अत 
एव क्षेत्रश्तपरमात्मपक्षोऽपि न संभवति, चेतनेऽपि परमात्मनि ऋतपानासंभवात्‌ । 
'अनइनन्तन्योऽभिचाकशीति' ( सु ३११) इति मन्त्रवर्णादिति । अत्रोच्यत - नेष 
दोषः, छत्रिणो गच्छन्तोत्येकेनापि छत्रिणा वहूनां छत्रित्योपचारद्शनात्‌। पवमेके- 
नापि पिवता द्वौ पिबन्ताबुच्येते। यद्वा -जीचस्ताचत्‌ पिबति, ईश्वरस्तु पाययति । 


भामती 
प्रयोजनमाह & अथ जीवपरमात्मानो इति $ । औत्सगिकस्य मुख्यताबलात्‌ पुर्वसिद्वान्तपक्षासम्भवेन 
पक्षान्तरं कल्पयिष्यत इति मन्वानः संशयमाक्तिपति ® अत्राह॒ आक्षेप्तेति 8 । ऋतं सत्यमवश्यस्भावीति 
याबत्‌ । समाघत्ते & अत्रोच्यते इति & । आध्यात्मिकाधिकारादन्यो तावस्पातारावराक्यौ कल्पयितुम्‌ । 


भामती-व्याख्या 
एतद्‌ विद्यामनुशिष्टस्त्वयाहँ वराणामेष वरस्तृतीयः” ( कठो, १११२० ) इस प्रकार जीव की 
ही जिज्ञासा प्रस्तुत की गई है। सिद्धान्त-पक्ष के अनुसार जीव और ब्रह्म का निर्देश मानने 
पर जीव से भिन्न ब्रह्म प्रतिपादित होता है । वह भी यहाँ प्रतिपादनीय है, क्योंकि “अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्‌ तत्पश्यसि तद्‌ वद” 
(कठो. १।२।१४ ) इस प्रकार ब्रह्म भी जिज्ञासित है । 
आक्षेप--पदार्थो के ओत्सगिक ( स्वाभाविक ) सामर्थ्यं को देखते हुए पूर्वपक्ष और 
सिद्धान्त पंक्ष दोनों सम्भव नहीं, अतः तृतीय पक्ष की कल्पना करनी होगी-ऐसा समझ कर 
आक्षेपवादी उक्त संशय बत डी करता है--“अत्राहक्षेपत्षा उभावप्येतौ पक्षौ न सम्भवतः? । 
पुर्वेपक्ष (बुद्धि और जीव में कमंफलभोक्तृत्व ) असम्भव इस लिए है कि ऋत रूप (सत्य 
या अवश्यंभावी ) जम का पान-कतृंत्व ( भोक्तृत्व ) केवल जीवरूप चेतन में निसगं-सिद्ध 
है, तर बुद्धि में नहीं, अतः उन दोनों के लिए 'ऋतं पिबन्त” ऐसा द्विवचन का निर्देश 
क्योकर सम्भव होगा ? इसी प्रकार सिद्धान्त-पक्ष के अनुसार जो ब्रह्म में कमं-फल-भोकतुत्व 
प्रतिपादित है, वह सम्भव नहीं, क्योंकि उसमें वह निषिद्ध है~“अनश्नन्तन्योऽभिचाकशीति” 
( मुण्ड, ३।१।१ ) । 
आक्षेप का परिहार--कथित आक्षेप संभव न हीं, क्योंकि — 
हा तिय रही भोक्ता है, जड़ होने के कारण vil 
र कार जीव और ब्रह्म--इन दोनों में से भी एक केवल जीव ही भो 
नहीं, क्योंकि असङ्ग होने के कारण उसको भोक्ता नहीं कहा ८ कळ | 
'भिचाकशीति” । तथापि जैसे छत्री ( छाता-धारी ) व्यक्ति क 0 अति दा 
छत्रित्व-व्यवहार होता है--छत्निणो यान्ति । वेसे ही कमं Me च 0 
Ca ठ ह कम-रस-पान-कर्ता ( जीव ) पुरुष 
क साथ बुद्धि और ब्रह्मरूप अभोक्ता पदार्थों { भोक्तृत्वःव्यवहार हो जाता हुँ-'ऋतं 
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पाययन्नपि पिबतीत्युच्यत, पाचयितर्यपि पक्तत्वप्रसिद्धिदशेनात्‌ । वुद्धिक्षेत्रश्ञपरि- 

अहो पि संभवति, करणे कतृत्वोपचारात्‌ । प्घांसि पचन्तीति प्रयोगद्शनात्‌ । 

न चाध्यात्माधिकार5न्यौ कौचिद्‌ द्वावुतं पिबन्तौ संभवतः । तस्माद्‌ बुद्धिजीचो स्यातां, 

जोवपरमात्मानौ वेति संशयः। कि तावत्पाप्त ? वुद्धिक्षेत्रज्ञाविति । कुतः ? 'गुहां 
Cte जज वाल > 


भामती 
तविह बुद्धे रचेतन्येन परमात्मनश्च भोक्तृत्वनिषेधेन जीवात्मैवेक; पाता परिशिष्यत इति सृष्टीरुपदघाती- 
तिवद्‌ द्विवचनानुरोधादपिबत्संसृष्टतां स्वार्थस्य पिवच्छब्दो लक्षयन्‌ स्वाथंसजहचितरेतरयुक्तपिबदपिबत्परी 
भवतीत्यरथंः । अस्तु वा मुख्य एव, तथापि न दोष इत्याह & यद्वा इति छ । स्वातन्त्रथलक्षणं हि कत्वं 
तच्च पातुरिव पाययितुरप्यस्तीति सोऽपि कर्ता । अत एव चाहुः “ग्र: कारयति स करोत्येव इति ।” एवं 
करणस्यापि स्वातन्त्रथविवक्षया कथक्ित्कतृंत्व, यथा काष्ठानि पचन्तीति । तस्मान्मुख्यत्वैऽप्यविरोघ इति । 
तदेवं संशयं समाधाय पुवंपत्तं गुह्वाति & बुद्धिक्षेत्रज्ञो इति & । 
नियताधारता बुद्धिजीवसम्भविनी न हि। 
क्लेशात्‌ कल्पयितुं युक्ता सवंगे परमात्मनि ॥ 


भामती-व्याख्या 
पिबन्तो' । 'छत्रिणो यान्ति”-इस लौकिक न्याय के लिए याज्ञिक-पद्धति में “सृष्टीरुपदघाति” 
(तै, सं. पा३।४७ ) यह उदाहरण प्रस्तुत किया जाता है [ भूमाधिकरण (जे. सु. १४१७) 
में कहा गया है कि अग्निचयन कर्म करने के लिए जिन इंटों के द्वारा स्थण्डिल ( चबूतरा ) 
बनाया जाता है, उनका यज्ञ-मण्डप में ही निर्माण किया जाता है और स्थण्डिल चुनते समय 
मन्त्रों का उच्चारण करते रहते हैं। सृजतिपद-घटित ' ब्रह्मासृज्यत, भृतान्यसृज्यत” ( ते. सं. 
४।३।१०।१ ) इन मन्त्रो के द्वारा चुनी जानेवाली इंटों को 'सृष्टि' पद से अभिहित किया जाता 
है । सृष्टिसंज्ञक इंटों में वे इटे भी सम्मिलित कर ली जाती. हैं, जिनकी सृष्टि संज्ञा नहीं, सृष्टि 
और असृष्टि इष्टिकाओं में 'मृष्ठीरूपदधाति'--ऐसा व्यवहार वेसे ही हो जाता है, जैसे छत्री 
ओर अच्छत्री पुरुषों में छत्रिणों यान्ति--ऐसा व्यवहार लोक-प्रसिद्ध है ] । उसी प्रकार कर्म- 
जनित फलों के रस का पान करनेवाले व्यक्तियो के समूह में पान न करनेवाले बुद्धितत्त्व और 
ब्रह्म का भी समावेश हो जाता है। अथवा बुद्धिर्ष करण में बैसे हो कतृत्व का व्यवहार 
हो जाता है, जैसे लोक में 'एधांसि पचन्ति!-- ऐसा व्यवहार । इस अध्यात्म ( शरीर-सम्बन्धी “ 
पदार्थों पर विस्तृत प्रकाश डालनेवाले उपनिषत्‌ ] शास्त्र में कमे-रस पान करनेवाला अन्य 
कोई जोड़ा तो हो नहीं सकता, होगा तो बुद्धि और जीव या जीव और ब्रह्म का जोड़ा हो 
सकता है । 'पिबत्‌’ पद अजत्स्वार्थ लक्षणा के द्वारा दोनों का बोधक हो जाता है। अथवा 
लाक्षणिक पातृत्व को छोड़ कर मुख्य पातृत्व का ग्रहण किया जा सकता है--इसका प्रकार 
बताते हुए भाष्यकार कहते हैं--“यद्धा जीवः पिबति, ईश्वरस्तु पाययति’ । पान क्रिया का 
स्वातन्त्र्यरूप कुत्व जैसे पान करनेवाले व्यक्ति में रहता है, वैसे ही पान करानेवाले व्यक्ति 
में भी रहता है, अत एव ' यः करोति, स कारयति”--ऐसा लौकिक न्याय प्रसिद्ध है। 
बुद्धिरूप करण में पान की कतृता का व्यवहार कहा जा चुका है, अतः यदि मुख्य ' पातृत्व 
विवक्षित है, तव भी कोई अनुपपत्ति नहीं । १ 
पूर्व पक्ष-संशय की उपपत्ति करने के अनन्तर पूर्वेपक्ष प्रस्तुत किया जाता है-“कि 
तावत्‌ प्राप्तम्‌ ? बुद्धिक्षेत्रज्ञाविति । | 
नियताघारता बुद्धिजीवसम्भविनी न हि। 
क्लेशात कलम पित्रु अक्ताः प्ररमा 
३६ 


है. 
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प्रविष्टौ' इति विशेषणात्‌ । यदि शरीरं सुहा, यदि वा दृदयं, उभयथापि बुद्धिक्षेत्रशो 
गुहां प्रविष्टाबुपपद्येते । न च सति संभवे सर्वगतस्य ब्रह्मणो विशिष्टदेशत्वं युक्त 
करपयितुम्‌। 'खुकृतस्य लोके' इति च कमेगो चरानतिक्रमं दशयति | परमात्मा तु न 
-खुछतस्य वा दुष्कृतस्य वा गोचरे चर्तते; न फर्मेणा वर्घते नो कनीयान इति भ्रुततेः । 
“छायातपौ? इति च चेतनाचेतनयोरनिंदृश उपपद्यते; छायातपवत्परस्परविलक्षणत्यात्‌ | 
तस्माद्‌ बुद्धिक्षेत्रज्ञाविहोच्येयातामित्येवं प्राप्ते. जमः ¬ विज्ञानात्मपरमात्मानाचिहोच्ये- 
भामती 

न च पिवन्तावितिवसप्रविष्टपदमपि लाक्षणिकं युक्त, सति मुस्यार्थत्वे लाक्षणिकार्थत्वायोगात्‌ । 
ब॒द्धिजीवयोश्च गुहाप्रवेशोपपत्तेः । अपि च सुकृतस्य लोक इति सुकृतलोकत्र्यवस्थानेन कर्मगोचरानतिक्रम 
उक्तः । बुद्धिजीवी च कर्शगोचरमनतिक्रान्तौ । जीवो हि भोक्तृतया बुद्धश्च भोगसाधनतया घर्मस्य गोचरे 
स्थितौ, न तु ब्रह्मः तस्यातदायत्तत्वात्‌ । किञ्च छायातपाविति तमःप्रकाश्ञावुक्तो । न च जीवः 
परमात्मनो5भिन्नस्तमः, ध्रकाशरूपत्वात्‌ । बुद्धिस्तु जडतया तम इति शक्योपदेष्टुम्‌ । तस्माद्‌ बुद्धिजीवा- 
चन्न कथ्येते । तत्रापि प्रेते विचिकित्सापनुत्तये बुद्धेभेंदेन परलोकी जीवो दर्शनोय इति बुद्धिरच्यते । 


भामती- व्याख्या 

'कर्म-फल-भोक्ता व्यक्तियों का जो विशेषण दिया गया है-“गुहां प्रविष्टी” ( कठो. १३१ ) । 
वहाँ गुहा' पद से चाहे स्थूल शरीर का ग्रहण किया जाय, चाहे हृदय का, उभयथा गुहारूप 
नियत ( परिच्छिन्न ) देश की आधारता बुद्धि ओर जीव में ही सम्भव है, परमात्मा में उसकी 
कल्पना करनी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि वह सवंत्रग ( व्यापक ) है किसी एकदेश में रहनेवाला 
( परिच्छिन्न ) नहीं । 'पबन्तो' पद लाक्षणिक ( जीव और ब्रह्म-इन दोनों का लक्षक ) है, 
वेसे ही “गुहाँ प्रविशै”--यह भी उभय का लक्षक है?--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
गुख्यार्थकत्व का असम्भव हो जाने पर ही किसी पद को लाक्षणिक माना जाता है, बुद्धि 
मर जीव को लेकर जब प्रविष्टी? पद मुख्यार्थक हो जाता है, तब उसे ब्रह्म का लक्षक 
मानने की आवश्यकता नहीं। दूसरी बात यह भी है कि "ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके” 
(कठो. १।३।१) इस मन्त्र के सुकृत' पद का यद्यपि उपनिषद्धाष्य में भाष्यकार ने “ऋत” पद 
के साथ अन्वय करते हुए कहा है-“सुकृतस्य स्वथंकृतस्य कमंण ऋतमिति पूर्वेण सम्बन्धः” 
( काठक-भाष्य पृ. ५९ ), किन्तु यहां "सुकृतस्य लोके’ ऐसी लेख-भङ्गी से 'सुकृत' पद का 
“लोक” पद के साथ अन्वय प्रतीत हो रहा है । तथापि 'सुकृत” पद का उभ्यत्र अन्वय माना जा 
सकता है । “सुकृतस्य लोके' का अर्थ है--स्वयंकृतस्य पूर्वंकमंणः फलभ्रुतेऽस्मिन्‌ शरीरलक्षणे 
लोके” | इससे ऋत-पान करनेवालों के साथ कर्म का अटूट सम्बन्ध प्रतिपादित होता है; अतः 
ऐसे पान-कर्त्ता बुद्धि और जीव ही हो सकते हैं, क्योंकि जीव कर्ता और भोक्ता है एवं बुद्धि 
तत्त्व भोग का साधन। ब्रह्म वैसा नहीं हो सकता, क्योंकि वह कर्म के अधीन. नहीं, 
जेसा कि श्रुति कहती है--“न कर्मणा वर्धते नो कनीयान्‌” ( कौ. ब्रा, उ. ३।९ ) । इसी प्रकार 
'छायातपौ' शब्द के द्वारा अन्धकार भौर प्रकाश अभिहित हैं। जीव और ब्रह्म में से जीव 
को अन्धकाररूप नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह प्रकाशस्वरूप ब्रह्म से अभिन्न माना जाता 
है, बुद्धि जड़ होने के कारण अन्धकाररूप. कही जा सकती है, अतः उक्त श्रुति में 'पिबन्तौ' 
पद के द्वारा बुद्धि और जीव का प्रतिपादन किया जाता है। बुद्धि का प्रतिपादन किस लिए ? 
इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि मरने के पश्चात्‌ जो आत्मा की सत्ता और असत्ता का सन्देह 
होता है, उसकी निवृत्ति करने के लिए वुद्धितत्त्व से भिन्न परलोकगामी जीव का स्वरूप 
दिखाना आवश्यक है, अतः बुद्धि का ग्रहण किया गया है 


| 
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ऋतं पिवतो त्रह्मत्यम]. .हिन्दोसहितभामतोसंवलितम्‌ २८३ 
याताम्‌। कस्मात्‌ ? आत्मानौ हि “ताबुभाव पि चेतनौ समानस्वभावी । सख्याञ्चचणेः 
च समानस्वभावेष्वेच लोके प्रतीतिदृश्यते। अस्य गो्ितीयो.न्वेष्टन्य इत्युक्त 
द्वितीयोऽन्विष्यते, नाश्वः पुरुषो वा । तदिह ऋतपानेन लिङ्गेन निञ्चिते विज्ञानात्मनि 
द्वितीयान्बेषणाय समानस्वभावश्चेतनः परमात्मैच तीयते । ननूक्त गुद्दाहितत्वदशनान्न 
परमात्मा प्रत्येतव्य इति शुहाहितत्वदर्शनादेच परमात्मा प्रत्येतव्य इति वदामः । 
गुहाहितत्व॑ तु श्रुतिस्ट्तिष्वसङ्त्परमात्मन एव दृश्यत्ते-गुहाहितं. गह्वरेष्ठं पुराणम्‌' 
( काठ० १।२।१२ ) यो वेद्‌ निहित गुहायां परमे व्योमन' ( ते० २१) आत्मान- 
मन्विच्छ शुदं प्रविष्टम्‌? इत्याद्याखु । सर्वगतस्यापि . ब्रह्मण उपलब्ध्यर्थो देशविशेषोः 
पदेशो न विरुध्यत इत्येतदप्युक्तमेच । छुछतळोकवर्तित्वं तु छब्रित्ववदेकस्मिन्नपि 
भामती Ss > 3: 
एवं प्राप्तेऽभिधीयते -- 
ऋतपानेन जीवात्मा तनिशचितो$स्य द्वितीयता । 
ब्रह्मणेव सरूपेण न तु बुद्धा विरूपया ॥ 
प्रथमं सहितीयत्वे ब्रह्मणो$वगते सति । 
गुहाश्रयत्वं चरमं व्याख्येयसविरोधत; ॥ - 
गो: सद्वितीयेत्युक्ते सजातीयेनेव गवान्तरेणावगम्यते, न तु विजातीयेनाइवादिना । तदिह चेतनो 
जोवः सरूपेण चेतनान्तरेणेब ब्रह्मणा सद्वितीयः प्रतीयते, न श्वचेतनया विरूपया बुद्धघा । तदेवममृतं ` 
पिवन्तावित्यत्र प्रथमसवगते ब्रह्मणि तदनुरोधेन चरमं गृहाश्रयत्वं शालग्रामे हरिरितिवद्‌ व्याख्येयम्‌ । 
बहुल हि गृहाश्रयत्वं ब्रह्मणः श्रुतय आहुः । तदिदमुक्तं ®तदुर्शनादिति% । तस्य ब्रह्मुणो गुहाघयत्वस्य' 
भामती =व्माख्या 
सिद्धान्त 
ऋतपानेन जीवात्मा निश्मितोऽस्य द्वितीयता । 
ब्रह्मणेव सरूपेण न तु बुद्धया विरूपया॥ १॥ 
प्रथमं सद्वितीयत्वे ब्रह्माणाऽगते सति। 
गुहाश्रयत्वं चरमं व्याख्येयमविरोधतः।। २॥ 
ऋत पान करनेवाला ( कर्म-फल-भोक्ता ) जीव है--यह तथ्य तो निश्चित है, उसमें 
“ऋतं पिबन्तो” यहाँ द्विवचन के द्वारा प्रतिपादित जो द्वितोयता है, उसकी निष्पत्ति ब्रह्म 
को लेकर ही होतो है, बुद्धि का लेकर नहीं, क्योंकि ब्रह्म जीव के समानरूप का (चेतन )' 
और बुद्धि विरुद्धरूप की ( जड़ ) है। लोक में भी 'इयं गौ: सद्वितीया'-ऐसा कहने पर इस 
गौ में सद्वितीयता दूसरी गौ को लेकर ही मानी जाती है, गर्दभादि को लेकर नहीं, क्योंकि' 
दुसरी गौ इस गौ को सजातीय और गर्दंभादि विजातीय हैं। फलतः “ऋतं पिबन्तौ”--यहाँ 
द्विवचन की उपपत्ति के लिए जीव के साथ ब्रह्म को जोड़ा जा सकता है, क्योंकि “न जायते 
जियते वा विपश्चित्‌” ( कठो. १।२।१८ ) इत्यादि पूंब॑ बाक्यो के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्म मे हो 
गुहाश्रयत्व का वैसे हो अन्वय किया जा सकता है, जैसे शालग्राम में हरि का। गुहाहित | 
गह्वरेष्ठं पुराणाम्‌” (कठो. १११२ ), “यो वेद निहितं गुह्याम्‌” ( तै. उ. २१), 
“आत्मानर्मास्वच्छ गुहां प्रवि्ठम्‌” इत्यादि अनेक श्रौत-वाक्यो मे गुहाश्रित ब्रह्म का प्रतिपादन 
किया गया है--इस तथ्य को सुचित करने के [लए सूत्रकार ने कहा हे 'तहशंनातु” (ब्र. सू. 
१।२।११ ) । 'तहशंनात्‌' का अर्थ हे--तस्य (ब्रह्मणः) श्वृतिषु गुहाश्रयत्व दशंनात्‌' । जब कि 
पुर्वं वाक्यों में ब्रह्म का दशशंतप्रस्तुत्तकप्राः जगह तब०डसुक्कतस्य लाके”--इत्यादि परवर्ती ` 
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चतेमानमुभयोरचिरुद्रम्‌। छायातपावित्यप्यविरुद्धम्‌ । छायातपवत्परस्परचिलक्षण- 
त्वात्ससारित्वासंसारित्वयोः । अविद्याकृतत्वात्संसारित्वस्य, पारमार्थिकत्वाच्चा- 
संसारित्वस्य । तस्माद्विज्ञानात्मपरमात्मानो गुहां प्रविष्टो ग्रह्मते । ११॥ 

कुतश्च चिज्ञानात्मपरमात्मानो गुह्येते- 

विश्ञेषणाश्च ॥ १२ ॥ 

विशेषणं च विश्ञानात्मपरमात्मनोरेच भवति । आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं 
रथमेच तु? ( का० १।३।३ ) इत्यादिना परेण ग्रन्थेन रथिरथादिरूपककल्पनया विज्ञाना- 
त्मानं रांथनं संसारमोक्षयोगन्तारं कल्पयति । "सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्विष्णोः 
परमं पद्म” ( का० १।३।९ ) इति च परमात्मानं गन्तव्यम्‌ । तथा 'तं डुदंश गृढमचु- 
प्रविष्ट गुद्दाद्वितं गह्वरेष्ठं पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो दइृषशोको 
जहाति? ( का० १।२।१२ ) इति पूर्वस्मिन्नपि ग्रन्थे मन्तुमन्तव्यत्वेनेतावेच विशेषितो । 
प्रकरणं चेद्‌ परमात्मनः । ब्रह्मविदो चदन्ति’ इति च वकतृविशेषोपादानं परमात्मप- 
रिग्नहे घटते । तस्मादिह जीवपरमात्मानाडुच्येयाताम्‌ । पष एव न्यायः 'द्वा सुपर्णा 


भामती 
श्रुतिषु दर्शनादिति । एवं च प्रथमावगतत्रह्मानुरोधेन सुकृतलोकवत्तित्वमपि तस्य लक्षणया षवचिन्न्यायेन 


गमयितव्यम्‌ । छायातपत्वमपि जीवस्याविद्या्यतथा ब्रह्मणश्च शुद्धप्रकाशस्वभावस्य तदनाश्रयतया 
मन्तव्यम्‌ । इममेव न्यायं द्वा सुप्णेत्यत्राप्युदाहरणे क्ृत्वाचिस्तया योजयति & एष एव न्याय इति &। 
अत्रापि कि बुद्धिजीवी उत जीवपरमात्मानाविति संशय्य करणरूपाया अपि बुद्धेरेघांसि 
पचन्तीतिवत्‌ कतंत्वोपचाराद्‌ बुद्धिजीवाबिह पुवंपक्षयित्वा सिद्धाम्तथितव्यम्‌ । सिद्धान्तश्च 
भामती-व्याख्या 

वाक्यों में अभिहित सुकुतलोक की लाक्षणिक वृत्तिता भी ब्रह्म में छत्रिन्याय या सृध्युपधान- 
न्याय से समञ्जस हा जातो है। जीव और ब्रह्म का स्वरूपतः वंलक्षण्य दिखाने के लिए कहा 
है--“छायातपौ” । वहाँ अविद्यारूप अन्धकार का आश्रय होने के कारण जीव को छाया भौर 
शुद्ध स्वप्रकाशस्वरूप ब्रह्म को आतप ( प्रकाश ) कह दिया गया है ॥ ११॥ 

[ “आत्मानं रथितं विद्धि“ { कठो० १।३।३ ) इत्यादि वाश्रयों के द्वारा रथ-रथी-रूपक 
के माध्यम से अभिव्यञ्ञित जीवगत गन्तृत्व एवं “सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्विष्णोः परमं 
पदम्‌ ' ( कठो. १।३।९ ) इत्यादि वाक्यों से प्रतिपादित ब्रह्म में गन्तव्यत्व ( प्राप्यत्व ), इसी 
प्रकार “तं ढुदेश गूढमनुप्रविष्टं गुहाहितं गह्वरेष्ठं पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा 
धीरो हंषंशाको जहाति ॥” ( कठा. १॥२॥१२ ) इत्यादि वावयों से कथित जीवगत सन्तृत्व 
( साक्षात्कतृत्व ) एवं ब्रह्मनिष्ठ मन्तव्यत्वरूप ( साक्षात्क्रियमाणत्व ) आदि विशेषणों के द्वारा 
भी जीव और ब्रह्म ही ' गुहां प्रविष्टो” सिद्ध होते हैं ]। 

इसी न्याय ( गुहाधिकरण ) की योजना “ह्वा सुपर्णा सयुजा सखाया” ( मुण्ड 
२।१।१ ) इस उदाहरण में भी करने के लिए भाष्यकार कहते हैं--' एष न्यायः 'द्वा सुपर्णा? 
इत्येयमादिष्वपि” । [यह योजना सैद्धान्तिक नहीं, अपितु अभ्युपगममात्र है । कृत्वा ( वैसा 
(न क मारल भट्ट कहते हे--“यत्पुन: परावृत्य भाष्यकारेणोक्तम्‌- 

i र प्ठ गाने घम इत्यभ्युपेत्यवादमान्रम्‌' तत्‌ पूर्वोक्त दोषपरिहारसामध्यंप्रदर्शनाथं 
ES, (तं वा० पृ० २८७ ) । “द्वा सुपर्णा”--इस मन्त्र में भी यद्यपि 
द्वान्तत: जीव और ब्रह्म विवक्षित नहीं, तथापि यदि उनकी विवक्षा मान लो. जाय, तब. 


(८-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


ऋत पिबतो त्रह्मत्यम्‌]. हिन्दीसद्ितभामतोसंवलितम्‌ २८५ 


सयुजा सखाया' (मुण्ड ९१११) ऋस्येचभादिष्वापि ११२४पि'हाध्यात्माधिकाराज्न प्राकृतों 
खुपणोबुच्येते । 'तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति’ इत्यद्नलिज्ञाद्धिज्ञानात्मा भवति । 'अनशन- 
न्नन्यो ऽभिचाकशीति’ इत्यनशनचेतनत्वाभ्यां परमात्मा । अनन्तरे च मन्त्रे तावेच द्रष्रद- 
छव्यभावेन चिशिनष्टि-'समाने वृक्षे पुरुषो निमझो<5नीशया शोचति मुद्यमानः । जुष्टं यदा 
पश्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति वीतशोकः (मुण्ड० ३३१४२) इति । अपर आइ द्वा 
सुपणो' इति नेयसुगस्याधिकरणस्य सिद्धान्त भजते; पङ्गिरहस्यत्राह्मणेनान्यथा व्याख्या- 
तत्वात्‌ । तयोरन्यः पिप्पळं स्वाद्धत्तीति सत्वमनशनन्नन्योऽभिचाकशीतीस्यनइनन्नन्यो ऽ 
भिपश्यति ज्ञस्तावेतो सच्चक्षेत्रशौ' इति । सत्त्वशब्दो जीवः, क्षेत्रज्ञशब्दः परमात्मेति यदुः 
च्यते-तन्न; सच्चक्षेत्रज्ञशब्दयो रन्तःकरणशारीरपरतया प्रसिद्धत्वात्‌ । तत्रेंच च व्याख्या- 
तत्वात--तदेतत्सत्त्वं येन स्वप्नं पश्यति, अथ योऽयं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञस्ताडेतौ 
सरवक्षेत्रज्ञो' इति । नाप्यस्याधिकरणस्य पूर्वपक्षं भजते । नह्यत्र शारीरः क्षेत्रन्नः कतृत्व 
भामती 

भाष्यकृता स्फोरितः। तद्दशनादिति च 'समाने वृक्षे पुरुषो निमग्नः’ इत्यत्र मन्त्रे। न खलु 
मुख्ये कतुंत्वे सम्भवति करणे कतुंत्वोपचारो युक्त इति ङुर्वाचिन्तामुदूघाटयति & अपर माह & ।. 
& सर्वं & दुद्धिः । भुते ® सच्चशब्दः इति & । घिद्धान्ताथं ब्राह्मणं व्याचष्टे इत्यर्थः । निराकरोति 
& तन्न इति & । & येन स्वप्नं प्यति इति & । येनेति करणमुपदिशति, ततश्च भिन्नं कर्तारं 
क्षेत्रज्ञम्‌ ७ यो यं शारीर उपद्रष्टा इज्ञि & । अस्तु तह्यंस्याधिकरणस्य पुवंपक्ष एव ब्राह्मणार्थः, वचन- 
विरोबे न्यायस्याभासत्वादित्यत आह । & नाप्यस्याधिकरणस्य पुर्वपक्षं भजते इति ® । एवं हि पुवंपक्ष- 


; भामती-च्याख्या 
उसके उपपादन में गुहाधिकरण की क्षमता है, क्योंकि ] “द्वा सुपर्णा”-इस वाक्य में भी सन्देह 
किया जाता है कि ब्रा यहाँ सुपणों ( दो पक्षियों ) के रूप में बुद्धि और जीव विवक्षित हैं? 
अथवा जीव और ब्रह्म ? जसे एधांसि पचन्ति” ( लकड़ियां भोजन पकाती हैं ) यहाँ पाक 
के करण ( साधनीभूत ) काष्ठों में पाक-कतुंत्व का गोण प्रयोग होता है, वसे ही बुद्धिूप 
रण में कम फल-भोग-कतृंत्व का गौण प्रयोग मान कर बुद्धि और जीव को मोक्ता के रूप में 
प्रस्तुत किया जा सकता हु-ऐसे पूर्वपक्ष का जो सिद्धान्त हो सकता है. वह भाष्यकार ने 
“समाने वृक्षे पुरुषो निमग्न:”--इस मन्त्र में दरष्टुत्व-द्रषटव्यत्वरूप विशेषणों के माध्यम से 
स्पष्ट कर दिया है-अध्यरात्मात्रिकारान्त प्राकृतो सुपर्णावुच्येते ।” 
इस सिद्धान्त की “कृत्वाचिन्ता” का कारण (अनोभमतता या अस्वरसता) दिखाते हैं-- 
"अपर आह” । 'सत्त्वं शब्द का अर्थ है- बुद्धि, अर्थात्‌ पेङ्गिरहस्य नाम के ब्राह्मण में उक्त 
मन्त्र की व्याख्या करते हुए बुद्धि और जीव को कथित पक्षियों के रूप में प्रस्तुत किया है 
अत! जीव और ब्रह्म का वहाँ ग्रहण नहीं कर सकते । शङ्कावादा उक्त ब्राह्मण ही सिद्धान्त 
के अनुगण व्याख्या करते हुए कहता है कि उंक्त ब्राह्मण में 'सत्त्व' शब्द से जीव ओर क्षेत्रज्ञ” 
पद से ब्रह्म का ग्रहण क्यों न किया जाय ? उसकी इस शङ्का का निराकरण करते हुए कहा 
गया है--“तन्त” । लोक एवं वेद में 'सत्त्व' शब्द बुद्धि एवं क्षेत्रज्ञ शब्द शारीर ( जीव ) 
के लिए प्रसिद्ध माना जाता है । उसी अथं में उसकी व्याख्या भी की जाती है--'येन स्वप्न 
पश्यति, अथ योऽयं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञः, तावेतौ सत्त्वक्षेत्रज्ञो” ¡ येन' शब्द के द्वारा 
स्बप्न-दर्शन के करण (साधन) का उपदेश किया गया है । उससे भिन्न स्वप्त-द्रष्टा ( क्षेत्रज्ञ ) 
का निर्देश किया गया है-“योऽयं शारीर उपद्रष्टा” । उक्त ब्राह्मण को पूर्वपक्ष का उपस्थापक 
क्यों न सान लिया जाय ? इस प्रश्‍न का उत्तर, हैट नाप्मस्याधिकरणस्य पुर्वेपक्ष भजने ।” 
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भोक्वत्वादिना संसारधमंणोपेतो विवक्ष्यते । कथं तहि ? सर्व॑संखारधर्मातीतो ब्रह्मः 
रवभाचश्चेतन्यमात्रस्वरूपः; 'भनश्नन्नन्योऽभिचाकशीति,? 'अनश्नन्योऽभिपञ्यति ज्ञः 
इति वचनात्‌ । तत्त्वमास? , 'क्षेत्रश चापि मां चिद्धि’ { गी० १३।२ ) इत्यादिश्चतिस्स्यृ- 
तिभ्यश्च । तावता च. चिद्योपसंहारद्शनमेचमेवाचकहपते, “तावेतौ सत्त्वक्षत्रक्षो न ह 
चा एवंविदि किचन रज आध्वंसते? इत्यादि । कथं पुनरस्मिन्पक्षं “तयोरन्यः पिप्पलं 
स्वाद्वत्तीति सत्वम्‌? इत्यचेतने सत्ते भोक्तृत्वचचनमिति? उच्यते - नेयं श्रुतिरचेत- 
नस्य सर्वस्य भोक्तृत्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता । कि तर्हि? चेतनस्य क्षेत्र्ञस्याभोक्तत्वं 
्रहमस्वभावतां च वक्ष्यामोति तदथं सुखादिविक्रियावति सत्त्व भोकतृत्वमध्यारोपयति । 
इदं हि कुत्वं भोक्तृत्वं च सरवक्षेत्ज्ञयोरितरेतरस्वभाचाचिवेकङृतं कढप्यत । परमाथ- 
तस्तु नान्यतरस्यापि संभवति; अचेतनत्वात्सत््वस्य, अविक्रियत्वाच्च क्षत्रज्ञस्य । 
अविद्या्रत्युपस्थापितस्वभाचत्वाश्च सत्त्वस्य सुतरां न संभवति। तथा च श्रतिः 
भामती 
मस्य भजेत, यदि हि क्षेत्रज्ञे संसारिणि पर्यवस्येत्‌ । तस्य तु घह्यरूपतायां पर्यवस्यन्न पुर्वपक्षमपि 
स्ीकरीतीत्यर्थः । अपि च & तावेतौ सत्वक्षेत्रज्ञी न ह वा एवंविदि किञ्चन रज आध्वंसते इति ® । 
रजोऽविद्या नाघ्वंसनं न संदलेषमेवंविदि करोति । एतावतेव विद्योपसंहाराज्जीवस्य ब्रह्मात्मतापरतास्य 
लक्ष्यत इत्याह & तावता च इति । चोदयति & कथं पुनः इति & । निराकरोति & उच्यते - नेयं श्रुतिः 


इति ® । अनश्रन्‌ जीवो ब्रह्माभिचाकशीतीत्युक्ते शङ्भूचेत, यदि जोवो ब्रह्मात्मा नाइनाति, कथं तह्यंस्मिन्‌ 
भोक्तुत्वावगमः, चतन्यसमानाधिकरणं हि भोक्तुत्वमवभासत इति । तन्निरासायाह श्रुतिः & तयोरन्यः 


पिप्पल स्वाहृत्ति इति ® । एतडुक्तं भवसि -नेदं भोक्तृत्वं जीवस्य तत्त्वतः, आप तु बुद्धिसत्वं सुखादि- 
रूपपरिणतं चितिच्छायापत््योपपन्नचेतन्यमिव भुङ्षते, न तु तक्ततो जीवः परमात्मा भुङ्ते । तदेतद- 
भामती-व्याख्या 

उक्त ब्राह्मण-वाक्य पूरवेपक्षपरक तब हो सकता था, जव कि वह क्षेत्रज्ञ (संसरणशील जीव ) में 
पर्यवसित होता किन्तु उक्त ब्राह्मण वाक्य का पर्यवसान ब्रह्म में ही होता है, अतः वह पृव॑पक्ष- 
परक नहीं हो सकता । “ तावेतौ सत्त्वक्षत्रज्ञौ न ह वा एवंविदि किचन रज आध्वंसते ।” यहाँ 
“रज: शब्द का अर्थं अविद्या और 'आध्वंसन' का अर्थ संश्लेष ( सम्बन्ध ) है। फलतः विद्या 
( ब्रह्म-साक्षात्कार ) में उपसंहत ( पर्यवसित ) होने के कारण उक्त ब्राह्मण वाक्य में जीव- 
ब्रह्मामेदपरता लक्षित होती है-“तावता च विद्योपसंहारदर्शनमेवावकल्पते” । आक्षेपवादी का 
कहना है कि 'कथं पुनरस्मिनु पक्षे तथोरन्यः पिप्पलं स्वाद्ृत्तीति अचेतने सत्त्वे भोक्तृवचन- 
मिति”। अर्थात्‌ उक्त मन्त्र में यदि बुद्धि और जीव का ग्रहण किया जाता है, तब 
जड़भूत बुद्धि तत्त्व में कमं-फल-भोक्तृत्व क्योंकर उपपन्न होगा? इस आक्षेप का परिहार 
किया जाता है-- नियं श्रुति रचेतनस्य सत्त्वस्य भोकतृतवं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता” । 'अनश्ननु जीवो 
ब्रह्माभिचकाशी ति” ऐसा अन्वय मानने पर यह शङ्का हो सकती थी कि “यदि जीवो ब्रह्मात्मा 
नाइनाति, कथं तह्यंस्मिन्‌ भोक्तृत्वावगमः १” क्योंकि 'चेतनोऽहं भोक्ता’-इस प्रकार चतन्य के 
अधिकरण में ही भोक्तृत्व अवभासित होता है । उस शङ्का का निरास करने के लिए शङ्का की 
है-- तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति? इस प्रकार बुद्धिरूप प्रथम पक्षी में प्रतिपादित भोक्तृत्व 
क्योंकर उपपन्न होगा? इस शङ्का का उत्तर जो दिया गया--“नेयं श्रतिरचेतनस्य सत्त्वस्य 
भोक्तृत्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता” उसका आशय यह है कि जो जीवगत भोक्तृत्व प्रतीत होता है; 
वह तात्त्विक नहीं, अपितु बुद्धि का सत्त्वगुण सुखादिरूपेण परिणत होता है और बुद्धि ही 
चतन्य पुरुष का प्रतिबिम्ब पाकर चेतन के समान होकर अपने में ( चंतन्यसमानाधिकरण ) 
भोक्तुत्व का अनुभव करती है, जीव तत्त्वतः ब्रह्म है, भोक्ता नहों-यह विगत अध्यास-भाष्य ' 
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यत्र वा अन्यदिव स्यातततरान्यो ऽन्यत्पश्यैद्‌? इत्यादिना स्वप्नदष्टहस्त्याद्िव्यवहारवद- 


विद्याविषय फच कतृ त्वादिव्यवहारं दशयति । “यत्र स्वस्य सर्वमात्मेवामृत्तत्केन कं 
पश्येत्‌ ( बृ० ४५१५) इत्यादिना च चियेकिनः कतृत्वादिव्यवहाराभाचं 
दशयति ॥ २॥ 
( ४ अन्तराधिकरणम्‌ । खू० १३-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः ॥ १३ ॥ 
'य एषोऽक्षिणि पुरुषो इश्यत पष आत्मेति होवाचतदस्ूतमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति । 


तद्यद्यप्यस्समिन्खापर्चोदक वा सिञ्चति चत्मंनी पव गच्छति? (छा० ४१५१) इत्यादि 


भामती 

घ्यासभाष्ये कुतव्यास्यानम्‌ । तदनेन छुत्वा चिन्तोदुघाटिता ॥ १२॥ 
नन्वन्तस्तद्वर्मोपदेशादित्यनेनं वेतद्‌ गतार्थम्‌ । सन्ति खल्वत्राप्यमृतत्वादयो ब्रह्मधर्मा: प्रतिविम्ब- 
जीवदेवतास्वसम्भविनः । तस्माद्‌ ब्रह्मधर्मोपदेशाद्‌ प्रह्मेवात्र विवक्षितम्‌ । साक्षाच्च ब्रह्म शब्दोपादा- 
नात्‌ । उच्यते-- 

एष दृश्यत इत्येतत्‌ प्रत्यक्षेऽयं प्रयुज्यते । 

परोक्षं ब्रह्म न तथा प्रतिबिम्बे तु युज्यते ॥ 

उपक्रमवशात्‌ पुर्वमितरेषां हि वणनम्‌ । 

कुतं न्यायेन येनेव स खद्वत्रानुषज्यते ॥ 


भामती-व्याख्या 
की व्याख्या ( विगत पु० १४-१५ ) में स्पष्ठ किया जा चुका है । फलतः “द्वा सुपर्णा सयुजा” 
इस मन्त्र में बुद्धि भोर जीव का ही ग्रहण किया गया है, जोव और ब्रह्म का नहीं, फिर भी 
इसमें गुहाधिकरण की योजना अभ्यूपगममात्र या कृत्वा चिन्ता है॥ १२॥ 
विषय--“य एषोऽक्षिणि पुरुषो हश्यते एष आत्मेति होवाचेतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मति । 
तद्‌ यद्यप्यस्मिन्‌ सपिर्वोदकं वा सिञ्चति वर्तमनी एव गच्छति” ( छां. ४।१५।१) इत्यादि 
श्रति-वाक्य कहते हैं कि 'जो यह आँख में पुरुष दिखाई देता है, वह आत्मा है--ऐसा कहा 
गया है, वही अमृत है, अभय पद है, वही ब्रह्म है' । इसमें जो घृत या जल डाला जाता है, 
वह पलकों में चला जाता है। 
` संशय--वह पुरुष वया अक्षिगत प्रतिबिम्ब है? या विज्ञानात्मा (जीव)? या 
इन्द्रिय का अधिष्ठाता देव ? अथवा परमेश्वर (ब्रह्म ) ? 
पूर्व पक्ष की असंभावना--यह उदाहरण “अन्तस्तद्वर्मोपदेशात्‌” ( ब्र. सू. ९।१।२० ) 
इस अधिकरण से ही गतार्थ हो जाता है, क्योंकि इस वाक्य में भी ब्रह्म के अमृतत्व, अभय- _ 
त्वादि ऐसे धमं अभिहित हैं, जो कि प्रतिबिम्ब, जीव और देवता में सम्भावित नहीं, 
अतः ब्रह्म-धर्मों का उपदेश होने के कारण दृश्यमान पुरुष के रूप में ब्रह्म ही विवक्षित दै, 
इतना ही नहीं, 'ब्रह्म' शब्द साक्षात्‌ निर्दिष्ट है--/एतद्‌ ब्रह्म” । इस प्रकार का निर्णय देने 
के लिए अधिकरणान्तर की क्या आवश्यकता ? 
क परप इत्येतत्‌ प्रत्यक्षेऽ्थे प्रयुज्यते । 
परोक्षं ब्रह्म न तथा प्रतिबिम्बे तु युज्यते ॥ १॥ 
उपक्रमवशात्‌ पूर्वमितरेषां हि वर्णनम्‌। 
कुतं ८८ग्म्रामेन उमेत्रे/ ६ ख़ल्वजानुपजयते ॥२॥ 
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श्रयते । तत्र संशयः- किमयं प्रतिचिस्बांत्माऽक्ष्यधिकरणो निर्दिश्यत, अथवा चिज्ञा- 
नात्मा. उत देवतात्मेन्द्रियस्याधिष्ठ ता, अथवेश्वर इति । कि तावत्मात्तम्‌ ? छायात्मा 
पुरुषप्रतिरूप इति । कुतः ? तस्य श्यमानव्वप्रसिद्धेः। 'य पषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत’ 
इति च प्रसिद्ववदुपदेशात्‌। विज्ञानात्मनो चाऽयं निद्श इति युक्तम्‌। ख हि चक्षुषा 
रूपं पद्यंश्रक्षुषि सन्निहितो भचति । आत्मशब्दश्चास्मिन्पक्षेऽडुक्लो भवति । आदित्य- 
पुरुषो वा चक्षुषोऽनु्राइकः प्रतीयते; “रहमिभिरेषोऽस्मिन्प्रतिष्ठित® ( वृ० ५५२ ) 
इति श्र॒तः, असृतव्वादीनांशच देवतात्मन्यपि कथंचित्सभवात्‌ । ‘नेश्वरः; स्थानविशेष- 
निद्शादित्येवं प्राप्त. त्रमः- परमेश्वर पवाक्षिण्यभ्यन्तरः पुरुष इहोपदिष्ट इति । 
भामती 
ऋतं पिबन्तावित्यत्र हि जीवपरमात्मानौ प्रयमावगताविति तदनुरोधेन गुहाप्रवेशादयः पश्चादव- 
गता व्याख्याताः, तद्वदिहापि य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत इति प्रत्यक्षाभिधानात्‌ प्रथममवगते छायापुरुपे 
तदनुरोघेनामुतत्वाभयत्वादयः स्तुत्या कथञ्चिद्‌ व्याख्येयाः । तत्र चामुतत्वं कतिपयक्षणावस्थानादृ , 
मभयत्बमचेतनत्वातु , पुरुषत्वं पुरषाकारत्वाद्‌ , आत्मत्वं कनीनिकायां व्यापनात्‌ , ब्रह्मरूपत्वमुक्तूपा- 
मृतत्वादियोगात्‌ । एवं वामनीत्वादयोऽप्यस्य स्तुत्येव कथञ्चिन्नेतव्याः । कञ्च खं चेत्यादि तु वाक्यमग्नीनां 
नाचार्यवाक्ष्यं नियन्तुमहंति । आचार्यस्तु ते गति वक्तेति च गत्यन्तराभिप्रायं, न तुक्तपरिशिष्टाभिप्रायम्‌ । 
तस्माच्छायापुरुष एवात्रोपास्य इति पुर्वः पक्तः । सम्भवमात्रेण तु जीवदेवते उपन्यस्ते, बाघकान्तरोप- 
दर्शनाय चेष दृश्यत इत्यस्यात्राभावात्‌ । अन्तस्तद्ध मोपदेश्ञादित्यनेन निराकृतत्वात्‌ । 


भामती-व्याख्या 

` जसे “ऋतं पिबन्तौ” ( कठो. १।३।१ ) यहाँ पर जीव भौर ब्रह्म प्रथमतः अवगत हैं, 
अत: उसके अनुरोध पर पश्चात्‌ अवगत गुहा-प्रवेशादि भी जीव-्रह्मपरक माने जाते हैं । वैसे 
ही “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते'--ऐसा प्रत्यक्षाभिधान होने के कारण प्रथमावगत छाया 
पुरुष में ही पश्चात्कथित अमृतत्व, अभयत्वादि घर्मो का स्तुत्यथंक समन्वय करता होगा, ब्रह्म 
में नहीं, क्योंकि वह परोक्ष है, 'एष' पद के द्वारा उसका निर्देश नहीं किया जा सकता । 
छाया-पुरुष में कतिपथक्षणावस्थायित्त्र होने के कारण अमृतत्व, अचेतन होने के कारण अभयत्व 
( भय की अनुभूति का अभाव ), पुरुष की छाया में पुरुषाकारता होने के कारण पुरुषत्व, 
कनीनिका ( काली पुतली ) पर्यन्त गति होने के कारण आत्मत्व ( 'अत सातत्य गमने धातु 
से निष्पन्न आत्मत्व का भर्थभूत सवतः व्याप्तत्व ), भमृतत्वादि का योग होने के कारण ब्रह्मत्व 
घट जाता है। इसी प्रकार वामनीत्व ( वामसंज्ञक कर्म-फलों का ) नेतृत्व, भामनीत्व 
( प्रकाशख्पत्व ) आदि की व्याख्या भी प्रस्तुत की जा सकती है । यह जो कहा जाता है कि 
"प्राणो ब्रह्म क ब्रह्म खं ब्रह्म” ( छां. ४।१५।५ ) ऐसे उपक्रम के अनुरोध पर “य एषोऽक्षिणि 
पुरुषः” (छां. ४१५१) । वहाँ भी ब्रह्म का परामर्श किया जाना चाहिए । वह कहना उचित 
नहीं, क्योंकि “प्राणो ब्रह्म--यह अग्नियों का एवं “य एषोऽक्षिणि पुरुषः”यह आचार्यं का 
वाक्य है । अन्यकतुँक वाक्य के . अनुरोध पर अन्यक्तुंक वाक्य का नियमन नहीं किया जा 
सकता । “आचार्यस्तु ते गति वक्ता” ( छां. ४।१४।१ ) यह वाक्य भी.अग्नियों का ही है, अतः 
वह भी इस आचार्य-वाक्य का नियमन नहीं कर सकता । पूर्वे पक्ष की निर्भरता छाया-पुरुष 
में ही है, जीव और अधिष्ठाता, देवःका उपन्यास केवल सम्भावना के आधार पर कर दिया 
गया दै, र को लेकर नहीं, क्योंकि (एष इश्यते'--इस :वाक्य का सामञ्जस्थ भी 
व OR अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌'-इस अधिकरण के हारा जीवादि का निरास 
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कस्मात्‌ ? उपपत्तः । डरते ह "परमि" गणिजतमिही पदिच्यमानम्‌। आत्मत्वं 
तावन्मुख्यया वृत्त्या परमेश्वर उपपद्यत; 'स आत्मा तत्वर्मासः इति श्रृतः। असृत- 
त्वाभयत्व च तस्मिन्नसङच्छुतौ श्र्येत । तथा परमेश्वराजुरूपमेतदक्तिस्थानम्‌। यथा 
भामती न 
एवं प्राप्त उच्यते -“य:? 'एषः? इति । 
अनिष्पन्नाभिधाने द्वे सर्वंनामपदे सती । 
प्राप्य सन्निहितस्याथं भवेतामभिघातुणी ॥ 
सब्नचिहिताश्न पुरुषात्मादिशब्दास्ते च न यावत स्वार्थमभिदघति तावत्सवंनामभ्यां नाथंतुषो$ऱ्य- 
भिधीयत इति कुतस्तदर्थस्यापरोक्षता । पुरुषात्मशब्दी च सर्वनामनिरपेक्षो स्वरसतो जीवे वा परमात्मनि 
वा वर्तेते इति न च तयोश्चच्नुषि प्रत्यक्षदर्शनमिति निरपेक्षपुरुषपदप्रत्यायितार्थानुरोघेन य एष इति 
दुझ्यत इति च यथासम्भवं व्याख्येयम्‌ । व्याख्यातञ्च सिद्धवदुपादानं शास्त्राद्मपेछं विद्ृद्विषय प्ररोचना- 
थंम्‌ । विदुषः शास्त्रत उपलब्धिरेव दुडतया प्रत्यक्षवदुपचयंते प्रशंसार्थमित्यर्थः । अपि च तदेव चरमं 
प्रधमानुगुणतया नोयते यन्नेतुं शक्यम्‌ , अल्पञ्च । इह्‌ त्वमृतस्वादयो बहवश्राशक्याश्च नेतुम्‌ । न हि 


स्वसत्ताक्षणावस्थानमात्रमसूतत्वं भवति । तथा सति कि नाप नाझतं स्यादिति व्यर्थंममृतपदम्‌ । भयाभद्वे 


भामती-व्याख्या 
सिद्धान्त - 
अनिष्पञ्चाभिधाने द्वे सर्वनामपदे सती। 
प्राप्य सन्निहितस्याथं भवेतामभिधातृणी ॥ Fi 
'यः' और 'एषः'—ये दोनों सवनाम पद प्रथम श्रत होने पर भी सापेक्ष होने के कारण 
चाक्षुषत्वरूप अर्थं के अभिधान में परिनिष्पन्न ( पर्यवसित ) नहीं हो सकते, अतः सन्निहित 
'पुरुष' पद के विशेष्यरूप अर्थ को पाकर ही वे अभिधाता ( वाचक ) होते हैं। 'पुरुष' ओर 
'आत्मा’ आदि सन्निहित पद जब तक अपने अथे का अभिधान नहीं कर लेते, तब तक सर्वनाम 
पदों । 'यः' और 'एषः” ) के द्वारा किसी भी अर्थं का अभिधान नहीं किया जा सकता, तब 
अपरोक्षत्व या चाक्षुषत्वरूप अर्थं का बोध वे क्यरोंकर करा सकेंगे? "पुरुष! ओर “आत्मा” ये 
दोनों पद सर्वनाम पदों से निरपेक्ष होकर निसर्गतः जीव या परमात्मा (ब्रह्म) के बोधक 
होते हैं जीव और ब्रह्म का चक्षु में प्रत्यक्षत: दर्शन नहीं होता । फलतः निरपेक्ष “पुरुष? पद 
के द्वारा जब अपने अर्थ का अभिधान हो जाता है, तब उसके अनुरोध पर 'यः' और "एषः 
इन दोनों सर्वनाम पदों की यथासम्भव व्याख्या करनी होगी । भाष्यकार ने इस अधिकरण के 
अन्त में वैसी ही व्याख्या की है--“अस्मिश्न पक्षे प्रसिद्धवदुपादानं शास्त्राद्पेक्षं विहृद्विषय॑ 
प्ररोचनाथंम्‌” । आशय यहं है कि महावाक्यादि के द्वारा विद्वान्‌ को जो बोध प्राप्त होता है, 
बह परोक्ष होने पर भी सुदृढ़ होने के कारण प्रत्यक्ष कह दिया गया है कि उक्त ज्ञान की 
स्तुति सम्पन्न हो । [“तत््वमसि” आदि शास्त्र के द्वारा प्रत्यक्ष बोघ की उत्पत्ति माननेवाले 
भाचायों के मत से ब्रह्म के लिए भी 'एष हश्यते शास्त्रेण'--ऐसा व्यवहार हो सकता दै, 
किन्तु वाचस्पति मिश्र के मत से नहीं ]। 
दूसरी बात यह भी है कि प्रथमोपस्थिति के अनुसार पश्चादुपस्थित पदार्थ का 
सामञ्जस्य वहाँ ही किया जाता है, जहाँ वेसा करना सम्भव हो । प्रकत में अमृतत्वादि ऐसे 
बहुत धमं हैं, जिनका अन्यत्र संगमन सम्भव नहीं, क्योंकि किसी पदार्थं का केवल अपनी सत्ता 
के क्षण में रहना ( कतिपयक्षणा वस्थाग्नित्व ) मुख्यतः अमृतत्व नहीं कहा जा सकता, वेसा 
मान लेने पर संसार की कौन :वुस्वु कपत. इतत. जापी? तब 'अमृत' विशेषण अत्यन्त व्यर्थे 
३७ - 
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हि परमेश्वरः सर्वदो षेरलिप्त:; .अपहतपाप्मत्वादिश्रवणात्‌; तथाऽक्षिस्थानं सर्वेत्लेप- 
'रहितमुपदिष्टं, तद्यद्यप्यस्मिन्सर्पियों दर्क वा सिञ्चति वत्मंनी पच गच्छति’ इति श्चुतः । 
संयद्वामत्वाद्शुणोपदेश्श्च र्तास्मन्नचकर्पत- “पतं संयद्वाम इत्याचक्षत, पत हि 
. सर्वाणि वामान्यभिसंयन्ति । एष उ एव वामनीरेष हि सर्वाणि वामानि नयति’ । एष 
उ एव भामनीरेष हि सवेषु लोकेषु भाति' ( छा० ४।१५।२,३,४ ) इति च । अत उप- 
पत्तेरन्तरः परमेश्वरः || १३ ॥ ; 
स्थानादिव्यपदेशाद्च ॥ १४ ॥ 
कथं पुनराकाशवत्सवंगतस्य ब्रह्मणो ऽक्ष्यरपं स्थानमुपपद्यत इति ? अत्रोच्यते - 
भामती 
अपि चेतनघमो नाचेतने सम्भवतः । एवं वामनीत्वादयोऽप्यन्यत्र ब्रह्मणो नेतुमशक्याः । प्रत्यक्षव्यपदेश- 
श्रोपपादितः । तदिदमुक्तम्‌ $ उपपत्तेः इति ® । एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मत्युवते स्यादाशङ्का--ननु सवंगत- 
स्येशवरस्य कस्माहिशेषेण चक्षुरेव स्थानमुपदिइयत इति, तत्परिहरति श्रुतिः & तद्यद्यप्यस्मिन्‌ सर्पिवों- 
बकं वा सिञ्चति वर्त्मनी एव गच्छति इति & । वत्मंनी पक्ष्मस्थाने । एतदुक्तं भवति--निर्लेपस्येशवरस्य 
निर्लेपं चक्षुरेव स्थानमनुरूपमिति । तदिदमुक्तं ® तथा परमेश्वरानुरूपम इति & । & संयद्वासादिगुणो- 
पदेशश्च तस्मिन्‌ & ब्रह्मणि & । & कल्पते घटते, समवेतार्थत्वात्‌ । प्रतिविम्बादिषु त्वसमवेतार्थः । 
बननीयानि सम्भजनीयानि झोभनीयानि पुण्यकलानि वामानि । संयन्ति संगच्छमानानि वामान्यनेनेति 
संयद्वामः परमात्मा । तत्कारणत्वात्‌ पुण्यफलोत्पत्तेः । तेन पुष्यफलानि संगच्छन्ते । स एव पुण्यफलानि 
चामानि नयति लोकमिति वामनीः । एष एव भामनोः। भामानि भानानि तानि नयति लोकमिति 
भामनीः । तदुक्तं श्रुत्या -'तमेव भान्तमनुभाति सवं तस्य भासा सर्वमिदं विभाति’ इति ॥ १३॥। 
आशद्भोत्तरमिदं सुत्रम्‌ । आशङ्कामाह % कथं पुनरिति& । स्थानिनो हि स्थानं महद्‌ दृष्टम्‌ । यथा 
भामती-व्याख्या 
हो जाता है भय और अभय भी चेतन के धमं हैं, अचेतन बुद्धि में वे सम्भव नहीं होते। 
इसी प्रकार वामनीत्व, भामनीत्वादि धमं भी ब्रह्म से अन्यत्र संगमित नहीं किए जा सकते। 
"हश्यते इस प्रकार के प्रत्यक्षता-व्यवहार का शास्त्रीय ज्ञान में तात्पर्य बताया जा चुका 
है । इस प्रकार के उपपादन को सूचित करने के लिए सूत्रकार ने कहा हे--“उपपत्ते?” । 
एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्म”--ऐसा कहने पर आशङ्का की जा सकती है-“कथं 
पुनराकाशवत्‌ सर्वगतस्य ब्रह्मणोऽक्ष्यल्पं स्थानमुपपद्चते ? अर्थात्‌ आकाश के समान व्यापक 
ब्रह्म को एक आँल-जँसे स्वल्प स्थान में सीमित क्योंकर किया जा सक । है? इस आशङ्का 
का परिहार श्रुति के द्वारा किया जाता है--“तद्यद्यपि अस्मिन्‌ सपिर्वोदकं वा सिञ्चति 
वर्तमनी एव गच्छति” (छां. ४१५१) । आशय यह है कि निर्लेप ब्रह्म का चक्षुपात्र- 
जसा निलूप स्थान ही उचिततम है, भाष्यकार यही कह रहे है- “तथा परमेश्वरानुरूपमेत- 
दक्षिस्थानम्‌” । “संयद्वामत्वांदिगुणोपदेशश्च तस्मिन्‌ अवकल्पते”--इस भाष्य में 'तस्मिन्‌? का 
भथ--त्रह्मणि और 'अवकल्पते' का अर्थ--घटते हैं, क्योंकि ब्रह्म में ही विशेषण पदों का अथे 
समन्वित होता है, प्रतिबिम्बादि में नहीं । 'वन सम्भक्तो' धातु से निष्पन्न “वामन? शब्दका अर्थ 
है- शोभन, अतः पुण्यरूप कमं-फल के लिए “वननीयानि संभजनीयानि पुण्यफलानि?--इस 
ब्युत्पत्ति के अनुसार प्रयुक्त हुआ है। ब्रह्म को 'संयद्वाम इस लिए कहा जाता है कि वह 
शाने अनेन--इस प्रकार पुण्य फल का गमयिता है । ब्रह्म १ को ही 
प ९ रोक वह भामसंज्ञक प्रकाश का नेता ( प्रकाशक ) है, जैसा कि 
शित कह व भान्तमनुभाति स्वमु ( को. ब्रा. २।५।१५ ) ॥ १३॥ 
स्थानादिव्यपदेशाच्च”-_यह्‌ सूत्र जिस शङ्का का उत्तर है, वह शङ्का है--कथं 
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भवेदेषाऽनचक्ळृत्तिः, यद्यतदेवक स्थानमस्य निर्दिष्ट भवेत्‌ । सन्ति ह्यन्यान्यपि पृथि- 


व्यादीनि स्थानान्यस्य निर्दिष्टानि-'यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌? ( वृ० ३।७।३ ) इत्यादिना । 
तेषु हि चक्षुरपि निर्दिष्टम्‌ -यश्चक्षुषि तिष्ठन' इति। 'स्थानादिव्यपदेशाद' इत्यादि- 


-ग्रहणेनेतद्शंयति-न केवल स्थानमेवेकमचुचितं ब्रह्मणो निर्दिश्यमानं इश्यते, कि 
- तहिं ? नामरूपमित्येचंजातीयकमप्यनामरूपस्य त्रदाणोऽनुचितं निर्दिइयमानं दृश्यतें-- 
` तस्योदिति नाम”, 'हिरण्यइमध्रः ( छा० १।६।७,६ ) इत्यादि । - निगुणमपि सदू ब्रह्म 
- नामरूपगतेगुंणः सणुणमुपासनाथ तत्र तत्नोपदिद्यत इत्येतदप्युक्तमेव । सर्वंगतस्यापि 
.ब्रह्मण उपलब्ध्यर्थं स्थानविशेषो न विरुध्यते; शालग्राम इच विष्णोरित्येतदप्यु- 
क्तमेच ॥ १४॥ 


सुखविशिष्टामिधानादेव च ॥ १५ ॥ 
अपि च नेवात्र विवद्तिव्यं-कि त्रह्मास्मिन्वाक्येऽभिधीयते न वेति ? सुख- 


विशिष्टाभिघानादेच ब्रह्मत्वं सिद्धमू। सुखविशिष्टं हि ब्रह्म यद्वाक्योपक्रमे प्रक्रान्तं 


भामती 
यादसामग्धिः । तत्क्रथमत्यहपं चक्षुरधिष्टानं परमात्मनः परममहत इति शङ्कार्थः । परिहरति &अत्रो- 


च्यते इतिछे । स्थानान्यादयो येषां ते स्थानादयो नामूपप्रकारास्तेषां व्यपदेशात्‌ सवंगतस्येकस्याननियमो 
नावकल्पते, न तु नानास्थानत्वं नमस इव नानासुचोपाशादिस्थानत्वम्‌ । विशेषतस्तु ब्रह्मणस्तानि 
तान्युपासनास्यानानोति तेरस्य युक्तो व्यपदेशः ॥ १४॥ 

अपि च प्रकृतानुसारादपि ब्रह्मवात्र प्रत्येतव्यं, न तु प्रतिविम्बजीवदेवता इत्याह सूत्रकारः 
& सुखविदिष्टाभिधानादेव च & । एवं खलपाख्यायते - उपकोसलो ह चे कामछायनः सत्यकामे जाबाले 
ब्रह्मचय्यंमुवास, तस्याचायंस्य द्वादश दर्षाण्यग्नीनुपचचार, स चाचार्याऽच्यान्‌ ब्रह्मचारिणः स्वाध्यायं 
आहयित्वा समावत्तंयामास, तमेवेकमुपकोसळं न समावत्तंयति स्म, जायया च तस्समावत्तंनायाथितोऽपि 
तद्ृचनमवधीर्याचार्यः प्रोषितवान्‌ । 


| भामती-व्याख्या १ 
पुनराकाशवत्‌ सवँगतस्य ब्रह्मणो$क्ष्यल्पं स्थानमुपपद्यते १” ब्रह्मरूप स्थानी पदार्थं का स्थान 
वेसे ही महान्‌ होता है, जैसे जल-जन्तुओं का समुद्र, तव उस महान्‌ ब्रह्म का अक्षि-जेसा स्वल्प 
स्थान क्योंकर बन सकता है-यह शङ्का का अर्थं है। उस शङ्का का परिहार है--'अन्रो- 
च्यते” । सूत्र-घटक 'स्थानादि' शब्द का समास है--“स्थानानि आदयो येषां ते स्थानादय:' । 
इस प्रकार नामरूपादि समरत प्रपञ्च जिसका निवास-स्थान है, ऐसा संगत परमेश्वर किसी 
एक स्थान पर नियन्त्रित क्योंकर हो सकेगा ? उक्त शङ्का के परिहार सुत्र का भाव यह है कि 


'जैसे व्यापक आकाश का सूची-पाश ( सुई के छेद ) के समान स्वल्प स्थान निदिष्ट होता है, 
'वैसे ही व्यापक ब्रह्म का अक्षि, दहरादि स्वल्प स्थान में निर्देश उपासना के लिए हो नाना 


अनुचित नहीं ॥ १४॥ 
प्रकरण के अनुसार भी अक्षिपुरुष के रूप में ब्रह्म ही निदिष्ट है, प्रतिबिम्ब, जीव और 


'देवता नहीं -ऐसा सूत्रकार कहंता है-“सुखविशिष्टाभिधानादेव च।” ऐसी उपाख्या कथा) 


प्रसिद्ध है कि कमल के उपकोसलनामक पुत्र ने आचार्य सत्यकाम जाबालि की शरण में 
बारह वर्ष-पर्यन्त ब्रह्मचये ब्रत का पालन किया, आचार्य की अग्नियों की सेवा की । आचाये 
ने अन्य बहुत-से अन्तेवासियों को वेद-वेदाङ्ग पढ़ाकर उनका समावतंन (गुरुकुल से अवकाश) | 
संस्कार कर दिया, किन्तु एक उपकोसल का समावतंन नहीं किया । गुरु'पत्नी के अनुरोध 
करने पर भी आचारं ने०डसका-पस्पत्रतकत नहीं किता ब्र अत्यन्त खिन्तमनस्क उपकोसल 
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'प्राणों ब्रह्म क॑ ब्रहम खं ब्रह्म इति, तदेवेहाभिहितं, ¦ प्रकतपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌ । 
'आचायंस्तु ते गति चक्ता' (छा० ४१४१) इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानात्‌ । 
कथं पुनर्वाक्योपक्रमे खुखविशिष्टं ब्रह्म विज्ञायत इति ? उच्यते-'प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म खं 
ब्रह्म' इत्येतद्ग्नीनां वचनं श्र॒त्वोपकोसल उवाच --'विजानाम्यहं यत्प्राणो ब्रह्म, कंच 
खं च तु चिजञानामि' इति । तत्रेदं प्रतिवचनम्‌ - यद्वाव कं तदेव खं यदेच ख तदेच 
कम्‌ ( छा० ४१०५) इति । तत्र खंशब्दो भूताकाशे निरूढो लोके । यदि तस्य 
विशेषणत्वेन कशब्दः सुखचाची नोपादीयेत, तथा सति केवले भूताकाशे प्रह्मशब्दो 
नामादिष्विव प्रतोकामिप्रायेण प्रयुक्त इति प्रतीतिः स्यात्‌। तथा कशब्दस्य विषयेन्दि- 
भामती 
ततोऽतिदूनमानसमग्निपरिच रणकुशलमुपेत्य त्रयोऽनयः करुणापराधोनचेतसः अहृधानायाऽस्मे 
वुढभक्तये समेत्य ब्रह्मविद्यामूचिरे--प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्मेति । अथोपकोसल उबाच--विजानाम्यहुं 
प्राणो ब्रह्ोति, स हि सूत्रात्मा विभूतिमत्तया ब्रह्मारूपा्िर्भावाद्‌ ब्रह्मेति, किन्तु कं च खं च ब्रह्योत्येतन्न 
विजानामि, नहि विषधेन्द्रियसम्पकंजं सुख्मनित्यं लोकसिद्धं खं च भूताकाशञमचेलनं ब्रह्म भवितुमहंति । 
अथेनमग्नयः प्रत्यूचु:--यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कमिति । एवं सं भूयोकत्वा प्रत्येकं च स्वविषयां 
' बिद्यामुचुः - पृथिव्यग्निरक्षमादित्य इत्यादिना । पुनस्त एनं सं भूयोचु.--एषा सोम्य तेष्स्मद्विद्या प्रस्येकमुक्ता . 
स्वविषया विद्या, आत्मविद्या चास्माभिः संभूय पुवंमुक्ता ¬ प्राणो ब्रह्म क ब्रह्मा खं ब्रह्मेति, आचायंस्तु ते 
` गति वक्ता । ब्रह्माविदयेयमुक्तास्माभिरगंतिमात्रं त्ववशिष्ट नोक्तम्‌ , तत्त॒ विद्याफलप्राप्षये जावालस्तवाचाया 
बक्ष्पतीत्युक्त्वाऽग्नय उपरेमिरे । एवं व्यवस्थिते यद्वाव क॑ तदेव खं यदेव खं तदेव कमित्येतद्‌ व्याचष्दे 
भाष्यकारः & तत्र खंशब्दः इति ® । ® प्रतीकाभिप्रायेण इति ७। आश्रयान्तरप्रत्ययस्पाश्रयान्तरे क्षेपः 
RR 


भामती-व्याख्या क र 
को गाहँपत्य, दक्षिणा ओर आहवनीय नाम की ) तीनों अग्तियों ने मिलकर करुणाद्रे मन से 


उस अपने परम श्रद्धालु भक्त उपकोसल को ब्रह्मविद्या का उपदेश किया - “प्राणो ब्रह्म, कं 
ब्रह्म, खं ब्रह्म” | उपकोसल ने कहा - मैं 'प्राणो ब्रह्म '--यह जानता हूँ, क्योंकि प्राणरूप 
सुत्रात्मा हिरण्यगभं) बृहद्‌ विभूतियों से सम्पन्न होने के कारण ब्रह्म कहा जाता है, किन्तु “कं 
च खं च ब्रह्म”--यह समझ में नहीं आता, क्योंकि विषप्र और इन्द्रियों के सम्बन्ध से जनित 
लौकिक अनित्य सुख और लोक-प्रसिद्ध अवकाशात्मक आकाश कभी ब्रह्म नहीं हो सकते । 
तब उस ब्रह्मचारी को अग्नियों ने मिलकर कहा--“यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कम्‌ ।” 
इस प्रकार का सामूहिक उपदेश देने के अनस्तर तोनों | गाहुपत्य, अन्वाहायेपचन 
(दक्षिणाग्नि) और आहवनीय ] अग्नियो ने क्रमश: प्रथक्‌-पृथक्‌ शिक्षा दी--“पृथिव्यग्नि- 
रन्नमादित्यः”-इत्यादि । पुनः तीनों ने मिलकर उपदेश किया -“एषा सोम्य ते$स्महिद्या” 
अर्धात्‌ यह हमारी अपनी विद्या है और आत्मविद्या कातो हम तीनों ने मिलकर उपदेश 
किया था -“प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म आचायंस्तु ते गति वक्ता ।” अर्थात्‌ हम लोगों ने 
केवल आत्मविद्या कह दी है, गति (मार्ग) मात्र अवशिष्ट है, वह विद्या-फल की प्राप्ति के लिए 
आचाय जाबाल कहेंगे । इतना कहकर अग्नियाँ उपरत हो गई । “यदेव कं तदेव खं यदेव खं 
तदेव कम्‌” - इसकी व्याख्या भाष्यकार कर रहे हैं-“तत्र खं शब्दो भूताकाशे निरूढु:”। 
भाष्यकार ने जो कहा है--“ब्रह्मशन्दो नामादिष्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्तः” । वहाँ प्रतीक 
का अर्थ है-'अन्यविषयक प्रतीति का अन्यत्र क्षेपण ( आरोपण ), जैसे 'ब्रह्म' शब्द, परमात्मा 
का वाचक है, किन्तु उसका नामादि में प्रयोग ( अर्थात्‌ इसको ही ब्रह्म समझना चाहिए जो 
कि नामादि है )। उसी प्रकार जो भूताकाश है, उसे ही ब्रह्म समझना । यह सिद्धान्ततः 
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यसंपर्केजञनिते सामये सुखे प्रॉसद्धत्वात, यदि तस्य खंशब्दो विशेषणत्वेन नोपा- 


दीयेत, लौकिकं खुखं ब्रह्मति प्रतीतिः स्यात्‌। इतरेतरविशेषितो तु कंखंशब्दो 
सुखात्मक त्रम गमयतः । तत्र द्वितीये ब्रह्मशव्देऽनुपादीयमाने कं खं त्रह्मत्येवोच्यमाने 
कंशब्दस्य विशेषणव्बेनेवोपयुक्तत्वात्छुखस्य शुणस्याध्येयत्वं स्यात , तन्मा भूदित्यु- 
भयोः कंखंशब्दयोत्रेह्मशब्दशिरस्त्वं “कं ब्रह्म खं ब्रह्म इति । इं हि सुखस्यापि शुणस्य 
शुणवद्ध्ययत्वम्‌ । तदेचं वाक्योपक्रमे सुखचिशिष्टं ब्रह्मो पदिष्टम्‌ । प्रत्येकं च' गाहंपत्या- 
द्योऽग्नयः स्वं स्वं महिमानसुपदिइय “एषा सोस्य त5स्मडिद्यात्मविद्या च? इत्युप- 
संहरन्तः पूर्वत्र ब्रह्म निर्दिष्टमिति ज्ञापयन्ति । “आचार्यस्तु ते गति वक्ता! इति च गति- 


मात्राभिधानप्रतिश्ञानमर्थान्तरचिचक्षां वारयति । “यथा पुष्करपलाश आपो न 


भामती 
प्रतीकः, यथा ब्रह्मद्ब्दः परमात्मविषयो नामादिषु क्षिप्यते-- इदमेव तद्‌ ब्रह्म ज्ञेयं यन्नामेति । तथेदमेव 
तद्‌ ब्रह्म यद्‌ भूताकाशमिति प्रतोतिः स्यात्‌ । न चेतत्प्रतकत्वमिष्टम्‌ । लोकिकस्य सुखस्य साधनपारतन्त्र्य 
क्षयिष्णुता चामयस्तेन सह वत्तंत इति सामयं सुखम्‌ । तदेवं व्यतिरेके दोषमुक्त्वोभयान्वये गुणमाह 
& इतरेतरविशेषितो तु इति & । तदर्थयोविशेषित्वाच्छब्दावपि विशेषितावुच्येते । सुखशब्दसमानाधि- 
करणो हि खंशब्दो भूताकाशमर्थ परित्यज्य ब्रह्मणि गुणयोगेन वत्तंते । तादृशा च खेन सुखं विशिष्यमाणं 
सामयाद्व्ावृत्तं निरामयं भवति । तस्मादृपपन्नमुभयोपादानम । ब्रह्मशब्दाभ्यासस्य प्रयोजनमाह & तत्र- 
द्वितीय इति & । ब्रह्मपदं कंपदस्योपरि प्रयुज्यमानं शिरः, एवं खंपदस्यापि ब्रह्मपदं शिरो ययोः 
कंखंपदयोस्ते ब्रह्मशिरसी, तथोर्भावो ब्रह्माशिरस्त्वम्‌ । अस्तु प्रस्तुते किमायातमित्यत आह ® तदेवं 
वाक्योपक्रम इति & । नन्वर्निभिः पुवं निदिशयतां ब्रह्म, य एषोक्षणीत्याचा यंवाबयेऽपि तदेवानुत्तंनीय- 


मिति तु कुत इत्याह ® आचायंस्तु ते गाति वषतेति च गतिमात्राभिधानम्‌ इति & । यदप्येते भिन्नवक्तृणी 


भामती-व्याख्या 

अभीष्ट नहीं, क्योंकि लौकिक सुख सामय है, लौकिक सुख की परतन्त्रता और नश्वरता ही 
यहाँ 'आमय' शब्द का अर्थ है, उससे युक्त होने के कारण वंषयिक सुख को सामय कहा जाता 
है।कंऔर ख दोनों के व्यतिरिक्त ( भिन्न-भिन्न ) अर्था में दोषाभिधान करने के अनन्तर 
दोनों के अभिन्नाकार में गुण का कथन किया जाता है-“इतरेतरविशेषितौ तु'!। कं और 
खं इन दोनों शब्दों के अर्था में विशेष्य-विशेषणभाव होने पर भी शब्दों में उसका व्यवहार 
किया जाता है । 'सुख' शब्द का समानाधिकरण ( “सुखं खं - इस प्रकार समाभिव्याहृत 
होकर ) 'खं' शब्द अपने भूताकाशरूप अर्थ को छोड़ कर गोणी वृत्ति के द्वारा ब्रह्म का 
बोधक होता है । उसी प्रकार 'खं' शब्द से समभिव्याहृत होकर 'सुख' शब्द लोक-प्रसिद्ध 
सामय सुखरूप अर्थ का परित्याग करके ब्रह्मरूप निरामय सुख का गमक होता हे । अतः 
कं और खं दोनों पदों का ग्रहण सार्थक है । ब्रह्म' शब्द के अभ्यास ( बार-वार कथन) का 
प्रयोजन कहते हैं--“तत्र द्वितीये ब्रह्मशब्देऽनुपादीयमाने” । “कंखंशब्दयोब्रेह्मशिरस्त्वम्‌ --- 
यहाँ 'कं’ शब्द के उत्तर प्रयुज्यमान 'ब्रह्म' शब्द को शिरस्‌, एवं खं शब्द के उत्तर प्रयुज्यमान 
बरह्म’ शब्द शिरस्‌ है । जिन कं और खं--दोनों पदों के उत्तर “ब्रह्म? पद का प्रयोग होता है, 
वे दोनों पद ब्रह्मशिरस्क कहे जाते हैं='कं ब्रह्म, ख ब्रह्म । प्रकरण का उपसंहार प्रस्तुत 
किया जाता है--“तदेवं वाक्योपक्रमे सुखविशिष्ट ब्रह्म” ।. 

यह जो कहा गया कि अग्निवक्तुक वाक्य के द्वारा आचाय॑वक्तृक वाक्य का नियमन 
क्योंकर होगा ? उसका समाधान है--“आचायेस्तु ते गति वक्तेति च गतिमात्राभिधानम्‌” । 


यद्यपि उक्त दोनों वाक्य अिन्ववजतुकैं, ताम, पुर्व वक्ता.!. अग्नियो ) ने उन दोनों वावयों 
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स्छिष्ण्न्त पवमेवंविदि पापं कमे न र्लिष्यते' ( छा० ४१४३) इति चाक्षिस्थानं 
, ' पुरुषं चिज्ञानतः पापेनानुपघातं त्रचन्नक्षिस्थानस्य पुरुषस्य ब्रह्मत्वं द्शयति। तस्मात्‌ 
'प्रकृतस्येच ब्रह्मणोऽक्षिस्थानतां संयद्वामत्वादियुणतां चोकत्वाऽचिरादिकां तद्विदो 
गति वक्ष्यामोत्युपक्रमते -'य पषोऽक्षिणि पुरुषो इश्यत पष आत्मेति होवाच’ 
( छा० ४१५१ ) इति ॥ १५॥ 
भामती 
वाक्ये, तथापि पुर्वेण वक्त्रा एकवाक्यतां गमिते, गतिमात्राभिघानात्‌ । किमुवतं मवति--तुभ्यं ब्रह्म- 
विद्याऽस्माभिरुपदिष्टा, तद्विदस्तु गतिनोंक्ता, तां च किञ्चिदधिकमाध्येयं पुरयित्वाऽऽचायों वचंयतीति । 
तदनेन पुर्वासंबद्धर्थान्तरविवक्षा वारितेति । अथवमग्निभिरपदिष्टे प्रोषित आचार्यः कालेनाजगाम, 
आगतश्च वीक्ष्योपकोशलमुवाच, ब्रह्मविद इव ते सोम्य मुखं प्रसन्नं भाति, कोऽनु त्वामनुशज्ञासेति, 
उपकोशलस्तु ह्लीणो भीतश्च को नु मामनुशिष्याद्‌ भगवन्‌ ! प्रोषिते स्वयीत्यापाततोऽपज्ञाय निर्वेध्यमानो 
यथावदरनीनामनुशासनमवोचत्‌ । तदुनश्रुत्य चाचार्यः सुचिरं क्लिष्ट उपकोशले समुपजातदया द्रंहूदयः 
प्रत्युवाच -सोम्य किल तुभ्यमग्नयो न ब्रह्म साकल्येनावोचन्‌ , तदहं तुभ्यं साकल्येन वच्यामि, यदनुभव- 
'साहात्म्याद्यथा पुष्करपलाश आपो न इिलष्यन्त एवमेवंविदि पापं कमं न श्लिष्यत इति । एवमुक्तवत्याचायं 
आहोपकोशलः - ब्रवीतु मे भगवानिति । तस्मे होवाचाचायोऽचिरादिकां गति वबदुमनाः, यदुक्तमग्निभिः 
प्राणे ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्मेति तत्पुरणाय एषोक्षणि पुरुषी इश्यते इत्यादि | एतदुक्तं भवति आचार्येण 
ये यत्‌ सुख ब्रह्माक्षिस्थानं संयद्वामं वामनी भामनीत्येवंगुणकं प्राणसहितमुपापतते, ते सर्वेऽपहतपाव्मानोऽच्य- 
त्कमं कुर्वन्तु मा वाकार्षुः, अचिषमचिरभिमानिनीं देवतामभिसम्भवन्ति प्रतिपद्यन्ते, अचिषोव्हरहर्देबताम्‌ 


भामती-व्याख्या 

को एकवाक्यता स्थापित कर दी है। भाव यह है कि अग्नियों का कहना हूँ कि हमने 

ब्रह्मविद्या का उपदेश कर दिया है, ब्रह्म-विद्या-सम्पन्त पुरुष की गति नहीं कही हैं, उसको 

कुछ परिवद्धंनों के साथ आचाय कहेंगे । इससे यह नितान्त स्पष्ट हो जाता है कि आचार्य 

पुवःप्रसक्त पदार्थ से भिन्न अर्थ की विवक्षा नहीं कर सकता । इस प्रकार तीनों अग्नियों का 

उपदेश पूरा हुआ था कि देशान्तर गये आचार्य जाबालि समय पर आ गए । उपकोसल को 

देख कर बोले- हि सोम्य ! ब्रह्मवेत्ता के समान तुम्हारा मुख प्रसन्न हो रहा है, किसने तुम्हें 

ब्रह्मविद्या का पावन उपदेश किया ? उपकोसल कुछ ललित कुछ डरा-सा बोला--'कौन मुझे 

उपदेश दता, भगवन्‌ आपके देशान्तर चले जाने पर ? इस प्रकार आपाततः अपलाप करने पर 

आचार्य ने पुछा--'क्या इन अग्नियों ने उपदेश किया ? आचार्य के प्रश्नों का वौछार ने उसे 

सत्प-सत्य कह देने के लिए बाध्य कर दिया। अग्नियो ने जैसे उपदेश दिया, वह सब 

उपकोसल ने कह सुनाया । वह सब सुन एवं उपकोसल के चिर ब्रह्वाचयं-पालन-जनित 

क्लेश पर दयाद्र होकर आचार्य ने उपकोसल को कहा--'सोम्य ! अग्नियों ने तुम्हें ब्रह्म का 

दुणतया उपदेश नहीं दिया, अतः में तुम्हें पूर्ण ब्रह्मविद्या का उपदेश देता हूं, पहले ब्रह्माविद्या 

का माहात्म्य सुनो --जंसे कमळ-पत्र को जल प्रभावित ( गीला ) नहीं कर सकता, बसे ही 
ह पुरुष हो पाप कमं दुषित नहीं कर सकता । आचार्य के वैसा कहने पर ८ उपकोसल 
प ताता [ ह लोकोत्तर उपदेश आप मुझे देने की कृपा करें । आचाये ने उपकोसल 
छ [ मागं बताने की इच्छा से अग्नियों द्वारा प्रदत्त “प्राणो ब्रह्म क ब्रह्म खं 
जी या ne ह दिया-“यह्‌ एषोऽक्षिणि पुरुषो हश्यते एष आत्मेति” 
5 [चायं र कहा कि जो लोग अक्षिस्थत्व, वामनीत्व, भामनीत्वादि 
उफ ब्रह्मरूप सुख को प्राणों के साथ उपासना करते हैं, वे अन्य कर्म करें या न करे 
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तैसी ° 

इतश्चा्षिस्थानः पुरुषः परमेश्वरः, यस्माच्छुतोपनिषत्कस्य श्वतरहस्यविश्वानस्य 

ब्रह्मविदो या गतिदवयानाख्या प्रसिद्धा थतौ _ अथोत्तरेण तपसा व्रह्मचयंण थद्धया 

विद्ययात्मानमन्तविष्यादित्यिमसिज्ञयन्ते । पतद्वैः प्राणानामायतनमेतद्ख्ुतमभयमेतत्परा- 

यणमेतस्मान्न पुनराचतेन्ते’ ( प्रदन० ११०) इति ।. स्मृतावपि --“अग्निज्योंतिरहः 

शुक्लः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मांचदो जनाः ( गो० 


भामती 
अल्लः आपूर्यमाणपक्षम्‌ , शुक्लपक्षदेवताम, ततः षण्मासान्‌ येषु मासेषूत्तरां दिशमेति सविता, ते षण्मासा 
उत्तरायणं, तद्देवतां प्रतिपद्यन्ते, तेभ्यो मासेभ्यः संवत्सरदेवताम्‌ , तत आदित्यम्‌ , आदित्याच्चन्द्रमसं 
चन्द्रमसो विद्युतं, तत्र स्थितानेतान्‌ पुरुषः कश्चिद्‌ ब्रह्मलोकादवतीर्यामानवो$पानव्यां सृष्टौ भदो व्रह्मलोक- 
भव इति यावत्‌ , स तादृशः पुरुष एतान्‌ सध्यलोकस्थं काय ब्रह्म गसयति । स एष देवपथो देवेरचिरा- 
दिभिर्नेतुभिसुपलक्षित इति देवपथः, स एव ब्रह्मणा गन्तष्येनोपलक्षित इति ब्रह्मापथः, एतेन पथा 
प्रतिपद्यमाना: सत्यलोकस्थं ब्रह्म इमं मानवं मनोः सगं कि भूतमावतं जन्मजरामरणपोनःपुन्यसावृत्ति- 
स्तत्कर्ताऽऽवर्तो मानवो लोकस्तं नावत्तंन्ते । तथा च स्मृतिः 

'ब्रह्मणा. सह ते सर्वे सम्प्रा प्रतिसञ्चरे । 

परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविद्वन्ति परं पदम्‌ ॥' 

तदनेनोपास्यानव्याख्यानेन ''श्ुतोपनिषत्कगत्यभिधानाच्च”-- 


भामती व्याख्या 4 
अचिरादि मार्ग के अभिमानी अहरादि देवता को प्राप्त करते हैं, उसके द्वारा अहर्गणात्मक शुक्ल, 
पक्ष के अभिमानी उसके अनन्तर उत्तरायण के जिन छः मासों में सूरये उत्तर दिशा में आता 
है, उनके अभिमानी देवता को, तदनन्तर संवत्सर-देवंता, अदनन्तर आदित्य, को प्राप्त कर 
आदित्य से चन्द्रमा, चन्द्रमा से विद्युल्लोक में अवस्थित होते हैं । वहाँ कोई अमानव ( ब्रह्म- 
लोकोद्‌भूत ) पुरुष ब्रह्मलोक से अवतीर्णं होकर इन उपासकों को सत्यछोक में अवस्थित कार्य 
ब्रह्म ( हिरण्यगर्भं ) के पासले जाता है । यह वह देव-पथ कहलाता है, जो कि अचिरादि 
देवगणों से उपलक्षित है। इसे ही ब्रह्म-पथ भी कहा जाता है, क्योंकि उपासको के द्वारा 
गन्तव्य ब्रह्म से अभिलक्षित होता है । सत्य लोकस्थ ब्रह्म को प्राप्त जीव पुनः “इमं मानवमावर्तं 
नावर्तन्ते” । मनु के द्वारा विरचित यह मनुष्य-लोक मानवलोक है, इसको आवत इस लिए 
कहा जाता है कि इस लोक में जीव के जन्म, जरा, मरण की पुनः पुनः आवृत्ति होतीं 
रहती है । ब्रह्मलोकस्थ जीव ब्रह्मा के साथ-साथ पुक्त हो जते हैं, जन्म-मरण के प्रवाह में वे 

। एह. 
be प सह ते सर्वे संप्राप्ते प्रतिसञ्चरे । 
परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ ॥ ( कूमंपु. १२२९६ ) 

प्रतिसंचर का अर्थ है--प्रलय अर्थात्‌ उस ब्रह्मा की आयु पूरी हो जाने पर उस लोक के सभी 
जीव पर ब्रह्म का साक्षात्कार करके उसमें विलीन हो जाते हैं॥ १५॥ 

कथित उपाख्यान-व्याख्या के द्वारा ही “श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधानाच्च”--इस सूत्र की 
भी व्याख्या हो जाती है, क्योंकि शुत्यन्त-विज्ञान-वेत्ता पुरुष के उद्देश्य से जो कहा गया है-“अथो- 
त्तरेण तपसा ब्रह्मचर्येण श्रद्धथा विद्यया55त्मानमन्विष्यादिव्यमभिजगन्ते, एतद्द प्राणानामायतन- 
मेतदमृतमभयमेतत्परायणमेतस्मान्त पुनरावर्तन्ते” (प्रश्नो. १।१०)'। [ अर्थात्‌ वे उत्तरायण मागे 
से तप, ब्रह्मचयं, श्रद्धा और विद्या ..(. प्रजापति से अपने तादात्म्यानुचिन्तन ) के द्वारा आत्मा 
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८२४) इति । सेवेहाक्षिपुरुषविदोऽभिधीयमाना दृश्यते - अथ यदु चेवास्मिञ्छुव्यं 
कुर्वन्ति यदि च नार्चिषमेवाभिसंभवन्ति' इत्युपक्रम्य, “आदित्याच्चर्द्रमसं चन्द्रमसो 
विद्यतं तत्षुरुषोऽमानवः स पनान्त्रह्म गमयत्येष देवपथो त्रह्मपथ पतेन प्रतिपद्यमाना 
इमं मानवमावर्त नावतंन्ते ( छा० ४।१५५ ) इति। तदिह त्रह्मविद्धिषयया प्रसिद्धया 
गत्याऽक्षिस्थानस्य ब्रह्मत्वं निश्चीयते ।। १६ ॥ 
अनवस्थितेरसंभव।च्च नेतर! ॥ १७ ॥ 

यत्पुनरुक्तं छायात्मा, विज्ञानात्मा, देवतात्मा वा स्यादक्षिस्थान इति । अत्रो- 
च्यते-न छायात्मादिरितर इह ग्रहणमहेति । कस्मात्‌ ? अनवस्थितेः । न तावच्छाया- 
त्मनश्चक्षुषि नित्यमवस्थानं सम्भवति । यदेव हि कञ्चित्पुरुषश्चक्षुरासीदति तदा 
चक्षुषि पुरुषच्छाया इश्यते, अपगते तस्मिन्न इश्यते । “य पषोऽक्षिणि पुरुषः इति च 
थ्रतिः सन्निधानात्‌ स्वचक्षुषि दृश्यमानं पुरुषसुपास्यत्वेनोपदिशति । न चोपासनाकाले 
छायाकारं कञ्चित्पुरुषं चक्षुःसमीपे सन्निधाप्योपास्त इति युक्तं कल्पयितुम्‌ । 'अस्यैच 
शरीरस्य नाशमन्वेष नश्यति' ( छा? ८।९।१) इति अ्चतिइछायात्मनोऽप्यनचस्थितत्वं 
दशयति । असम्भत्रःच्च तस्मिन्नस्तत्वादीनां शुणानां न छायात्मनि प्रतीतिः। तथा 
विज्ञानात्मनोऽपि साधारणे कृत्स्नशरीरेन्द्रियसस्बन्धे सति चक्षुण्येचावस्थितत्वं वक्तु 
न शक्यम्‌ । ज्रिहाणस्तु व्यापिनोऽपि इष्ट उपलब्ध्य्थो हदयादिदेशविशेषसस्बन्धः। 
समानश्च विश्वानात्मन्यप्यस्तत्वादीनां गुणानामसम्बन्धः । यद्यपि विज्ञानात्मा परमा- 
त्मनो ऽनन्य पव, तथाप्यचिद्याकामकमकृतं तस्मिन्मत्यत्वमध्यारोपितं भय चेत्यम्व॒त- 
त्वाभयत्वे नोपपद्येते । संयद्वामत्वाद्यश्चैत स्मिन्ननेश्वरयाद्नुपपन्ना एव । देवतात्मनस्तु 
(रश्मिभिरेषो 5स्मिन्प्रतिष्ठित” इति भ्रृतेयंद्यपि चक्षुष्यवस्थानं स्यात्तथाप्यात्मत्वं 
तावन्न सम्भवति, पराग्रपत्वात्‌। अस्तत्वादयोऽपि न सम्भवन्ति, उत्पत्तिप्रलयश्चव- 
णात्‌। अमरत्बमपि देवानां चिरकालावस्थानापेक्षम्‌। पेशवयमपि परमेश्वरायत्तं न 
स्वाभाविकम्‌ , "भीषाऽस्माद्वातः पवते भौषोदेति सूयः । भीषाऽस्मादग्निश्चन्द्रश्च 

भामती 

इत्यपि सूत्रं व्याख्यातम्‌ ॥ १६ ॥ 

य एषो$क्षिणीति नित्यवत्‌ श्रतमनित्ये छायापुरुषे नावकल्पते । कल्पनागौरवं चास्मिन्‌ पक्षे प्रस- 
ज्यत इत्याह न चोपासनाकाल इति& । &तथा विज्ञानात्मनोऽपि इति® । विज्ञानात्मनो हि न प्रदेशे 
उपासनाऽन्यत्र इष्टचरी, ब्रह्मणस्तु तत्र श्रुतपुर्वेत्यं: । ®भीषा® भिया । ® अस्मात्‌ & ब्रह्माणः । शेषमति- 


भामती-व्या ख्या 
का अन्वेषण कर आदित्य-लोक को जीत लेते (प्राप्त करते ) हैं। यह ( आदित्यरूप ब्रह्म) 
हिरण्यगर्भ ही प्राणों का आयतन ( आश्रय ), अमृत, अभय भौर परागति है, इसको प्राप्त कर 
जीव पुनः मनुष्यलोक को नहीं लौटते ] । ब्रह्मवेत्ता की जो गति होती है, वही अक्षिपुरुष के 
उपासक की भी है, अतः अक्षिपुरुष ब्रह्म ही हे ॥ १६॥ 

“य एषोऽक्षिणि पुरुषः''-- यह श्रवण ऐसे पुरुष का प्रतीत होता है, जो कि नित्य 
अक्षि-सन्निहित है, छाया-पुरुष में वैसी नित्यावस्थिति सम्भव नहीं, क्योंकि वह अनबस्थित 
( अनित्य ) है। छाया-पुरुषादि की कल्पना में महात्‌ गौरव दिखाते हैं--“त चोपासनाकाले 
छायाकारं कचित्‌ पुरुषं चक्षुः समीपे सन्निधाप्योपासते इति युक्तं कल्पयितुम्‌, असम्भवात्‌” । 

तथा विज्ञानात्मनो$पि?--इस भाष्य का आशय यह है कि विज्ञानात्मा ( जीव ) की किसी 
प्रदेशःविशेष में उपासना अन्यत्र नहीं देखी जाती किन्तु ब्रह्म की विविध प्रदेशों में उपासना 
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अन्तयो मिणो व्रह्मस्वम्‌ ] ` हिन्दीसहितभामतीसंचळितम्‌ २९७ 


सत्युर्धावति पञ्चमः ( ते ०) इर्ते मचत सॅस्मात्पिरमेश्वर 'पवायमक्षिस्थानः 
प्रत्येतव्यः । अस्मित्व पक्षे इञ्यत इति प्रसिद्धवडुपादानं शास्त्राद्यपेक्षं विद्ठद्विषयं 
प्ररोचनाथंमिति व्याख्येयम्‌ ॥ १७॥ 


( ५ अन्तयोम्यधिकरणम्‌ । प्र १८-२० ) 

अन्तयोम्यबिदैवादिषु तद्भमेव्यपदेशात्‌ ॥ १८ ॥ 
पय इमं च लोकं परं च लोक सर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयति' इत्युपक्रम्य 
अ्रयत्ते--'यः पृथिव्यां तिष्ठन्पृथिव्या अन्तरो यं एथिची न वेद्‌ यस्य पृथिवी शरीरं यः 
पृथिवीमम्तरो यमयत्येष त आत्मान्तर्यास्यसृतः ( बृह० ३।७।१,२ ) इत्यादि । अत्राधि- 
देचतमधिलोकमधिवेदमधियज्ञमधिभूतमध्यात्मं च कश्चिदन्तरवस्थितो यमयिताऽन्त- 
यामीति श्रयते । स किमधिदेवाद्यभिमानी देवतात्मा कश्चित्‌, कि चा प्रात्ताणिमाचे- 
श्वर्येः कश्चिद्योगी, किंवा परमात्मा, फिंवाऽर्थान्तरं किञ्चिदित्यपूर्वेसंश्वादशेनात्सं- 
शयः। कि ताचन्नः प्रतिभाति ? संज्ञाया अप्रसिद्दत्वात्संश्चिनाप्यग्रसिद्धेनाथोन्तरेण 
केनचिद्धवितव्यमिति । अथवा नानिरूपितरूपमर्थान्तरं शक्यमस्तीत्यभ्युपगन्तुम्‌। 
अन्त्यामिशब्द्श्चान्तर्यंमतयोगेन प्रवृत्तो नात्यन्तमप्रसिद्धः । तस्मात्पृथिव्याद्यम्रिमानी: 


कञ्रिद्देवो ऽन्तर्यामी स्यात्‌ । तथा च रयते - पथिम्येव यस्यायतनमर्निलोको मनो 


भामती 
रोहितार्थम्‌॥ १७॥ 


स्वकमोंपाजितं देहं तेनान्यच्च नियच्छति । 
तक्षादिरशारीरस्तु चात्मान्तर्यामितां भजेतु ॥ 


भामती-व्याख्या 

वहुधा श्रुत है । “भीषास्मात्‌”-इस श्रुति में 'भीषा' शब्द का अर्थ है--भयेन, 'अस्मात पद 
का अभिप्रेत अर्थ है -ब्रह्मणः। अवशिष्ट भाष्य स्पष्टार्थक है ॥ १७॥ 

चिषय--वृहदारण्यकोपनिषत्‌ में “य इमं च लोकं परं च लोकं सर्वाणि च भूतानि 
योऽन्तरो यमयति'”-- ऐसा उपक्रम करके कहा गया है कि “यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌ पृथिव्या अन्तरो 
यं पृथिवी न वेद, यस्य पृथिवी शरीरम्‌, यः पृथिवीमन्तरो यमयत्येष ते आत्मान्तर्याम्यमृतः' 
( बृह. उ. ३।७।१,२ ) । इस श्रुति में ऐसे किसी अन्तर्यामो पुरुष का प्रतिपादत किया गया 
है, जो देवता, लोक, वेद, यज्ञ, भूत और आत्मा ( शरीर) में रह कर उनका नियमन 
करता हे। 

क अन्तर्यामी क्या अधिदैवादि का अभिमानी कोई देवता है ? या अणिमादि 
[ (१) अणिमा ( सूक्ष्म हो जाता), (२) महिमा ( महात्‌ हो जाना ), (२) लघिमा 
( हल्का हो जाना ), ( ४ ) गरिमा ( गुर या वजनदार हो जाना ), (५) प्राप्ति | पृथिवी पर 
बैठे-बैठे चन्द्रादि को छू लेना ), । ६ ) प्राकाम्य ( सत्यसङ्कल्पता ), (७) ईशित्व ( सव भूत- 
नियमन ) और (८) वशित्व ( सवंभूतों का वशीकरण ) ] सिद्धियो से सम्पन्न कोई योगी . 
हवे? या परमात्मा ? अथवा कोई अन्य ही पदांथं दै? | 


पक्ष -- | 
क स्वकर्मोपार्जितं देह तेतान्यच्च निपच्छति । 


2 तक्षादिरशरीरस्तु नात्मात्तर्यामितां मजेत ॥ 
[~ 
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ज्योतिः (बू० ३।९।१० ) इत्यादि । स च कार्यकरणवरवात्पृथिव्यादी नन्त स्तिष्ठन्यमय- 
तोति युक्तं देवतात्मनो यमयितृत्वम्‌। योगिनो वा कस्यचित्सिद्धस्य सवोचुप्रवेशेन 


८ भामती 

प्रवृत्तिनियमनलक्षणं हि काय्यं चेतनस्य शरीरिणः स्वशरीरेन्द्रियादी वा शरीरेण वा वास्यादो 
ष्टं नाशरीरस्य ब्रह्माणो भवितुमहंति । नहि जातु वटाङ्कुरः कुटजवीजाउजायते । तदनेन जन्माद्यस्य 
थत इ्येतदप्याक्षिष्तं वेदितव्यम्‌ । तस्मात्परमात्मनः शरीरेर्द्रियादिरहितस्याम्तर्यामित्वाभावात्‌ प्रधानस्य 
बा पृथिव्याद्यभिमानवत्या देबतोया वाऽणिमाद्येशवस्यंयोगिनो योगिनो वा जीवात्मनो वाऽन्तर्यामिता 
स्यात्‌ | तत्र यद्यपि प्रधानस्यादृषटत्वा श्रतत्वामतत्वाविज्ञातत्वानि सन्ति, तथापि तस्याचेतनस्य दरष्टुस्व- 
श्ोतुस्वमन्तृत्वविज्ञातुत्वानां श्रुतानामभावाद्‌ . अनास्मत्वाच्चेष त आत्मेति श्रृतेरनुपपत्तेनं घ्रधानस्यान्तर्य्या- 
मिता । यद्यपि पुथिव्याद्यभिमानिनो देवस्यात्मत्वमस्ति, अदृष्टत्वादयश्च सह ब्रष्ट्त्वादिभिरुपपद्यन्ते, शरीरे. 
छियादियोगश्च, पृथिव्येव यस्यायतनमरिनर्लोको मनोज्योतिरित्यादिक्च॒तेः, तथापि तस्य ध्रतिनियतनियमनाद्‌ 
"यः सर्वान्‌ लोकानन्तरो यमयति यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति’ इति श्रुतिविरोघादनुपपत्तेः, योगी 
तु यद्यपि छोकभूतवशितया सर्वान्‌ लोकान्‌ सर्वाणि च भूतानि नियन्तुमहंति तत्र तत्रानेकविधदेहेर्द्रियादि- 
निर्मणिन स एकधा भवति त्रिधा भवतीत्यादिश्षतिभ्यः, तथापि जगद्दयापारवजं प्रकरणादिति वच्यमाणेन 
न्यायेन विकारविषये विद्यासिद्धानां व्यापाराभावात्सोऽपि नान्तर्यामी । तस्मात्‌ पारिशेष्याज्जीव एव 


त भामती-व्याख्या 
ह लोक में देखा जाता है किं तक्षा ( बढ़ई ) आदि चेतनात्मा अपने पूर्व कर्माजित शरीर 
ओर उसके द्वारा वास्य ( वसूला ) आदि साधनों का नियमन करता है, क्योंकि प्रवृत्ति और 
निवृत्ति का नियमन किसी शरीरधारी चेतन का ही कार्य है, शरीर-रहित ब्रह्म का नहीं। 
असमर्थ या अयोग्य पदार्थं से कोई कार्य नहीं होता, जैसे कि वट वृक्ष का अंकुर कभी कुटज 
के बीज से नहीं उगता । इस आक्षेप के द्वारा “जन्माद्यस्य यतः”-इत्यादि शात्र भी आक्षिप्त 
(आहत ) हो जाता है। अतः शरीर, इन्द्रियादि साधनों से रहित परमात्मा (ब्रह्म ) में 
नियन्तृत्व सम्भव नहीं । फलतः पृथिव्यादि की अभिमानिनी प्रकृति ( प्रधान) या अणिमादि 
ऐश्वयंशाली i अथवा जीवात्मा ही अन्तर्यामी हो सकता है। इनमें से सांख्याभिमत 
प्रधानतत्तव में यद्यपि श्रुति-र्चाचत अदृष्टत्व, अश्रृतत्व, अमतत्व और अविज्ञातत्वादि धर्म हैं 
तथापि प्रधान तत्त्व जड है, अतः उसमें श्रुति-कथित द्रष्टुत्व, श्रोतृत्व और मन्तृत्वादि धर्मो 
का. अभाव है एवं प्रधानतत्त्व अनात्मा है, अतः उसमें “एष ते आत्मा”-इस श्रुति का 
सामञ्जस्य नहीं होता, इस लिए प्रधान तत्त्व में श्रौत अन्तर्यामिता सम्भव नहीं । > 
पृथिव्यादि के अभिमानी देवता में यद्यपि आत्मत्व, अहृश्यत्वादि, द्रष्टत्वादि धर्म हैं और 
शरीरेन्द्रियादि का सम्बन्ध भी है, क्गोकि श्रुति कहती है- पृथिग्येव यस्थायतनमस्निलोको 
मनो ज्योतिः” ( बृह. उ. २।९।१० ) । तथापि उसमें केवल कुछ ही पदार्थों का त्तियन्तृत्व हैः - 
सवंलोक-नियन्तृत्व नहीं, श्रुति अपने अन्तर्यामी में सवंलोक-नियन्तृत्व प्रतिपादितं करती है— 
“यः सर्वात पन यमयति, यः सर्वाणि भुतान्यन्तरो यमयति” । 
सवं ऐश्वयं-सम्पन्न योगी यद्यपि सभी लोकों और भूतो का वशी 

नियामक हो सकता हे । वह सवं जगत्‌ का नियमन करने ed ue र अनेक 
प्रकार के शरीर और इन्द्रियादि का निर्माण कर लेता है-“स एकधा भवति, त्रिधा भवति” 
( छां. ७।२६।२ ) । तथापि “जगद्वयापारवर्जं प्रकरणात्‌” ( ब्र सु. ४।४।१७) यह सुत्र, कहता 
है कि जगत्सजनरूप कार्य ( विद्या-सिद्ध ) योगी नहीं कर सकता, अतः वह भी कथित 
अन्तर्यामी नहीं हो सकता । परिशेषतः जीव ही यहाँ अन्तर्याभी है, क्योंकि वह चेतन है 
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अन्तर्यामिणो ब्रह्मत्वम्‌] दिन्दीसद्वितभामतीसंचलितम्‌ २९९: 
तुर Digitized By Sid यतै 6097006ं Gyaan (९०७७४१ येचं 
यमयितृत्वं स्यात्‌ , न तु परमात्मा प्रतौयत, अकायकरणत्वादित्येवं प्राप्त इदसुच्यते -- 
योउन्तर्याम्यघिदेवादिषु भ्यते, स परमात्मैच स्यान्तान्य इति। कुतः? तद्धमंब्यप- 
मामती 
चेतनो देहेर्द्रियादिमान्‌. दरष्टुस्वादिसम्पन्नः स्वयमदुश्यादिः स्वात्मनि वृत्तिविरोधादमुतश्च देहनाशेऽप्य- 
नाझात्‌ । अच्ययाऽऽमुष्मिकफलोपभोगाभावेन कतबिप्रणाशञाकृताभ्यागमभ्रसङ्गात्‌ । य ` आत्मनि तिष्ठन्निति 
चामेदेऽपि कथञ्चिट्भेदोपचारात्‌ स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः स्वे महिम्नीतिवत्‌ । यगात्मा न वेदेति च 
स्वात्मनि वुत्तिबिरोघाभिप्रायम्‌ । यस्यात्मा शरीरमित्यादि च सव स्वे ` महिम्नीतिवद्योजनीयं, यदि पुन- 
रास्मनोऽपि निर्यन्तुरन्यो नियन्ता भवेद्‌ वेदिता वा ततस्तस्याप्यत्य इत्यनवस्था स्यात्‌ । सर्वलोकमूत- 
नियन्तृत्वञ्च जीवस्यादुष्टद्वारा, तदुपाजितो हि धर्माघमौँ नियच्छत इत्यनया द्वारा जीवो नियच्छति । 
एकवचनञ्च जात्यभिपायम्‌ । तस्माउजोवास्मेवान्तर्यामो, न परमात्मेति । 
एवं प्राप्तेऽभिघोयते— 
- देहेन्द्रियादिनियमे नास्य देहेन्द्रियान्तरम्‌ । 
तरकर्मोपाजितं तच्चेंत्तदविद्याजितं जगत्‌ ॥ 


ERIN नल अप क म 
भामतो-व्याख्या 
देहेन्द्रियादि से युक्त है, द्रष्टूत्वादि-सम्पन्न और स्वयं अदृश्य है, क्योंकि दर्शनादि क्रिया द्रष्टा 


से भिन्न दृश्य जगत्‌ को ही व्याप्त करती है। वह अमृत इस लिए कहा जाता है कि देह और 


इन्द्रियादि का नाश हो जाने पर भी नष्ट नहीं होता, अन्यथा पारलौकिक कर्म-फलों का उपभोग 
न ही सकने के कारण कुत-प्रणाश एवं पूर्व जन्म में न होने के कारण अकुत कर्मों के फलभूत 
इस शरीर का अभ्यागम ( प्राप्ति) मानना होगा । “स झात्मनि तिष्ठन”--ऐसा व्यवहार भी 
जीव में वैसे ही सम्पन्न हो जाता है, जेसे ब्रह्म में “स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित: ? स्वे 
महिम्नि” ( छां. ७२४।१ ) ऐसा व्यवहार [ “सवे महिम्ति”--यहाँ पर श्रुति ने ही भूमा से 
भिन्न गो और अश्वादि को 'महिमा' पद का अर्थ बताकर 'प्रष्ठि' शब्द का गौण अथं सूचित 
किया है, भाष्यकार कहते हैं--“तदाश्चितः तत्प्रतिष्ठश्वेत्रो भवति” ( छां. पृ. ४३१ ), किन्तु 
“स्वे महिस्नि” इस वाक्य से पूवं “यत्र नान्यत्‌ पश्यति” ( छां. ७२४१ ) इस वाक्य की 
व्याख्या में भाष्यकार ने कहा है--“तन्वयमेव दोष: - संसारानिवृत्ति:, क्रियाकारकफलमेदो 
हि संसार! इति चेत्‌, न, अविद्याकृतमेदापेक्षत्वात्‌" अर्थात्‌ जीव और ब्रह्म का अविद्यावस्थ 
भेद लेकर अभिन्न वस्तु में भी अधिकरणत्व और आधिग्रत्वादि का व्यवहार किया जा सकता 


' हे] । “यमात्मा न वेद”--ऐसा कहना जीवात्मा के लिए उचित है, क्योंकि आत्मगत (अपने में 


रहनेवाली ) वेदन ( दर्शन ) क्रिया की कर्मता स्वयं अपने में नहीं रह सकती। “यस्यात्मा 
शरीरम्‌”--इत्यादि भेद-सापेक्ष व्यवहार अविद्या की छाया में वैसे ही सम्पन्न किए जा सकते 
हैं, जैसे--“स्वे महिम्नि”। यदि जीवात्मा का भी कोई अन्य नियन्ता ( अत्तर्यामी ) माना 


` जाता है, तब उस नियन्ता का भी कोई अन्य नियन्ता और उसका भी कोई अन्य--इस 


प्रकार अनवस्था प्रसक्त होती है । सभी प्राणियों और लोकों का नियमन जीव अपने अदृष्टो के 


_द्वारा करता है अर्थात्‌ जीव के . द्वारा उपाजित धर्माधर्म मुख्यतः जगत्‌ का नियमन करते हैं 


और उसका व्यवहार जीव में वैसे ही हो जाता है, जैसे सैनिकों के द्वारा किए गए जय-पराज- 
यादि का व्यवहार राजा में होता है । जगत्‌ के नियन्ता धर्माधर्मादि यद्यपि अनेक हैं, तथापि 
अदृष्टत्वरूप जाति की एकता को ध्यान में रख कर 'यः' और यमयति'--इस प्रकार नियन्तृगत 
एकत्व का व्यवहार संगत हो जाता है। फलतः जीवात्मा ही जगत्‌ का अन्तर्यामी है, 
परमात्मा नहीं || CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. है 
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देशात्‌ । तस्य हि परमात्मनो धमो इह निर्दिद्यमाना दृश्यन्ते । पृथिव्यादि तावदघि- 
देवादिभेद्भिन्नं समस्तं विकारजातमन्तस्तिष्ठन्यमयतीति परमात्मनो यमयितृत्वं घम 
उपपद्यते, सर्वचिकारकारणत्वे सति सवंशकत्युपपत्तः। 'पष त आत्मा न्तर्यास्यस्पतः' 
इति चात्मत्वासृतत्वे मुख्ये परमात्मन उपपद्यते । 'यं पृथिवी न वेद’ इति च पृथिवी- 
देचताया अविज्ञेयमन्तर्यामिणं त्रुचन्देवतात्मनो ऽन्यमन्तर्यामिणं दृशंयति। "पृथिवी 
देवता ह्यहमस्मि पथिवीत्यात्मानं विजानीयात? । तथा 'अदृष्टोऽश्रतः इत्यादिव्यप- 
देशो रूपादिविहीनव्वात्परमात्मन उपपद्यत इति। यतच्वकार्यकरणस्य परमात्मनो 
यमयितुत्वं नोपपद्यत इति । नेष दोषः, यन्नियच्छति तत्कार्यकरणेरेच, तस्य कार्य- 
करणवत्त्वोपपत्तः । तस्याप्यन्यो नियन्तेत्यनचस्थादोषश्च न खंमचति, भेदाभाचात्‌। भेदे 


भामती 
श्रुतिस्ख्ृतीतिहासपुराणेषु तावदत्र भवतः सर्वज्ञस्य सवंज्ञक्तेः परमेइवरस्य जगद्योनित्वमवगम्यते । 
न तत्‌ पृथग्जनसाधारण्यानुमानाभासेनागमविरोधिना इक्ष्यमपल्लोतुम्‌ । तथा च सर्वे विकारजातं 
तदविद्याशक्तिपरिणामस्तस्य शरीरेन्द्रियस्थाने वत्तंत इति यथायथं एथिव्यादिदेदतादिकायंकरणहतानेच 
पुथिव्यादिदेवतादीन्‌ शक्नोति नियन्तुम्‌ । न चानवस्था, न हि निवन्त्रन्तरं तेन नियम्यते, किन्तु यो 
जीवो निथन्ता लोकसिद्ध: स परमात्मेवोपाध्यवच्छेदकल्पितमेदस्तथा घ्याख्यायत इत्यसकृदावेदितं, तत्‌ 
कुतो नियन्त्रन्तर? कुतश्चानवस्था ? तथा च नान्योऽतोऽस्ति दरष्टेत्याद्या अपि श्रुतय उपपन्नार्था: | परसार्थ- 


भामती-व्याख्या 
सिद्धान्त -- 
देहेन्द्रयादिनियममे नास्य देहेन्द्रियान्तरम्‌ । 
तत्कर्मोपाजितं तच्चेत्‌ तदविद्याजितं जगत्‌ ॥ 

इस जीव में जगत्‌ का नियन्तुत्व (नियमन) देहेन्द्रियादि के द्वारा सम्भव नहीं, क्योंकि 

नियम् जगतु के अन्तर्गत देहेन्द्रियादि भी हैं, उनका नियमन अन्य देहेन्द्रियादि के द्वारा 
सम्भव नहों । यदि जीवाश्नित अहृष्ट के द्वारा अन्तर्यामित्व का सम्पादन किया जाता है, तब 
्रह्माश्रित या ब्रह्मविषयक अविद्या शक्ति के द्वारा उसमें अन्तर्यासित्व क्यों नहीं बन सकता ? 
श्रुति, स्मृति, इतिहास भौर पुराणों में सर्वज्ञ एवं सर्वशक्तिसमन्वित ब्रह्म को जगतु की योनि 
भौर अन्तर्यामी माना गया है । जीवों में एक अशक्त, अबोध साधारण जीव भी है, उसमें 
जगतु-नियन्तृत्व की कल्पना जिस अनुमान के द्वारा की जाती है, वह शास्त्र-विरुद्ध होने के 
“कारण भनुमानाभास है, सदनुमान नहीं । ऐसे अनुमान के द्वारा आगम-सिद्ध ब्रह्मगत 
अन्तर्यामित्व का अपलाप नहीं किया जा सकता । यह जो कहा जाता है कि लोक-प्रसिद्ध 
कुललादि में कार्य-नियमन देहेन्द्रियादि के द्वारा ही देखा जाता है, वह भी यहाँ असम्भव नहीं, 
क्योंकि परमेश्वर की अविद्या शक्ति के द्वारा विरचित प्रपञ्च ही उसका शरीरेन्द्रियादि है 
उनके द्वारा ही वह यथायोग्य समस्त पृथिव्यादि अधिभूत, अघिदैव और अध्यात्म जगत्‌ का 
न नियमन करता है । यहाँ किसी प्रकार की अनवस्था प्रसक्त नहीं होती, क्योंकि यदि जीव से 
“भिन्न किसी नियन्ता की कल्पना की जाती, तब अवश्य नियन्तृ-परम्परा की कल्पना से 
' मनवस्था होती, प्रकृत में जिस परमेश्वर को अन्तर्यामी माना जाता है, वह जीव से भिन्न 
नहीं, अपितु परमात्मा ही उपाधिरूप अवच्छेदक के भेद से भिन्न-जँसा प्रतीयमान जीव ही 
लोक में नियन्तृत्वेन प्रसिद्ध है--यह कई बार कहा जा चुका है । तब न तो वह नियन्त्र्यन्तर 

' कहा जा सकता हे और न अनवस्था प्रसक्त होती है । जीवात्मा और परमात्मा का वास्तविक 
भद न होने के कारण "नान्योःतो$स्ति द्रष्टा” ( बृहु. उ. ३७२३) इत्यादि भेद-निषेधक 
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ह सत्यनचस्थादोषोपपत्तिः \ तस्मात्परमात्मंवान्तयामी ॥ १८॥ 


. नच स्मातमतद्धर्मामिलापात्‌ ॥ १६॥ 
` स्वादेतदू-- अदृष्टत्वादयो धमाः सांख्यस्मृतिकटिपतस्य प्रधानस्याप्युपपद्यन्ते, ' 
रूपादिहीनतया तस्य तरभ्युषगमात्‌। 'अप्रतक्येमविक्ञेयं प्रसुत्तमिच सवेत” ( मनु० 


- १५ ) इति हि स्मरन्ति, तस्यापि नियन्तृत्वं सर्वेविकारकारणत्वादुपपद्यते । तस्मात्‌ 


प्रधानमन्तयो मिशब्द स्यात्‌ । इक्षतेनोशब्द्म्‌' ( ब्र स० ११५) इत्यत्र निराकृतमपि 
सत्परघानमिहादष्टत्वादिव्यपदेशसंभवेन पुनराशइ्ुथते । अत उत्तरमुच्यते-न च 
स्मात प्रधानमन्तर्यामिशब्दं भवितुमद्देति । कस्मात्‌? अतद्धमो भिलापात्‌ । यद्यप्यदृष्ट- 
त्वादिव्यपदेशः प्रधानस्य संभवति, तथापि न द्रष्टत्वादिव्यपदेशः सम्भवति, प्रधान" 
स्याचेतनत्वेन तेरभ्युपगमात्‌। "अदष्टो द्रष्टाऽश्रुतः ओताऽमतो ` मन्ताऽविश्चातो 


चिज्ञाता' ( बृह० ३।७।२३ ) इति हि वाक्यशेष इह भवति। आत्मत्वमपि न प्रघान- 
स्योपपद्यते ॥ १९ ॥ 


यदि प्रधानमात्मत्वदरष्टत्वाद्यसंभवाच्ञान्त्याम्यभ्युपगस्यते, 'शारीरस्तह्यंन्तयामी 
भवतु । शारीरो हि चेतनत्वाद्‌ द्रष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाता च भवति, आत्मा च प्रत्य 
कत्वात्‌ । असतश्च, धमाधमंफलोपभोगोपपत्तः । अदृष्टत्वाद्यश्च धमाः शारीरे 
प्रसिद्धाः, दुर्शनादिक्रियायाः कर्तरि प्रद्ृत्तिविरोधात्‌। न दष्ट्रष्टारं पश्येः । बू० 
३।४।२ ) इत्यादिश्चतिभ्यञ्च । तस्य च कार्यकरणसंघातमन्तयमयितु शीलं, भोकतृ- 
त्वात्‌ । तस्माच्छारीरोऽन्तयामीत्यत उत्तरं पठति 
शारीरश्चो मयेऽपि हि मेदेनेनमधीयते ॥ २० ॥ 

नेति पूर्व सूत्रादचुवतंते । शारीरश्च नान्तयामीष्णते । कस्मात्‌ ? यद्यपि द्रश्त्वा- 
दयो धर्मास्तस्य संभवन्ति, तथापि घराकाशचदुपाधिपर्रिच्छन्नत्वान्न कात्स्न्यन 
पृथिव्यादिष्वन्तरचस्थातुं नियन्तुं च शक्नोति । अपि चोमयेऽपि हि शाखिनः 
काण्वा माध्यन्द्नाश्चान्तर्यामिणो भेदेनेनं शारीरं पृथिव्यादिवद्धिष्ठानत्वेन नियस्यत्वेन 
चाधीयते -'यो विज्ञाने तिष्ठन्‌! ( वृ० ३।७।२२ ) इति काण्वाः। य आत्मनि तिष्ठन' 
इति माध्यन्द्नाः । "य आत्मनि तिष्ठन? इत्यस्मिन्नपि पाठे चिज्ञानशब्देन शारीर 
उच्यते । विज्ञानमयो हि शारीरः। तस्माच्छारीरादन्य इँश्वरोऽन्त्यामीति सिद्वम्‌ । 
कथं पुनरेकस्मिन्देहे डौ द्रष्टाराबुपपद्येते ? यश्चायमीश्वरोऽन्तयोमी, यश्चायमितरः 
शारीरः । का पुनरिहाुपपत्तिः ? "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि ्चतिवचनं विरु 
ध्येत । अत्र हि प्रक्ृताद्न्तर्यामिणोऽन्यं द्रष्टार, ओोतारं, मन्तारं, चिज्ञातार चात्मानं 
प्रतिषेधति । नियन्त्रन्तरप्रतिषेधार्थमेतद्वचनमिति चेत्‌-न, नियन्त्रन्तराप्रसङ्गादचिशेष- 
श्रवणाच्च । अत्रोच्यते -अ्चिद्याप्रत्युपस्थापितकायंकरणोपाधिनिमित्तोऽयं शारीराः 
न्तर्यामिणोभँद्व्यपदेशो न पारमार्थिकः । पको हि प्रत्यगात्मा भवति, न डौ प्रत्यगा- 
त्मानौ संभवतः । पकस्येव तु भेदव्यवहार उपाधिकृत+, यथा धटाकाशो महाकाश 


इति । ततश्च ज्ञातशेयादिभेद्भुतयः प्रत्यक्षादीनि च प्रमाणान संसारानुभवो विधिः 


भामिती 


तोऽन्तर्यामिणोऽन्यस्य जीवात्मनो द्रष्टुरभावात्‌ । अविद्याकल्पितजीवपरभात्मभेदाअचयास्तु ज्ञातृज्ञेयभेदश्चः 


भामती-व्माख्या . 
श्रुतियाँ सार्थक मानी जाती हैं, क्योंकि द्रष्टा जीव से परमाथत: भिन्न कोई अन्तर्यामी नही 
माना जाता । अविद्या के एण जीव और जहा: के कलि केद को ही विषय करती हैं--ज्ञाता - 
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र २ 
प्रतिषेघशास्त्रं चेति सर्वमेतडुपपद्यते । तधा च श्रुतिः-- यत्र हि तमिव भवति 
तदितर इतर पद्यात! इत्यविद्याचिषये सव ब्यवहार दर्शयति। यत्र त्वस्य सर्वेमा- 
, त्मेचाभूत्तत्केन क॑ पश्येत! इति विद्याविषये सर्व व्यवहारं चारयति ॥ २०॥ 
ES 


भामती 

तय, प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि संसारानुभवो विधिनिषेघञ्यास्त्राण च। एवं चाधिदेवादिष्वेकस्येवाम्त- 
यामिणः प्रत्यभिज्ञानं समञ्जसं भवति, यः सर्वान्‌ लोकान्‌ यः सर्वाणि भूतानीत्यत्र य इत्येकवचनमुप- 
पद्यते । अमतत्वञ्च परमात्मनि समञ्जसं नान्यत्र । य आत्मनि तिषन्नित्यादौ चामेदेऽपि भेदोपचारक्लेशो 
न भविष्यति । तस्मात्परमास्मान्तर्यामी न जीवादिरिति सिद्धम्‌ । पृथिव्यादिस्तनयित्न्वस्तमधिदेवम्‌ । यः 
सर्वेषु लोकेष्वित्यधिलोकम्‌ । यः सर्वेषु वेदेष्वित्यधिवेदम्‌ । यः सर्वेषु यज्ञेष्वित्यधियज्ञम्‌। यः सर्वेषु 
भूतेष्वित्पधिभूतम्‌ । प्राणाद्यात्मान्तमध्यात्मम्‌ । संज्ञाया अप्रसिद्धत्वादित्युपक्रममात्रं पुः पक्षः । 
®दर्शनादिक्रियायाः कत्तंरि प्रवृत्तिविरोधात्‌& । कत्तंरि आत्मनि प्रवृत्तिविरोधादित्यरथः ॥ १८-२० ॥ 


Ed 


भामती-व्याख्या 

और ज्ञेय का भेद बतानेवाली श्रृतियाँ, प्रत्यक्षादि लौकिक प्रमाण, संसरण ( जन्म-मरण ) की 
अनुभूति एवं विधि-निषेधात्मक शास्त्र । इस प्रकार का अन्तर्यामी-मानने पर ही आधिदंविक, 
आधिभौतिक भौर आध्यात्मिक प्रपच्च में अन्तर्यामी पुरुष की एकत्व-प्रत्यभिज्ञा समञ्जस होती 
है एवं “यः सर्वान्‌ लोकानु”, “यः सर्वाणि भुतानि”--यहाँ एकवचनान्त “यः' शब्द का प्रयोग 
उपपन्न हो जाता है । अमृतत्व तो पुख्यरूप से ब्रह्म में ही घटता है, अन्यत्र नहीं । “य आत्मनि 
तिप्ठनु”--यहाँ पर जीव-पक्ष में जो औपचारिक ( औपाधिक ) भेद की कल्पना करनी पड़ती 
थी, वह कल्पना-क्लेश भी ब्रह्म-पक्ष में नहीं, क्योंकि सिद्धान्त में अभेद ही माना जाता है। 

अतः परमात्मा ही सर्वान्तयांमो है, जीव और देवादि नहीं--यह सिद्ध हो गया । 
भाष्यकार ने जो इस अधिकरण के आरम्भ में कहा है--(१) “भत्राधिदवतम्‌, 
(२) अधिलोकम्‌, ( ३) अधिवेदम्‌, ( ४) भधियज्ञम्‌, ( ५) अधिभ्ुतम्‌, (६) अध्यात्मं च 
अन्तर्यामी श्रूयते ।” उस भाष्य के अधिदैवादि भेद बृहदाण्यक उपनिषत्‌ के वाक्यों में इस प्रकार 
हैं-( १) “यः पृथिव्यां तिष्ठत्‌” ( बृह. उ ३॥७३ ) यहाँ से लेकर “यः स्तनयित्नौ तिष्ठन्‌”- 
यहाँ तक अधिदवत | पृथिव्यादि के अभिमानी देवताओं में वर्तमान ) अन्तर्यामी प्रतिपादित है 
[ शुक्ल यजुर्वेदीय बृहदारण्यक नाम की दो पुस्तकें हैं--( १ ) माध्यन्दिनी या वाजसनेयी 
शाखा को और ( २) दूसरी काण्व शाखा की । इनमें वाचस्पति मिश्र ने यहाँ माध्यन्दिनीय 
वृहृदारण्यक का क्रम उद्धृत किया है, क्योंकि काण्वशाखीय बृहदारण्यक में “यः स्तनयित्नौ” 
ऐसा पाठ नहीं, अपितु “यस्य तेज: शरीरं यस्तेजोऽन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्याम्यमृत 
इत्यधिदंवतम्‌” ( बृह. उ. ३।७।१४) ऐसा पाठ है ]। “यः सर्वेषु लोकेषु” इत्यादि खण्ड 
में अधिलोक, “यः सर्वेषु वेदेषु”-इत्यादि खण्ड में अधिवेद, “य: सवेषु ज्ञेषु इत्यादि खण्ड 
में अधियज्ञ, “यः सर्वेषु भुतेषु” इत्यादि खण्ड में अधिभूत और “यः प्राणेषु तिष्ठव॑”--यहाँ से 
लेकर “य आत्मनि तिष्ठन्‌”--यहाँ तक अध्यात्म अन्तर्यामी चित है । । 
भाष्यकार ने जो.कहा है-“संज्ञाया अप्रसिद्धत्वात्‌ संज्ञिनाध्प्यप्रसिद्धेन भवितव्यम्‌’ । 
वहं घुवपक्ष का उपक्रम मात्र है, उस पक्ष पर पूर्वे पक्षी का भी विश्वास नहीं, अत एव 
“अथवा” से पक्षान्तर प्रस्तुत किया गया है । भाष्यकार ने “न च स्मातम्‌” (ब्र. सू. ११२१९) 


इस सूत्र में कहा है--“दर्श' है ं 
कहा है “दशंतादिक्रिम या: तति, अनृ्तिविदोधात” । वहां क्तरि’ शब्द का 
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( ६ अहइयत्वाधिकरणम्‌ । सू० २१-२३ ) 
अइश्यत्वादिशुणको धर्मोक्त! ॥ २१॥ 

“अथ परा, यया तदक्षरमघिगम्यते', “यत्तदद्रेश्यमग्राह्ममगोत्रमवणमचक्षुःओोचं 
तदपाणिपादं नित्यं विभुं सवंगतं सुसूक्ष्मं तद्व्ययं यद्‌ भूतयोनि परिपश्यन्ति धीराः 
( घुण्ड० १।१।५,६ ) इति श्रूयतेः। तत्र संशयः ` किमयमद्र्‌श्यत्वादियुणको भूतयोनिः 
प्रधानं स्यात्‌ ८ उत शारीरः, आहोस्ित्परमेशवर इति । तत्र प्रधानमचेतनं भूतयोनि- 

भामती 

“अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते” । “यत्तदद्रेशयं” बुद्धीर्द्रियाविषयः। “ग्राह्यं? कर्मेन्द्रिया- 
गोचरः । “अगोत्र” कारणरहितम्‌। “अवर्ण” ब्राहणस्वादिहीनम्‌ । न केवलमिन्द्रियाणामविषयः 
इन्द्रियाण्यप्यस्य न सन्तीत्याह “अचक्षुरश्रोत्रम्‌' इति चुद्धोर्द्रियाण्युयलक्षयति | “अपाणिपादम्‌'” 
इति कर्मेन्द्रयाणि । “नित्यं बिभु सवंगतं सुसूक्ष्मं” दुविज्ञानत्वात्‌ । स्यादेतत्‌ -नित्यं सत्कि परिणामि 
नित्यं ? नेत्याह “अव्ययं” कूटस्थनित्यमित्य्थः । 

परिणामो विवर्तो बा सरूपस्योपलभ्यते । 
चिदात्मना तु सारूप्यं जडानां नोपपद्यते ॥ 
जडं प्रधानमेवातो जगद्योनिः प्रतीयताम्‌ । 
योनिशब्दो निमित्तं चेत्‌ कुतो जीवनिराक्रिया ॥ 


भामती-व्याख्या - 
अभिप्रेत अर्थ है--“आत्मनि”,- क्योंकि लोक-प्रसिद्ध शरीररूप कर्ता में दर्शन क्रिया की प्रवृत्ति 
विरुद्ध नहीं, किन्तु चिदात्मा में ही श्रुति के द्वारा दशेत क्रिया की कर्मता निषिद्ध हे ॥१५-९० 
Cd 
विषय --“अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते यत्तदद्रेश्यमग्राह्ममगो त्रमवणंमचक्षुःशरोत्रं 
तदमाणिपादम्‌ । नित्यं बिभु सवगतं सुसूक्ष्मं तदव्ययं यद्‌ भुतयोनि परिपश्यन्ति धीराः? 
( मुण्ड, १।१।५-६ ) । इस श्रुति में भाष्यकार ने 'अद्रेश्यम्‌' शब्द का अर्थे किया है--“मह॒श्यं 
स्वेषां बुद्धीरिद्रियाणामगम्यम्‌'” । 'अग्राह्यम्‌ का अथं “कर्मेन्द्रियांविषयम्‌” किया हे । अगोत्रम्‌' 
शब्द का अथे कारण-रहित है । 'अवणंम्‌' शब्द से ब्राह्मणत्व्राद वर्णो का अभाव विवक्षित द्वै। 
वह केवल इन्द्रियों का अविषय ही नहीं, अपितु इन्द्रियों से रहित भी है-यह दिखाने के लिए 
कहा है-"अचक्षुःश्रत्रम्‌” । “चक्षुःश्रोत्र' शब्द सभी बुद्धिन्द्रियों का और “अपाणिपादम्‌'- 
यहाँ 'पाणिपाद' शब्द सभी कर्मेर्द्रियों का उपलक्षक है । 'नित्य' शब्द का 'अविनाशी' ओर 
“विभु' शब्द काःव्यापक अर्थ है। दुविज्ञेय होने के कारण “सुसूक्ष्मं” कहा गया है । सांख्य-सम्मत 
प्रधान तत्त्व को नित्य परिणामी माना जाता है, उस प्रकार की नित्यता का निषेध करने के 
लिए कहा है--'अव्ययम्‌” अर्थात्‌ वह अक्षर तत्त्व कूटस्थ नित्य है, परिणामी नित्य नहीं । 
संशय- उक्त श्रुति के द्वारा सांख्याभिमत 'प्रधान' बिवक्षित है ? या शारीर (जीव) ? 
अथवा ब्रह्म ? 
पूचेपक्ष- 
परिणामो विवर्तो वा सरूपस्योपलभ्यते। 
चिदात्मना तु सारूष्यं जडानां नोपपद्यते॥ १॥ 
जडं प्रधानमेवातो जगद्योनिः प्रतीयताम्‌ । 
योनिशहहो निमिज्ञ लेव कुलो शीवत्रिशाक्रिया ॥ २॥ 
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रिति युक्तं, अचेतनानामेव तद्दृष्टान्तत्वेनोपादानात्‌ । 'यथोणनाभिः सुजते गरह्तते च 
यथा पृथिव्यामोषधयः संभवन्ति । यथा सतः पुरुषात्केशलोमानि तथाऽक्षरात्सस्भव- 
तोह विश्वम्‌? | मुण्ड० १।१।७ ) इति । ननूर्णनाभिः पुरुषश्च चेतनाविह दष्टान्तत्वे- 
'नोपात्तौ । नेति त्रुमः, न हि केवलस्य चेतनस्य तत्र सूत्रयोनित्वं वास्ति। चेतनाचि- 
छितं ह्ययेतनमूर्णनाभिशरी रं सूत्रस्य योनिः, पुरुषशरीरं च केशलोस्नामिति सिद्वम्‌ । 
अपि च पूवंत्रादष्टत्चा्यभिलापसंभवेऽपि द्रष्टुत्वा्भिलापासंभवान्न प्रधानमभ्युप- 


गतम्‌ । इह त्वच्द्यत्वादयों धर्माः प्रधाने संभवन्ति । न चात्र चरिरुष्यमानो धमः ` 


कञ्चिदसिलप्यते । ननु 'यः सर्वज्ञः सर्वचित्‌? ( मुण्ड? १।:।९ ) इत्ययं वाक्यशेषोऽचे- 
तने प्रधाने न सम्भवति, कथं प्रधानं भूतयोनिः प्रतिज्ञायत इति । अत्रोच्यते-'यया 
तदक्षरमधिगम्यते’, 'यत्तदद्रेश्यम्‌? इत्यक्षरशब्देनाइश्यत्वादियुणकं भूतयोनि श्राव 
यित्वा पुनरन्ते भ्रावयिष्यति- ‘अक्षरात्परतः परः' ( मुण्ड० २।१।२ ) इति । तत्र यः 
परोऽक्षराच्छुतः, स सर्वज्ञः सर्वेवित्संभविष्यति । प्रधानमेव त्वक्षरशब्दनि दिष्ट 
भामती 
परिणममानसरूपा एव हि परिणामा दुष्टाः, यथोर्णनाभिलालापरिणाम्रा न्रुतातन्तवस्तत्सरूपाः । 
तथा विवर्ता अपि विवतंमानसरूपा एव, न विरूपा; । यथा रज्जुविवर्ता घारोरगादयो रज्जुसरूपा: | न 
जातु रज्ज्वां कुञ्जर इति विपर्यंस्यन्ति। न च हेमपिण्डपरिणामो भवति लूतातन्तुः, तत्‌ कस्य हेतोः ? 
अत्यन्तवे्प्यात्‌ । तस्मास्रधानमेव जडं जडस्य जगतो योनिरिति युज्यते । स्वविकारानइनुत इति 
तदच्तरम्‌ । यः सर्वज्ञः सवंविदिति चाक्षरात्‌ परात्परस्याख्यानम्‌, 'भक्षरात्‌ परतः परः' इति श्रुतेः । 
न हि परस्मादात्मनोऽर्वाग्विकारजातस्य च परस्तात्‌ प्रधानादृतेऽन्यदक्षरं सम्भवति । अतो यः प्रधानात्परः 
परमात्मा स सर्ववित्‌ , भूतयोनिस्त्वक्षरं प्रधानमेव तच्च सांख्याभिमतमेवास्तु । अथ तस्याप्रामाणिकत्वान्ञ 
LS TSS 


भामती-व्याख्या 

मृत्तिका परिणममान और घटादि परिणाम हैं, परिणममान और परिणाम पदार्थों में 
सरूपता ( समानरूपता ) देखी जाती है, जसे कि ऊर्णनाभि / मकड़ी} की लाला (लार, 
लासा या लुआब ) जाले के रूप में परिणत होती है, उन दोनों में समानरूपता अनुभव-सिद्ध 
है, उसी प्रकार रज्जु विवतेमान और सर्पादि विवतं हैं, उन दोनों में भी समानरूपता पाई 
जाती है, विरूपता ( विरुद्धल्पता ) नहीं, क्योंकि रज्जु-जैसे प्रलम्बाकार पदार्थ में वसे ही 
सर्प, धारा और दण्डादि परार्थो का भ्रम होता है, हाथी या ऊंट का नहीं । हेम-पिण्ड ( सोने 
का डला ) कभी मकड़ी का जाला नहीं बनता, वह क्यों? उन दोनों में अत्यन्त विरूपता 
होती है । अतः जड़रूप प्रधान तत्त्व ही इस जड़ जगत्‌ का कारण है-- ऐसा मानना ही 
युक्ति-युक्त है । प्रधान ( प्रकृति ) को अक्षर इस लिए कहा जाता है कि वह 'अश व्याप्त! 
धातु से “अशेः सरः” ( उणा. ३।७० ) इस सूत्र के द्वारा निष्पन्न “अक्षर! शब्द का “अण्नुते 
व्याप्तोति स्वविकारान्‌ः- ऐसी व्युत्पत्ति से लब्ध अर्थ है । “य: सर्वज्ञ: सर्वंवित्‌”--इसका 
अस्वय “अक्षरात्‌ परतः पर:” ( मुण्ड. २।१।२ ) इसके साथ है, अर्थात्‌ जो अक्षर (प्रधान) से 
परे या ऊपर अवस्थित परमात्मतत्त्व है, वह सर्वज्ञ और सवंवित्‌ है [ "अक्षरात्‌ परतः परः” 


इस श्रुति में परतः पद अक्षरात्‌ का विशेषण है, अतः विकारवर्ग ( कार्यःप्रपच्च) से पर ` 


अवस्थित जो अक्षरसंज्ञक प्रधान तत्त्व है, उससे पर परमात्मा है-इसी भाव को मिश्र जी 
यहाँ ध्ननित करते हैं--] विकार-समूह से परे अवस्थित जो प्रधान तत्त्व है, उससे भिस्त 
अन्य कोई अक्षर पदार्थ नहीं । इस प्रधान तत्त्व से परे जो परमात्मा है, वह सरवेवित्‌ है। 
सभी भूत पदार्थों की योनि ( कारण ) तो अक्षर नाम से प्रसिद्ध जो प्रधान तत्त्व है, वह 
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भूतयोनिः यदा तु योनिशब्दो निमित्तवाची, तदा शारोरोऽपि भूतयोनिः स्यात्‌, 
धर्माघमोभ्यां भूतजातस्योपाजनादिति । : [ 

एवं प्राप्तेऽभिघोयते - योऽयभदृश्यत्वादिणुणको भूतयोनिः स परमेश्वर पच 
तत्र परितुष्यति, अस्तु तहि Ma कि गत भूतसुक्ष्मं, प्रधोयते हि तेन विकारजातमिति 
प्रधान, तत्‌ खलु जडमनिर्वाच्यसतिर्वाच्यस्य जडस्य नामरूपप्रपञ्चस्योपादानं युज्यते, सारूप्यात्‌ । न तु 
चिदात्मा निर्वाच्य:, विरूपो हि सः । .अचेतनानामिति भाष्यं सारूप्यप्रतिपादनपरम्‌ । स्यादेतत्‌ 
स्मातंप्रधाननिराकरणेनेवेतदपि निराङ्कतप्रायं तत्‌ कुतोऽस्य शाङ्भेत्यत आह--& अपि च पुवंत्रादृष्टत्वादि 
इति& । सति बाधकेऽस्याना्चयणमिह तु बाधक नास्तीत्यर्थः । तेन तदेक्षतेत्यादावुपचयंतां ब्रह्मणो जगद्यो- 
निताइविद्याशक्त्याभ्रयत्वेन । इह त्वविद्याशक्तेरेव जगद्योनित्वसम्भवे न द्वारद्वारिभाव्रो युक्त इति प्रधातः 
मेवान्न वाये जगद्योनिरुच्पत इति पूर्व: पक्षः । अथ योनिशब्दो निमित्तकारणपरस्तयापि ब्रह्मोब निमित्त 


न तु जीवात्मेति विनिगमनायां न हेतुरस्तीति संशयेन पूर्वः पक्ष: । 
अत्रोच्यते -- 
अक्षरस्य जगद्योनिभावमुकत्वा ह्यनन्तरम्‌ । 


यः सर्वज्ञ इति श्रुत्या सवंज्ञस्य स उच्यते ॥ १॥ 


भामती-व्याख्या 

सांख्य-सम्मत ही सही । सांख्य-सम्मत प्रधान यदि अप्रामाणिक है, अतः उसका अश्युपगम 
अभीष्ट नहीं, तब नाम ( शब्द) और खूप ( अर्थ) की बीज-शक्तिरूप अव्याकृत ( सुक्ष्म 
भूतों ) को प्रधान कहा जा सकता है, क्योंकि “प्रधीयते येन विकारजातम्‌--इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार वह अनिर्वचनीय है और नामरूपात्मक अनिवंचनीय प्रपश्च का उपादानकारण है, 
अतः उसी में कार्य-वर्ग की समानरूपता है, चिदात्मा में नहीं, क्योंकि वह सत्त्वेन निर्वाच्य 
एवं चेतन होने के कारण काये-वर्ग के विरूप है। “अचेतनानामेव तद्दृष्टान्तत्वेनोपादानात्‌”- 
इस भाष्य का तात्पये कायं और कारण की समानरूपता के प्रतिपादन में ही है । 

शङ्का- सांख्य-स्मृति-सिद्ध प्रधान तत्त्व का निराकरण तो “ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” ( ब्र° 
सु० १।१।५ ) इस सूत्र में ही किया जा चुका है, तब न तो उसमें जगत्‌ की कांरणता मानी 
जा सकती है और न अव्याकृतात्मक प्रधान में, क्योंकि उसी प्रकार यह प्रधान भी निराकुत- 
प्राय ही है। र 

समाधान--उक्त शङ्का का निराकरण भाष्यकार करते हैं--'अपि च पूर्वतरादृष्टत्वाद- 
भिलापसम्भवे$पि द्रट्टत्वाद्यमिल!पासम्भवान्न प्रधानमभ्युपगतम्‌” । आशय यह है कि पूर्वत्र 
ईक्षणाभावरूप बाधक के कारण प्रधान तत्त्व को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा सका किन्तु 
यहाँ अपेक्षित अदृश्यत्वादि का सद्भाव होने के कारण उसमें जगत्कारणता का पूर्व पक्ष उठाया 
गया है कि “तदेक्षते”--इत्यादि वाक्यों के द्वारा ब्रह्म में जगत्‌ की कारणता का उपचार 
क्रिया .जा सकता है, क्योंकि वह अविद्यारूप शक्ति की विषयता का आश्रय है, किन्तु 
“त्तदद्रेश्यम्‌--इत्यादि वाक्यों के द्वारा अविद्याशक्ति स्वरूप प्रधान तत्त्व में हो जगद्योनिता 
का उपपादन सम्भव है, अतः उसके द्वारा ब्रह्म में जगत्‌ की कारणता का संगमन उचित नहीं । 

यदि सूत्रस्थ 'योनि’ शब्द उपादान कारण का बोधक न होकर निमित्त कारण का. 
वाचक है, तब जीव में जगद्योनिता आशङ्ित हो सकती है, क्योंकि “ब्रह्म ही जगत्‌ का. 
कारण है, जीव नहीं'--इस प्रकार की विनिगमना में कोई हेतु उपलब्ध नहीं । St 

सिद्धान्त- भक्षरस्य जगद्योनिभावमुवत्वा ह्यनन्तरम्‌ । 5 ) 

य! स्वेन्नऽइक्तिः श्रुल्रा/सबंज्चप्म दे ॥१॥ यय 
३९ 
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स्यान्नान्य इति । कथमेतदवगस्यते ? धर्मोक्तः । परमेश्वरस्य हि धर्मं इहोच्यमानो 
इश्यते -'यः सर्वज्ञः सर्वविद? इति न हि प्रधानस्याचेतनस्य शारीरस्य चोपाधिः 
परिच्छिन्नदृष्टेः सर्वश्ञत्वं स्वेवित्तं चा सम्भवति । नन्वक्षरशब्दनिदिष्टाद्‌ भूत योनेः 
परस्येचेतत्सवंश्वत्वं सर्ववित्वं च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम्‌ । अत्रोच्यते - नैवं 
संभवति । यत्कारणं 'अक्षरात्संभवतीह विश्वम्‌? इति प्रकृतं भूतयोनिमिह जायमान- 
प्रकृतित्वेन निर्दिश्यानम्तरमपि जायमानप्रकृतित्वेनेव सर्वज्ञ निर्दिशति--यः सर्वज्ञः 
सवेविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्‌ ब्रह्म नाम रूपमन्नं च जायते’ इति | तस्मान्नि- 
देशसाम्येन प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्प्रकृतस्येवाक्षरस्य भूतयोनेः सर्वज्ञत्वं सर्वेचित्त्वं च 
धमं उच्यत इति गम्यते । 'अक्षरात्परतः परः इत्यत्रापि न प्रकृतादू भूतयोनेरक्षरात्परः 
कश्चिदभिघीयते । कथमेतद्‌वगभ्यते ? 'येनाक्षरं पुरुषं वेद्‌ सत्यं प्रोचाच तां तत्वतो 
ब्रह्मविद्याम्‌? ( मुण्ड० १।२।१३ ) इति प्रत्य तस्येवाक्षरस्य भूतयोनेरट्ञ्यत्वादिशुण- 
कस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिज्ञातत्वात्‌ । कथं तर्हि ‘अक्षरात्परतः परः, इति व्यपदिश्यते 
भामती 
तेन निदेशसामान्यात्प्रत्यभिज्ञानतः स्फुटम्‌ । 
अक्षर सवंविद्विइबयोनिर्नाचेतनं भवेत्‌ ॥ २॥ 
भक्षरात्परत इति थुतिस्त्वव्याक्कते मता । 
| अइनुते यत्‌ स्वकार्य्याणि ततोष्ष्याक्ृतमक्षरम ॥ ३ ॥ 
नेह तिरोहितमिवास्ति किञ्चित्‌ ॥ यत्तु साख्प्याभावान्न चिदात्मनः परिणामः प्रपञ्च इति । अद्धा 


हे भामती-व्याख्या 
तेन निर्देशसामान्यात्‌ प्रत्यभिज्ञानतः स्फुटम्‌ । 


अक्षरं सर्वविद्‌ विश्वयोनिर्नाचिततं भवेत्‌॥ २॥ 
अक्षरात्परत इतिः श्रुतिस्त्वव्याकृते मता । 
अश्नुते यत्स्वकार्याणि ततोऽव्याक्कृतमक्षरम्‌॥ ३॥ 

[ “तदक्षरमधिगम्यते, तद्भुतयोनि परिपश्यम्ति धीराः” इस प्रकार जिस अक्षर तत्त्व 
में जगत्कारणता का प्रतिपादन किया गया, उसी में “यः सर्वज्ञः सर्ववित्‌”-इस प्रकार 
सवंज्ञत्वादि धमं श्रुत हैं, उस से परे अवस्थित पदार्थ में नहीं, अतः चिदात्मा सर्वज्ञ ब्रह्म ही 
जगत्‌ का कारण सिद्ध होता है, प्रधान नहीं । दूसरी बात यह भी है कि “यथा सतः पुरुषात्‌ 
केशलोमानि, तथा अक्षरात्‌ सम्भवतीह विश्वम्‌’ ( मुण्ड-१।१।७ ) इस श्रति के द्वारा जिस 
। चिदात्मा अक्षर तत्त्व में जगत्कारणता स्पष्टरूप से प्रतिपादित है, उसी अक्षर तत्त्व का निर्देश 

अक्षरमधिगम्यते, यत्तदद्रेश्यम्‌'--इत्यादि वाक्य में किया गया है, अत: समान निर्देश के 
द्वारा चेततगत जगत्कारणता प्रत्यभिज्चात होती है। यह जो कहा गया कि सर्वज्ञता अक्षर 
तत्त्व हँ परे अवस्थित परमात्मा में होतो है, वह कहना उचित नहीं, क्योंकि पहले 
वाक्य में अक्षर' शब्द का प्रयोग जगत्कारणीभूत ब्रह्म के लिए और “अक्षरात्‌ परतः परः? 
( मुण्ड, २।१।२ ) इस वाक्य में 'अव्याकृत' के लिए 'अश्तुते स्वकार्याणिः - इस व्युत्पत्ति के 
द्वारा किया गया है, अतः अव्याङ्ृतसंज्ञक अक्षर से ही परत्व का अभिधान जगद्योनिरूप अक्षर 
में किया गया है, इस अक्षर से नहीं । स्ंज्ञत्वादि का अन्वय प्रथम अक्षर पदार्थ में ही 
विवक्षित दै, नह ब्रह्म है] शेषभाष्य अत्यन्त सुगम है ! 

यह जो कहा गया कि प्रप में हे र 
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इति । तत्रापरासग्वेदादिलक्षणां चिद्यायुक्त्चा त्रचीति- अथ परा, यया तदक्षरमधि- 
गम्यते? इत्यादि । तत्र परस्या विद्याया चिषयत्वेनाक्षरं श्रतम्‌। यदि पुनः परमेश्वरा- 
दन्यदरश्यत्वादिशुणकमक्षरं परिकहप्येत, नेयं परा चिद्या स्यात्‌ । परापरचिभागो 
ह्ययं चिद्ययोरभ्युदयनिःभ्रयसफलतया परिकल्प्यते । न च प्रधानचिद्या निःश्रेयसफला 
केनचिदभ्युपगस्यते । तिस्रश्च विद्याः प्रतिज्ञायेरन्‌ , त्वःपक्षेऽक्षराद्‌ भूतयोनेः परस्य 
परमात्मनः प्रतिपाथमानत्वात्‌ | द्वे पच तु विद्य वेदितव्ये इह निर्दिष्ट । 'कस्मिन्नु 
भामती 

विवत्तंस्तु प्रपञ्चोऽयं ब्रह्मणोऽपरिणामिनः । 

अनादिवासनोदृभूतो न सारूप्यमपेक्षते ॥ 

न खलु वाह्यसारूप्यनिबन्धन एव सर्वो विभ्रम इति नियमनिमित्तमस्ति, आन्तरादपि काम- 
क्रोघभयोन्मादस्वप्नादेर्मानसादपराधात्सारूप्यानपेक्षात्तस्य तस्य वि्नमस्य दशनात्‌ । अपि च हेतुमति 
विश्रमे तदभावादतुयोगो युज्यते । अनाद्यविद्यावासनाप्रवाहपतितस्तु नानुयोममहंति । तस्मात्‌ परमात्म 
विवत्तंतया प्रपञ्चस्तद्योनिर्भुजङ्ग इव रञ्जुविवत्त॑तया तद्योनिनं तु तत्परिणामतया । तस्मात्तमंसवं- 
विच्वोक्तेछिङ्गाद्‌ यत्तदद्रेश्यमित्यत्र ब्रह्मेवोपदिश्यते ज्ञेयत्वेन, न तु प्रधानं जीवात्मा वोपास्यत्वेनेति 
सिद्धभ्‌ । न केवलं लिङ्गादपि तु परा विद्येति समाख्यानादप्येतदेव प्रतिपत्तव्यमित्याह ® अपि चात्र हे 

भामती-व्याख्या 
विवतंस्तु प्रपञ्चोऽयं ब्रह्मणोऽपरिणोमिनः। 
अनादिवासनोद्भूतो न सार्प्यमपेक्षते॥ 

अ्तवेदाम्त-सिद्धान्त में प्रपञ्च को ब्रह्म का परिणाम नहीं, विवत माना जाता है। 
परिणाम में सारूप्य की अपेक्षा होती है, विवतं में नहीं। रज्जु में सर्पादि का जहाँ विश्रम 
होता है, वहाँ सर्पादि को रञ्जु का विवतं कहा जाता है। यद्यपि शुबत्यादि में उसके विवतंभरूत 
रजतादि का सारूप्य पाया जाता है, तथापि समस्त विश्रम बाह्य साख्प्य-प्रयुक्त ही 
होता है--ऐसे नियम का कोई निमित्त उपलब्ध नहीं, क्योंकि आन्तरिक काम, क्रोध के उद्वेग 
रूप मानस अपराध के हारा जो विविध स्वप्नरूप विभ्रम देखा जाता है, वहाँ सारूप्य की 
अपेक्षा नहीं होती । दूसरी बात यह भी है कि सादि विभ्रम में सारूप्य की कारणता का 
सन्देह एवं सारूप्य न होने के कारण 'कथं विश्रमकारणत्वम्‌ ?' इस प्रकार का प्रश्‍न किया भी 
जा सकता है, किन्तु अनादि वासनोदभूत विभ्रम के लिए वैसा प्रश्‍न कदापि नहीं किया जा 
सकता! आचार्य धर्मकीति ने भी अनादि वासनाओं से जनित विविध विभ्रम माने हैं-“अनादि- 
वासनोद्भूतविकल्परिनिष्ठित:” (प्र. वा. पृ० ३२१) । फलतः ब्रह्म का विवतं होने के 
कारण प्रपञ्च वैसे ही ब्रह्मयोनिक कहा जाता है, जैसे सर्प रज्जु का विवतं होने के कारण 
ही रज्जुयोनिक ( रज्जुकारणक ) कहा जाता है, रज्जु का परिणाम होने के कारण नहीं । इस 
प्रकार ब्रह्म के सर्वज्ञत्वादि धर्मों का निर्देश होने के कारण ' पयत्तदद्रेश्यम''--यहाँ ब्रह्म का ही 
उपदेश सिद्ध होता है प्रधान या जीवात्मा का उपास्यत्वेन उपदेश नहीं । 

केवळ ब्रह्म के धर्मों ( लिङ्गो ) के निदेश से ही ब्रह्मपरता का यहाँ ज्ञान नहीं होता, 
अपि तु 'पराविद्या-इस प्रकार की समाख्या के बल पर भी उक्त श्रुति में ब्रह्मपरता अवगत 
होती है, ऐसा कहा जाता है--“अपि चात्र द्वे विद्ये वेदितथ्ये उक्त-'परा चेवापरा च' इति ।” 
[ अर्थात्‌ जैसे लिङ्ग । सामर्थ्यं ) रूप तृतीय प्रमाण के द्वारा अङ्ग और प्रधान का सम्बन्ध 
अवगत होता है, वैसे ही सर्न ना, "बाग, भी अहम प्रधान ( मुख्य ) घोर 


३०५ | Digitized 5/हासुजरा शङ्कर भा यम Pon [ अः १ पा. २ सः २१ 


भगवो विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति’ ( मु० १।१।३ ) इति. चेकविज्ञानेन सर्वविज्ञा- 
नापेक्षणं सर्वात्मके ब्रह्मणि विवक्ष्यमाणेऽचकरप्यते, नाचेतनमात्रेकायतने प्रघाने, 
भोग्यव्यतिरिक्ते वा भोक्तरि। अपि च 'स ब्रह्मविद्यां सर्वविद्याप्रतिष्ठामथथर्वाय ज्येष्ठ- 
पुत्राय प्राह' ( मुण्ड० ११।१ ) इति ब्रह्मविद्यां प्राधान्येनोपक्रम्य परापरविभागेन परां 
विद्यामक्षराधिगमनीं दर्शयंस्तस्या ब्रह्मविद्यात्वं दर्शंयति । खा च ब्रह्मविद्यासमाख्या ; 
तद्धिगम्यस्याक्षरस्यात्रह्मत्वे बाधिता स्यात्‌ । अपरग्वदादिलक्षणा कमविद्या ब्रह्म- 
विद्योपक्रम उपन्यस्यते ब्रह्माचिद्याप्रशंसाये । "प्लवा ह्येते अदृढा यज्ञरूपा अष्टादशोक्त- 


भामती 
विद्य इति ® । लिङ्गान्तरमाह “कस्मिन्‌ नु भगवः” इति । भोगा भीग्यास्तेभ्थो व्यतिरिक्तं भोक्तरि । 
अवच्छिन्नो हि जोवात्मा भोग्येभ्यो विषयेभ्यो व्यतिरिक्त इति तज्ज्ञानेन न सव ज्ञातं भवति । समाख्या- 
न्तरमाह & अपि च स ब्रह्मविद्यां सर्वविद्याप्रतिष्ठाम्‌ इति 8 । &प्लवा ह्योतेऽदृढा यज्ञरूपा अष्टादश 
इति । प्लवन्ते गच्छन्ति अस्थायिन इति प्लवाः । अत एवादुढाः । के ते यज्ञरूपाः । रूप्यन्तेऽनेनेति रूपं, 
यज्ञो रूपमुपाधियेंषां ते यज्ञरूपाः । तत्र षोडशस्विजः । ऋतुथजनेनोपाधिना ऋत्विक्‌शाब्दः प्रवृत्त इति 
यज्ञोपाघय ऋत्विजञः । एवं यजमानोऽपि यज्ञोपाधिरेव । एवं पत्नी, 'पत्युर्नो यज्ञसंयो गेः' इति स्मरणात्‌ । 
त एतेऽष्टावश्ञ यज्ञरूपाः, येष्वुत्विगादिषूक्तं कर्मं यज्ञः, यदाश्रयो यज्ञ इत्पर्थ: | तच्च कर्मावरं, स्वर्गाद्य- 


भामती-व्याख्या * 
उसके प्रतिपादक होने के कारण अङ्गभूत श्रुति-वाक्य का सम्बन्ध प्रतीत होता है । यौगिक शब्द 
को समाख्या कहते हैं। 'परा विद्या? शब्द भी वैसा ही है, क्योंकि “परस्य परमात्मनः प्रतिपाद्य- 
मानत्वात्‌” अर्थातु जिस विद्या में पर ब्रह्म का प्रतिपादन है, उसे परा विद्या कहते हैं, इस 
लिए-भी उक्त श्रुति की प्रतिपाद्य वस्तु ब्रह्म ही है । 

“कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंभिदं विज्ञातं भवति” ( मुण्ड. १।१।३ ) इस प्रकार जिस 
एक तत्व के ज्ञान से समस्त प्रपञ्च का ज्ञान हो जाता है वह एकमात्र ब्रह्म ही है, प्रधान 
या जीव नहीं, क्योंकि प्रधान केवल जड़-वर्ग का आश्रय है समस्त जगत्‌ का आश्रय या 
सर्वात्मक नहीं और जीव भी शब्दादि भोग्य पदार्थो से भिन्न हाने से सर्वात्मक नहीं, अतः 
प्रधान और जीव का ज्ञान हो जाने पर भी सर्व प्रपञ्च का ज्ञान सम्भव नहीं । 

अन्य समाख्या प्रमाण दिखाते हैं--अपि च “स ब्रह्मविद्यां सर्वविद्याप्रतिष्टामथर्वाय 
ज्येष्ठपुत्राय प्राह” (मुण्ड. १।१।१) । इस श्रुति में 'ब्रह्मविद्या’ पद 'ब्रह्मणो विद्य/--इस प्रकार 
के षष्ठी तत्पुरुष समास के आधार पर ब्रह्मविषयिणौ विद्या का वाचक है, प्रधानादि का ग्रहण 
करने पर उस ब्रह्मविद्या कहना वाधित हा जायगा-“ब्रह्मविद्या समाख्या तर्दाधगम्यस्या ब्रह्मत्वे 
बाधिता स्यात्‌” | ब्रह्मविद्या की प्रशंसा क लिए ही ऋवेदादि रूप कमंविद्या का उपन्यास 
किया गथा हे, क्योंकि “प्लवा ह्येते अहृढा यज्ञरूपा अष्टादशोक्तमवरं येषु कमं । एतच्छ्रेयो . 
येऽभिनन्दन्ति मुढा जरां मृत्यं ते पुनरेवापियन्ति ॥ ( मुण्ड. १।२।७ ) । इस ति में कर्मविद्या 
की निन्दा की गई है कि कमं के कर्ता अधिक-से अधिक अठारह ऋत्विक्‌ हैं, वे ऋतुषु या- 
जयन्ति-इस व्युत्पत्ति के अनुसार यज्ञ कराने के कारण यज्ञरूपा: ( यज्ञोपाधिकाः ) कहे 
जाते हैं । इन्हें 'अहढा प्लवाः? इसलिए कहा जाता है कि थे जीर्ण शीणं प्लव ( नौका ) के 


कै को कर सोलह ऋत्विक्‌ हैं। ये जैसे यज्ञोपाधिक हैं, वेसे ही यजमान भी है, 
. र गति -इस व्युत्पत्ति से उसके साथ यज्ञ का स्पष्ट सम्बन्ध है। इसी प्रकार यज्ञमाच 
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मवरं येषु कमं । एतच्छूयों थेंडसिनन्देन्ति'मूढी अरिस्ये' ते °धुनरेचापियन्ति’ ( मुण्ड० 
१।२।७ ) इत्येवमादिनिन्दाचचनात्‌ । निन्दित्वा चापरां विद्यां ततो विरक्तस्य परचिद्या- 
घिकारं दशेयति--'परीक्ष्य छोकान्कमंचितान्त्राह्मणो निचंदमायान्नास्त्यक्तः ऊतेन | 
तद्विज्ञानाथ स शुरुमेवाभिगच्छेत्समित्पाणिः ओत्रियं ्रहमनिष्ठम्‌? ( सुण्ड० १।२।१२ ) 
इति । यत्त॒क्तम्‌- अचेतनानां पृथिव्यादीनां दष्टान्तत्वेनोपादानाद्दाष्टोन्तिकेनाप्यचेतनेन 
भूतयोनिना भवितव्यमिति-तदयुक्तम्‌ , न हि दष्टान्तदाष्टीन्तिकयोरत्यन्तसास्येन 
भवितव्यमिति नियमोऽस्ति। आप च स्थूलाः पृथिव्यादयो दृष्टान्तत्वेतोपात्ता इति 
न स्थूल पच दाष्टन्तिको भूतयोनिरभ्युपगस्यते । तस्माददश्यत्वादिणुणको भूतयोनिः 
परमेश्वर एवं ॥ २१ ॥ 
विशेषण मेदव्यपदेश्ञाभ्यां च नेतरो ॥ २२ ॥ 
इतश्च परमेश्वर पव भूतयोनिनंतरौ-शारीरः प्रधानं वा । कस्मात्‌ ? चिशेषण- 
भेदव्यपदेशाभ्याम्‌। विशिनष्टि हि प्रकृतं :भूतयोनि शारीराद्विळक्षणत्वेन-'दिञ्यो 
ह्यसूर्तः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः । अप्राणो ह्यमनाः शुभ्रः | युण्ड० २।१।२ ) इति । 
न ह्येत दिव्यत्वादिचिशेषणमविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपपरिच्छेदाभिमानिनस्तद्धमान्स्चा- . 
त्मनि करपयतः शारोरस्योपपद्यते । तस्मास्साक्षादौपनिषद्‌ः पुरुष .इहोच्यते । तथा 
प्रथानादपि प्रकतं भूतयोनि भेदेन व्यपदिशति-'अक्षरात्परतः परः? इति । अक्षर- 
मव्याकृतं नामरूपबीजशक्तिरूपं भूतस्‌क्ष्ममोश्वराश्रयं तस्येचोचाचिभूतं सवेस्माद्वि- 
कारात्परो योऽचिकारस्तस्मात्परतः पर इति भेदेन व्यपदेशात्परमात्मानमिह विवक्षित : 
“ग फाठछ। मर fo pf “ 
वरफलत्वात्‌ । अपियन्ति प्राप्नुवन्ति। ® न हि दृशन्तदार्शन्तिकयोः ® इत्युक्ताभिप्रायम्‌ ॥ २१ ॥ 
विशेषणं हेतु व्याचष्टे & निशिनष्टि हि इति & | शारीरादित्युपलक्षणं, प्रधानादित्यपि द्रष्टव्यमु । 
भेवव्यपदेश व्याचष्टे & तथा प्रधानादपि इति ® । स्यादेतत्‌-- किमागमिकं सांख्याभिमतं प्रधानम्‌ ? 


भामती-व्याख्या 

की पत्नी भी यज्ञरूप या यज्ञोपधिक है, क्योंकि “पत्युर्नो यज्ञसंयोगे” ( पा. सू. ४१३३ ) 
इस सूत्र के द्वारा पति' शब्द की इकार को नकार का आदेश थज्ञ के सम्बन्ध से ही होकर 
'पत्नी' शब्द निष्पन्न होता है । इस प्रकार सोलह ऋत्विजों, यजमान और उसकी पत्नी को 
मिलाकर सब अष्टादश ( अठारह ) सदस्य 'यज्ञरूपा:' कहे जाते हैं। उनमें रहनेवाला अर्थात्‌ 
उनके आश्रित कर्म यज्ञ है । वह कमं अवर ( निकृष्ठ) इस लिए कहा जाता है कि वह केवल 
स्वर्गादि अनित्य फलों का ही जनक है, मोक्षरूप नित्य फल का प्रापक नहीं । जो लोग उन 
कर्मों का अभिनन्दन और अनुष्ठान करते हैं, वे जरा और मृत्यु के चक्कर में अपियन्ति (पड़े 
रहते हैं) । भाष्यकार ने जो कहा है-- न हि दृष्टान्तदार्शन्तिकयो रत्यन्तसाम्येन भवितव्यम्‌” । 
उसका भी अभिप्राय यही है कि विवतंवाद में पृथिव्यादि कायं और उसके कारण का सारूप्य 
अपेक्षित नहीं ॥ २१ ॥ | x 

जीव-व्यावतंक विशेषण एवं प्रधान से भिन्नता के निर्देश से जीव और प्रधान तत्त्व. 
को जगत्‌ का कारण नहीं कहा जा सकता । इस सूत्र में निदिष्ठ विशेषण और भेद-व्यपदेश-- 
इन दो हेतुओं में से प्रथम ( बिशेषण ) हेतु की व्याख्या करते हैं--“विशिनष्टि हि प्रकृतं 
भूतयोनि शारीराद्‌ विलक्षणत्वेन-'दिव्यो ह्ममूतंः पुरुषः” ( मुण्डः २।१।२ )।” भाष्यकार . 
ने जो कहा है--“शारीराद्‌ विलक्षणत्वेन” । वहाँ 'शारीर' पद प्रधान तत्त्व का भी उपलक्षक 
दवै अर्थात्‌ दिव्यत्वादि ( स्वयंभ्रकाशत्वा दि), गुण जैसे जीव के व्यावतंक हैं, वेसे ही प्रधान या 
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दर्शयति । नात्र प्रधानं नाम किचित्स्वतन्त्रं तरवमभ्युपगस्य तस्माद्‌ भेदव्यदेश उच्यते । 
कि तर्हि ? यदि प्रधानमपि कव्प्यमानं श्रुत्यविरोधेनाब्याऊतादिशब्दवाच्यं भूत सूक्ष्म 
षरिकर्प्येत, परिकदप्यताम्‌। तस्माद्‌ भेदव्यपदेशात्परमेश्वरो भूतयोनिरित्येतदिह 
प्रतिपाद्यते ॥ २२॥ 


कुतश्च परमेश्वरो भूतयोनिः | 
रूपोपन्यासाच्च ॥ २३ ॥ 


अपि च 'अक्षरात्परतः परः इत्यस्यानन्तरम्‌ 'एतस्माज्जायत प्राण” इति 
प्राणप्रश्नतीनां पृथिवीपयंन्तानां तत्वानां सर्गसुकस्वा तस्येच भूतयोनेः सर्वविकारात्मकं 
रूयमुपन्यस्यमानं पश्यामः अग्निमूर्धा चक्षुषो चन्द्रसूयों दिशः शओत्रे वाग्विद्युताश्य 
वेदाः । वायुः प्राणो हृदयं विश्वमस्य पङ्कां पृथिवी ह्येष सर्वेभूतान्तरात्मा? ( मुण्ड० 
२।१।४ इति ) । तञ्च परमेश्वरस्येघोचितं, सरवविकारकारणत्वात्‌। न शारीरस्य तचु- 
महिस्तः । नापि प्रधानस्यायं रूपोषन्यासः संभवति, सर्चंभूतान्तरात्मत्वासंभवात्‌। 
तस्मात्परमेश्वर एव भूतयोनिनेतराचिति गम्यते । कथं पुनर्भूतयोनेरेयं रूपोपन्यास 
इति गम्यते ? प्रकरणात्‌, 'पषः' इति च प्रक्ताञुकर्षणात्‌। भूतयोनि हि परकृत्य 
'एतस्माउजायते प्राण”, "पष सवभृतान्तरात्मा' इति वचनं भूतयोनिविषयमेच भवति । 
यथोपाध्यायं प्रकृत्येतस्माद्धीत्यष वदवदाङ्गपारग इत चचनमुपाध्यार्यावषयं भवति, 
तडत्‌ । कथं पुनरदृश्यत्वादिगुणकस्य भूतयोनेविग्रहवद्रुपं संभवति ? सर्वोत्मत्वविव- 
क्षथेदसुच्यते, न तु विग्रहचस्वचिवक्षयेत्यदोषः। 'अहमन्नमहमन्नाद्‌ः' ( ते० ३।१०।६ ) 
इत्यादिबित्‌। अन्ये पुनमेन्यन्ते-नायं भूतयोने रूपोषन्यासः, जायमानत्वेनोपन्यासात्‌। 


भामती 
तथा च वहुसमञ्जसं स्यादित्यत आह &नात्र प्रधानं नाम किञ्जित्‌ इति& ॥ २२॥ 
तदेतत्‌ परमतेनाक्षेपसमाधानाभ्यां व्याख्याय स्वमतेन व्याचष्ट & अन्ये पुनर्मन्यन्ते इति & । 
पुनःशब्दोऽपि पुव स्माहिशेषं द्योतयन्नस्येष्टतां सूचयति । जायमानवर्गमध्यपतितस्याग्निमूर्धादिरूपवतः सति 


भामती-व्यार्या 
अव्याक्ृत के भी व्यावर्तक हैं। भेद-व्यपदेशरूप द्वितीय हेतु की व्याख्या करते है--“तथा 
प्रधानादपि प्रकतं भूतयोनि भेदेन व्यपदिशति-'भक्षरात्परतः पर? ( मुण्ड. २।१।२ ) इति” । 
अव्याकृत या प्रधान तत्त्व की संज्ञा 'अक्षर' है, जगत्‌ का कारण पदार्थे उस अक्षर से परे है। 
शङ्का-जिस प्रधान तत्त्व से भेद का निर्देश किया गया है, वह क्या आगम-सिद्ध 
सांख्याभिमत प्रधान ( प्रकृति ) विवक्षित है? यदि ऐसा ही है, तब दो प्रधान रूप कारण 
और समस्त विकारात्मक प्रपञ्च में कार्य-कारणभाव के नियामक सारूप्यादि धर्मों का 
सामञ्जस्य हो जाता है । 
समाधान-सांख्य-सम्मत प्रधान तत्त्व को वेदान्त-सिद्धान्त में कोई स्वतन्त्र पदार्थ 
नहीं माना जाता । यदि अव्याकृत ( सुक्ष्मभूत-शक्ति ) को ही सांख्याचायं प्रधान मानते हैं, 
तब के लिए प्रधानप्रतियोगिक भेदवत्ता का निर्देश किया गया है ॥ २२॥ 
“रूपोपन्यासाच्च”-इस सुत्र की पराभिमत व्याख्या की गई कि “अग्निमूर्धा चक्षुषी 
चन्द्रसुयों दिशः श्रोत्र वागू विवृत्ताश्च वेदाः” ( मुण्डः २।१।२ ) इत्यादि वाक्यों के द्वारा निर्दिष्ट 
स्वरूप परमेश्वर में ही घटता है, अन्यत्र नहीं । अब भाष्यकार स्वाभिमत व्याख्या अन्यमुखतः 
प्रस्तुत करते है--"अन्ये पुनमंन्यन्ते” । यहाँ प्रयुक्त "पुनः? शब्द के द्वारा पहली व्याख्या की 
अपेक्षा विशेष वैलक्षप्य दिखाते ए इस व्याख्या की स्वाभोष्टता सुचित की है। पहली व्याख्या 
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Digitizeg (8५ Sidgkanta eGangatri Gyaan सिरा 
“एतस्माज्जायते प्राणो मन: सचन्द्रियाण च स्थ वायुर्ज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्थ 


धारिणी' इति हि पूर्वत्र प्राणादि पृथिव्यन्त तत्त्वजातं जायमानत्वेन निरदिक्षत्‌ । 
उत्तरत्रापि च “तस्मादग्निः समिधो यश्च सूये? इत्येवमादि 'अतश्च सर्वा ओषधयो 
रखाञ्च' इत्येवमन्त जायमानत्वेनेच निर्देक्ष्यति । इहैच कथमकस्मादन्तराले भूतयोने 
रूपसुपन्यसेत्‌ ? सर्वात्मत्वमपि सए परिसमाप्योपदेक्ष्यति - 'घुरुष पवेद्‌ विश्व कर्म' 
( मुण्ड २।१।१० ) इत्यादिना । श्च॒तस्सृत्योश्च त्रैलोक्यशरीरस्य प्रजापतेजन्मादि 
निर्दिश्यमानमुपलभामहे - 'हिरण्यगभेः समवतंताग्रे मतस्य जातः पतिरेक आासीत्‌ । 
ख दाध?र पृथिवीं धामुतेमां कस्मे देवाय इचिषा चिधेम' ( ऋ० सं० १०।१२१।१ ) 
_ भामती 
जायमानत्वसम्भवे नाकस्माञ्जनकत्वकल्पनं युक्तम्‌ । प्रकरणं खल्वेतद्विश्वयोनेः, सन्निधिश्च जायमानानां, 
सश्चिधेश्च प्रकरणं बलोय इति जायमानपरित्यागेन विइवयोनेरेव प्रकरणिनो रूपाभिधानमिति चेत्‌ । न, 
प्रकरणः शरोरेन्द्रियादिरहितस्य वि्रहवत्त्वविरोधात्‌ । न चेतावता मूर्धादिश्ुतयः प्रकरणविरोघातु 
स्वार्थत्यागेन सर्वात्मतामात्रपरा इति युक्तम , श्चुतेरस्यन्तविप्रकृषटार्थात्प्रकरणाद्वलोयस्स्वात्‌ । सिद्धे च 


भामती~व्याख्या ; 

में जो कहा गया है कि “अम्निमूर्धा'-इत्यादि स्वरूप का अभिधान विश्व के कारणीभूत 
परमेश्वर का है, वह कहना उचित नहीं, क्योंकि इस वाक्य से पूर्व “एतस्माज्जायते प्राणो 
मनः” ( मुण्ड, २।१।३) और इस वाक्य के पश्चात्‌ भी “तस्मादग्निः समिधो यस्य सुय” 
( मुण्ड, २।१।५ ) इत्यादि वाक्यों के द्वारा जायमान विश्व के स्वरूप का निर्देश किया गया 
है, तब मध्य में “अग्निमूर्धा”--इत्यादि से परमेश्वर के स्वरूप का प्रसङ्ग अकस्मात्‌ क्योंकर 
आ जायगा? अतः जायमान प्रपञ्च के मध्य में चित “अग्निमूर्धा'-<इत्यादि स्वरूप 
जायमान जगत्‌ का है, उसके जनक परमेश्वर का नहीं । 

शङ्का अग्निमूंधा”--इत्यादि स्वरूप का प्रतिपादन जायमान जगत्‌ का नहीं, अपितु 
उसके जनकीभूत परमात्मा का है, क्योंकि यह प्रकरण विश्व-स्रष्टा का है और सन्निधिरूप 
स्थान प्रमाण से जाथमान जगत्‌ का निर्देश किया जाता है, स्थान की अपेक्षा प्रकरण प्रमाण 
प्रबल होता है, जैसा कि माघवाचायं का कहना है-“तस्मात्प्रकरणेन सक्निधिवाघात्‌ सर्वेषां 
विदेवनादयः” ( स्या. मा. वि. ३।३।१० ) । . 

समाधान - यहाँ सञ्चिधिरूप स्थान प्रमाण का प्रकरण से बाध नहीं हो सकता, क्योंकि 
यहाँ स्थान प्रमाण का सहायक सामर्थ्यात्सक लिङ्ग प्रमाण है कि जो शरीरवान्‌ है, वही कायं 
का जनक हो सकता है, अतः अरिनर्मुंधा आदि वाक्य के द्वारा विश्व-स्राष्टा के विग्रह (शरीर) 
का प्रतिपादन किया गया है, शरीर-रहित पुरुष विश्वयोनि नहीं हो सकता । 

शङ्का-यहाँ लिङ्ग प्रमाण का तात्पर्यं शरीरवत्त्व के बोधन में नहीं, अपितु सर्वात्मत्व 
के प्रतिपादन में है, क्योंकि ' 'अग्निमूर्चा”-इत्यादि श्रति-वाक्य प्रकरण से बिरुद्ध होने के कारण 
अपने वाच्यार्थे का परित्याग करके परमात्मा की सर्वात्मता का प्रतिपादन करते हैं। 

समाधान-(१) श्रुति, (२) लिङ्ग, (३) वाक्य (४) प्रकरण, (५) स्थान और 
(६) समाख्या-इन छः प्रमाणों में श्रुतिप्रमाण सबसे प्रबल माना गया है, द्र. जे. सू. ३।३।६४) | 
अतः परमेश्वर के विग्रह (शरीर) का अभिधान करनेवाले श्रुतिवाक्य अन्थार्थपरता की 
कल्पना में बाधित हो जाते हैं, निरपेक्ष शब्दात्मक श्रुति प्रमाण की रक्षा करने के लिए 
परमेश्वर के विग्रह-प्रतिपादन में उक्त वाक्य का तात्पर्यं मानता आवश्यक है । प्रकरण प्रमाण 
अत्यन्त विप्रकृष्ट अथे का गसुक्त, होता: और श्षुत्प्रिम्ाप,,भत्तरज़ अथै का बोधक, अतः 
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इति । समवतंतेत्यजायतेत्यरथेः । तथा 'स वे शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते । 
आदिकर्ता स भतानां ब्रह्मात्र समवतते! इति च। विकारपुरुषस्यापि सवंभतान्तरा- 
त्मत्वं संभवति, प्राणात्मना सवेभूतानामध्यात्ममवस्थानात्‌ । अस्मिन्पक्षे 'पुरुष एवेद 
विश्वं कर्म’ इत्यादिसर्वेरूपोपन्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌ ॥ २३ ॥ 
, oc 
न्छ ~ 

( ७ वेश्चानराधिकरणम्‌ । खू० २४-३२ ) 

वेधानरः साधारणशब्दविशेषात्‌ ॥ २४ ॥ 

' को न आत्मा कि ब्रह्म' इति, 'आत्मानमेवेमं वेश्वानरं संप्रत्यध्येषि तमेच नो 
रहि’ (छा० ५।११।१,६) इति चोपक्रम्य दसूर्यचाय्वाकाशवारिणृथिवीनां खुतेजस्त्वादि- 
भामती 
प्रकरणिनाऽसम्बन्धे जायमानमध्यपातित्वं जायमानग्रहणे कारणमुपन्यस्तं भाष्यकृता । तस्मद्धिरण्यगभं 
एव भगवान्‌ प्राणात्मना सर्वभूतान्तरः कार्यो निदिश्यत इति साम्प्रतम्‌ | तत्किमिदानों सुत्रमनवधेयमेव ? 

नेत्याह % आस्मिन्‌ पक्षे इति & प्रकरणात्‌ । 
RS VE 
प्राचीनशालसत्ययज्ञेन्दद्युम्मननकबुडिला: समेत्य मीमांसां चक्रुः को न आत्मा कि ब्रह्म इति& । 
आश्मेत्युक्ते जीवात्मनि प्रत्ययो मा भूद्‌ , अत उक्त कि ब्रह्मेति । ते च मोमांसमाना निश्चयमनघिगच्छन्तः 
` केकेयराजं वेश्वानरविद्याविदमुपसेदुः । उपसद्य चोचुः & आत्मानमेवेमं वेश्वानरं सम्प्रत्यध्येषि & । 


भामती-व्याख्या - 

प्रकरण की अपेक्षा श्रुति प्रबलतम है । 

जायमान विश्वःप्रतिपादन के प्रकरण में विश्वस्रष्ठा का प्रतिपादन असम्बद्ध क्यों नहीं ? 
इस प्रश्न का उत्तर देते हुए भाष्यकारने जायमान पदार्थो के निर्देश को उसके कारण 
( जनक ) का उपलक्षण माना है । फलतः यहाँ प्राण तत्त्व के आश्रयीभूत भगवानु हिरण्यगर्भ॑ 
का सर्वभूत-कारणत्वेन निर्देश सिद्ध होता है। यदि . 'अग्निमू्घा- इत्यादि से परमेश्वर के 
स्वरूप का प्रतिपादन नहीं, तब “रूपोपन्यासाच्च”-इस सूत्र का सामञ्जस्य कैसे होगा ? 
इस प्रश्‍न का उत्तर भाष्यकार देते हैं-“'अस्मिन्‌ पक्षे पुरुष एवेदं विश्वं कर्म” (मुण्ड. २।१।१०) 
इत्यादि सर्वेरूपोपन्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌” । य प्रकरण प्रमाण किसी 
अन्य प्रमाण से बाधित नहीं, अतः उसके द्वारा परमेश्वर के स्वरूप का ही उपन्यास माना 
जाता है ॥ २३॥ 

विषय-(१) उपमन्यु के पुत्र प्राचीनशाल, (२) पुलुष के पुत्र सत्ययज्ञ, (३) भाल्लवि 
के पुन इन्द्रद्युम्न, ( ४) शकराक्ष के पुत्र जनक और (५ ) अश्वतराश्व के पुत्र बुडिल--इन 
पांचों ने मिल कर विचार किया -“को न आत्मा कि ब्रह्म” ( छां. ५।११।१ )। केवल आत्मा 
की जिज्ञासा करने पर जीवात्मा प्रसक्त होता है, उसकी व्यावृत्ति करने के लिए कहा है-- 
कि ब्रह्म ? वे प्राचीनशालादि विचार करते-करते किसी निश्चय पर न पहुँच कर वश्वानर- 
विद्या के ज्ञाता उद्दालक के पास गए। उसे भी विशेष ज्ञान नहीं था, अतः वहु भी छठा 
जिज्ञासु बन गया, वे.छहों उस विद्या के विशेषज्ञ केकेयराज अश्वपति के पास गए और 
बोले- आप ही इस समय बेश्वानर का स्मरण ( ज्ञान ) रखते हैं, उसका उपदेश हम लोगों 
को करें। अश्वपति.ने उन छहों ऋषि कुमारो से पृथक-प्रथक पूछा कि आप लोग अभी तक 
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स व Digitized By Sidghanta eGangotri Gyaan Kosha 
युणयोगमेकंकोपासननिन्द्या च वश्वानर प्रत्येषां मूर्धादिभावमुपदिश्याम्नायते- 
यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रमसिचिमानमात्मानं वेश्वानरमुपास्ते स सवधघु लोकेषु सर्चेचु 
भूतेषु खर्वेष्वात्मस्वन्नमत्ति तस्य ह चा एतस्यात्मनो नैशवानरस्य मूर्धैव खुतेजाश्वध्ुर्वि- 
श्वरूपः प्राणः पृथग्वर्त्मात्मा संदेहो वहुलो बस्तिरेव रयिः पृथिव्येव पादावुर एव 
वेदिलोमानि बर्हिष्दयं गाहपत्यो मनोऽन्वाहार्यपचन आस्यमाहचनोयः' ( छा० 
५।१८।२ ) इत्यादि। 


भामती 
स्मरसि & तमेव नो ब्रूहोत्युपक्रम्य द्यसृथ्यंवायवाकाशवारिपृ थिवीनाम्‌ इति & । अयसर्थ:--वेश्वानरस्य 
भगवतो द्यौः & मूर्धा सुतेजाः & । ® चक्षुविश्वरूपः सुर्यः & । ® प्राणः वायुः & । & पृथरवर्त्मात्मा छ। 
पृथक्‌ वत्मं यस्य वायोः स पृथग्वग्वर्त्मा, स एवात्मा स्वभावो यस्य स पृथग्वर्त्मात्मा । सन्देहः देहस्य 
मध्यभागः स आकाशो & वहुलः 8 सर्वगतत्वात्‌ । & वस्तिरेव रयिः ® आपः, यतोऽङूथोऽप्नमन्नाच्च 
रयिधंनं तस्मादापो रयिरुक्तास्तासाज्ञ मूत्रीभूतानां वस्तिः स्थानमिति वस्तिरेव रयिरित्युक्तम्‌ । “पादो 
“थिवी” तत्र प्रतिष्ठानात्‌ । तदेवं वेश्वानरावयवेषु सू्य्यानिलाकाशजलावनिषु मूर्धचकषुःप्राणसम्देहवस्ति- 
पादेष्वेकेकस्मिन्‌ वेश्वानरबुद्धया विपरीततयोपासकानां प्राचीनश्ञालादीनां मृद्धपातान्धत्वाप्राणोत्क्रण- 
मदेहश्ीणंतावस्तिभेदपादकळूथी भावदूषणेरुपासनानां निन्दया मूर्घादिसमस्तभावमुपदिइयाम्नायते & यस्त्वे- 
तमेवं प्रादेवामात्रमभिविमातम्‌ इति %। स सर्वेषु लोकेषु द्यप्रभूतिषु भूतेषु स्थावरजङ्गमेषु सर्वेष्वात्मसु 
देहेर्द्रियमनोबुद्धिजीवेष्वन्नमत्ति सवंसम्बन्धिफलमाप्नोतीत्यर्थः । अथास्य वेश्वानरस्य ओोक्तुर्भोजनस्यारिन- 


होत्रतासस्पिपादयिषयाऽऽह श्रुतिः--“'उर एव वेदिः?? वेदिमारूप्यात्‌ । “लोमानि बहिः आस्तीणंबहिः- 


भामती-व्याख्या 

वैश्वानर का स्वरूप क्या जान पाए हैं, उन लोगों ने क्रमशः ( १) चुलोक, ( २) आदित्य, 
(३) वायु, (४) आकाश, (५) जल और (६ ) पृथिवी को वेश्वानर बताया। तब 
अश्वपति ने कहा--''तस्य ह वा एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य द्यौमूर्घव सुतेजाश्रक्षुविश्वरूपः 
प्राणः पृथग्वर्त्मात्मा सन्देहो बहुलो वस्तिरेव रयिः पृथिव्येव पादावुर एव वेदिर्लोमानि 
बहिहुँदयं गाहँपत्यो मनोऽन्वाहार्यपचन आस्यमाहवीयः” ( छां, ५॥१८॥२ ) । इसका अर्थ यह 
है कि उस भगवान्‌ वेश्वानर का युलोक तेजस्वी मस्तक है, विश्व-व्याप्त सूर्य चक्षु है, वायु 
प्राण है, वायु को पथग्वर्त्मा इस लिए कहा गया है कि वह विविध दिशाओं में गतिशील है । 
बहुल ( व्यापक ) आकाश उसके शरीर का मध्य भाग, रयि { जल) उसका वस्ति-स्थान 
है, जल से अन्न, अन्न से रथि (धन ) होने के कारण जल को धनरूप कहा गया है । मूत्ररूप 
में परिणत जल का स्थान वस्ति कहा जाता है, इस प्रकार वस्ति को रयि कहा गया हे । 
पृथिवी उस वैश्वानर के पाद ( पैर ) हैं, वप्रोंकि उस पर वह प्रतिष्ठित है । 

वैश्वानर के अबयवभुत मस्तक, चक्षु, प्राण, देह, वस्ति और पाद के स्थानापन्न द, सुयं, 
वायु, आकाश, जल ओर पृथिवी में पूणं वैश्वानर की विपरीत बुद्धि से उपासना करनेवाले 
प्राचीनशालादि छहों पुरुषों में शिर:पात, अन्धत्व, प्राणोत्क्रमण, देह-जीणंता और वस्ति-भेदरूप 
दोष दिखा कर प्रत्येक उपासन की निन्दा के द्वारा समस्त पदार्थों में वेश्वानरभाव का उपदेश 
किया जाता है--“यस्त्वेतमेव प्रादेशमात्रमभिविमानमात्मानं वैश्वानरमुपास्ते” ( छा. 
५।१८।२ ) । ऐसा उपासक सभी द्युलोकादि, सभी स्थावर-जङ्गमात्मक प्राणियों में एवं सभी 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और जीवरूप गौण-मुख्यरूप आत्मपदार्थो में व्याप्त होकर अन्न खाता 
अर्थात्‌ सभी के फलों का भोक्ता होता है । वेश्‍वानर के इस उपासकरूप भोक्ता के भोजन में 
अगिनिहोत्ररूपता का सम्पादक लरनेजे ईलए५'अतिःकहती वैण “उर एव वेदिः” । वक्षःस्थल में 

४० 
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तत्र संशयः--कि नेश्वानरशब्देन जाठरोऽग्निरुपदिइयते, उत भूताग्निः, अथ 
तदभिमानिनी देवता, अथवा शारीरः, आहोस्वित्‌ षरमेश्वर इति। कि पुनरत्र 
संशयकारणम्‌ ? नैश्वानर इति जाठरभूताग्निदेवतानां साधारणशब्द्प्रयोगादात्मेति च 
शारोरपरमेश्‍वरयोः । तत्र कस्योपादानं न्याय्यं, कस्य वा हानमिति भचति संशयः । 

कि तावत्प्राप्तम्‌ ? जाठरोऽग्निरिति, कुतः? तत्र हि विशेषेण कचित्प्रयोगो 
इच्यते -“अयमग्निचैँश्वानरो योऽयमन्तः पुरुषे येनेदमन्नं पच्यते यदिदमद्यते? ( वृह० 
५।९ ) इत्यादौ । अग्निमात्रं वा स्यात्‌, सामान्येनापि प्रयोगदर्शनात्‌ - विदश्वस्मा 
रिन सुचनाय देवा वैश्वानर केतुमह्वामळूण्वन? ( ऋ० खं० '\०।८८।१२ ) इत्यादौ । 
अग्निशरीरा चा देवता स्यात्‌ , तस्यामपि प्रयोगद्शेनात्‌- विश्वानरस्य सुमतो स्याम 
राजा हि क॑ भुवनानामभिश्री? ( ऋ० सं० १।९८।१ ) इत्येचमाद्यायाः श्र॒तेद्‌चताया- 
मश्वर्याद्यपेतायां संभचात्‌ । अथात्मशन्दसामानाधिकरण्यादुपक्रमे च को न आत्मा 
कि ब्रह्म” इति केचलात्मशब्दप्रयोगादात्मशब्दवशेन च वेश्वानरशब्द्‌ः परिणेय इत्युच्यते, 
तथापि शारीर आत्मा स्यात्‌ , तस्य भोक्तृत्वेन गेशवानरखंनिकर्षात्‌ । प्रादेशमात्रमिति 
च विशेषणस्य तस्मिन्बुपाधिपरिच्छिन्ने संभवात्‌ । तस्मान्नेशवरो गेश्वानर इत्येवं 
प्राप्ते तत इदसुच्यते-नेश्वानरः परमात्मा भवितुमहेतीति, कुतः? साधारणशाब्द्‌- 
विशेषात्‌ । साधारणशब्दयोविशेषः साधारणशव्दविशेषः । यद्यप्येतावुभावप्याव्म- 
वेशवानरशब्दौ साधारणशब्दो, वेश्वानरशब्दस्तु त्रयस्य साधारणः, आत्मशब्द्श्म 
द्यस्य, तथापि विशेषो इश्यते, येन परमैश्वरपरत्वं तयोरभ्युपगम्यते, तस्य ह वा 
एतस्यात्मनो चेश्वानरस्य मू्धेत्र सुतेजाः इत्यादि । अत्र हि परमेश्वर पच य्मूर्धत्वा- 
दिचिशिष्टोऽवस्थान्तरगतः प्रत्यगात्मत्वेनोपन्यस्त आध्यानायेति गम्यते, कारणत्वात्‌ । 
कारणस्य हि सर्वाभिः कायंगताभिरवस्थाभिरवस्थावत्वाद्‌ युलोकाद्यचयवत्वसुपपः 
द्यते । 'स सर्वेषु लोकेषु सनेषु भूतेषु सर्वेष्वात्मस्वन्नमत्ति' इति च सर्वलोकाद्याश्रयं 
फल यमाणं परमकारणपरिग्रहे संभवति। 'एवं हाऽस्य सर्भे पाप्मानः प्रदूयन्ते’ 
(छा० ५।२४।३) इति च तद्विदः सवंपाप्मप्रदाहश्रवणम्‌ । को न आत्मा कि ब्रह्म’ इति 
चात्मन्रह्मशब्दाभ्यासुपक्रम इत्येवमेतानि लिङ्गानि परमेश्वरमेचावगमयन्ति । तस्मात्पर 
मेशवर एव वेश्वानरः || २४ ॥ 


भामती 
७ ॥ a छ ना (। छः 
सारूप्यात्‌ । “हृदयं गाहुंपत्यः?' । हृदयानन्तर “मनो$न्वाहाय्यंपचन:!? । “आस्यमाहवनीयः” । तत्र हि 
तदन्नं हूयते ॥ २४॥ 
———— क आक 4 ति 


कप छु भामती-व्याख्या 

द की समानाकारता होने के कारण उरस्थल को वेदि कह दिया गया हैं। बिछे हुए वहिः 
( कुशा ) में रोमों की समानता होने के कारण बहिः को रोम कहा है । हृदय में गहपति 
( जीव ) का विशेष निवास होने के कारण हृदय को गाहुंपत्य अग्नि और हृदय के अनन्तर 
मन को अन्वाहार्यपचन (दक्षिणाग्ति ) कह दिया है [ “अनु” अर्थात्‌ दर्शपूर्णमास कमं 
ह अनुष्ठान करने के अनन्तर जो आह्वार्यते ( ऋत्विजो को दक्षिणा के रूप में दिया जाता 
pis के को अन्वाहार्यं कहते हैं और वह चरु जिस दक्षिणाग्नि में पकाया जाता 
अन्वाहार्यपचन कहते है] । आस्य (मुख) को आहवनी | 
कहा गया है कि उसमें अन्न की आहुति दी जाती है ॥ - | disses, 
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स्मयंमाणमचुमानं स्यादिति।॥ २५ ॥ 

इतश्च परमेषवर एवं चेशचानरः, यस्मात्परमेश्वरस्येचाग्निरास्यं दौमूर्घतीदशं 
चलो क्यात्मकं रूपं स्मयते - ‘यस्याग्निरास्यं चौमूर्था खं नाभिश्चरणौ क्षितिः । सूर्य- 
श्रक्षुदिशः श्रोत्र तस्मे लोकात्मने नमः ॥' इति । पतत्स्मयंमाणं रूपं मूलभूतां थुतिमच- 
मापयदस्य चेइचानरशब्दस्य परमेशवरपरत्वेऽतुमानं लिङ्गं गमकं स्यादित्यर्थः । इति- 
रान्दो हेत्वर्थः । यस्मादिदं गमकं तस्मादपि वैश्वानरः परमात्मैवेत्यर्थः । यद्यपि 
स्तुतिरियं 'तस्मे लोकात्मने नम” इति। स्तुतित्वमपि नासति मूलभूते वेद्चाक्ये 
सस्यगोइशेन रूपेण सम्भवति | 'द्यां सूर्घांनं यस्य विप्रा वदन्ति खं वे नाभि चन्द्रसूयाँ 
च नेत्रे । दिशाः श्रोत्र चिद्धि पादौ क्षिति च सोऽचिन्त्यात्मा सर्वभूतप्रणेता ॥' इत्येवं- 
जातोयका च स्सृतिरिहोदाहतव्या ॥ २५॥ 

शब्पादिम्योऽन्तःप्रतिष्ठानाचच नेति चेन्न, तथ।इष्यपदेशादसभव।त्युरुषर्माप 

चेनमधीयते ॥ २६ ॥ 

अत्राह-न परमेश्वरो वैश्वानरो भवितुमहेति, कुतः? शब्दादिभ्यो ऽन्तः्प्रतिः 
छानाच्च । शब्दस्तावद्वेश्वानरशब्दो न परमेश्वरे संभर्वात, अर्थान्तरे रूढत्वात्‌ । तथाऽ- 
ग्निशव्दः स पषोऽग्नि्वेश्वानरः' इति । आदिशब्दात्‌ हदयं गाहपत्यः' ( छा० 
५।१८।२ ) इत्याद्यग्नित्रेताप्रकरपनम्‌ । तद्यद्भक्तं प्रथममागच्छेत्तद्धोमीयम्‌? ( छा० 
५।१०।१) इत्यादिना च प्राणाहुत्यधिकरणतासंकीतेनम्‌। पतेभ्यो हेतुभ्यो जाठरो 
वेश्चानरः प्रत्येतव्यः । तथाऽन्तःप्रतिष्ठानमपि भ्रयत्ते ~ पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं चेद्‌’ इति । 
तच्च जाठरे सम्भवति । तदप्युक्तं मूथंव सुतेजा इत्यादे विशेषात्कारणात्परमात्मा 
वेश्चानर इति । अत्र ब्रमः- कुतो ह्येष निर्णयः? यदुभयथापि विशेषप्रतिभाने सति 
परमेश्चरचिषय एव विशेष आश्रयणीयो न जाठरचिषय इति। अथवा भूताग्नेरन्ते- 

भामती 

ननु को न मात्मा कि ब्रह्मेस्युपक्रमे आत्मब्नह्मशन्दयोः परमात्मनि रूढत्वेन तदुपरक्तायां बुद्धो 
वेश्वानरग्न्यादयः शब्दास्तदनुरोधेन परमारमन्येव कर्यञ्चन्नेत्‌ं युज्यन्ते, न तु प्रथमावगतो ब्रह्मात्मज्ञब्दो 
चरमावगतवेश्वानरादिपदानुरोधेनान्यथयितुं युज्येते । यद्यपि च बाजसनेयिनां वेश्वानरविद्योपक्रमे वेश्वानरं 
ह बे भगवान्‌ सम्प्रति वेद तं नो बहीत्यत्र नात्मब्नह्मरब्दो स्तस्तयापि तत्समानाथं छान्दोग्यवाक्यं तदुप- 
क्रममिति तेन निश्चितार्थन तदविरोधेन वाजसनेयिवाबद्ार्थो निश्चोयते । निञ्चितार्थन ह्यानिश्चिताथं 


भामती-व्याख्या 


संशय--'वंश्वानर' शब्द के द्वारा क्या जाठर अग्नि विवक्षित है ? या भूताग्नि ? या 
अग्न्यमिमाना देवता ? या जीव ? अथवा पंरमेश्वर ? 


पूर्वपक्ष वैश्वानर’ शब्द की शक्ति परमेश्वर में नही, अतः जाठराग्नि आदि में पे 
किसी एक का ग्रहण किया जा सकता है। 

शङ्का “को न आत्मा कि ब्रह्म”--ऐसे उपक्रम वाक्य में आत्मा” ओर '्रह्म' ये 
दोनों शब्द परमात्मा में रूढ होने के कारण पश्चात्‌ उपस्थित 'वैश्वानर' शब्द में परमात्मपरता 
ही निश्चित होती है । प्रथमावगत 'ब्रह्म' और 'आत्मा' शब्द पश्चादुपस्थित वेश्वानरादि शब्दों 
के अनुरोध पर अन्य अर्थ ( जाठरांग्त ) के बोधक नहीं हो सकते। यद्यपि वाजसनेयी 
वृहदारण्यकोपनिषत्‌ में वैश्वानर-विद्या का उपक्रम करते हुए कहा है-“वैशवानरं ह वै 
भगवान्‌, सम्प्रति वेद तं नो बूहि ।” यहाँ न 'आत्म' शब्द है और न “ब्रह्म” शब्द । तथापि 
उसके समानाथंक छान्दोग्योष्ठनिषत्‌/में० के ,कोसोंन्शन्दअझुक्त हैं, अतः निञ्चितार्थक वाक्य के 
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दिश्वावतिष्ठमानस्येष निदेशो भविष्यति, तस्यापि हि द्यलोकादिसंवन्यो मन्बवणोद- 
वगम्यते- यो भानुना पृथिवीं द्यामुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌? ( ऋ० सं० 
१०८८३ ) इत्यादौ । अथवा तच्छरीराया देवताया ऐश्वयंयोगाद्‌ युलाकाद्यवयवत्वं 
भविष्यति । तस्मान्न परमेश्वरो वेश्वानर इति । अत्रोच्यते शन तथादष्टथुपदे शाद्ति । 
भामती 
व्यवस्थाप्यते, नानिश्चितार्थेन निश्चितार्थम्‌ । कमंवच्च ब्रह्मापि सवँशाखाप्रव्ययमेकमेव । न च दुमुद्धत्वादिक 
जाठरभूताग्निदेवताजीवात्मतामन्यतमस्यापि सम्भवति ? न च सर्वलोकाश्रपफलभागिता । न च 
सर्वपाप्मप्रदाह इति पारिशेष्यात्परमात्मेब वश्वानर इति निश्चिते कुतः पुनरियमाशङ्का - शब्दादिभ्योइन्तः- 
प्रतिष्ठानान्नेति चेत्‌ इति ? उच्यते - तदेवोपक्रमानुरोधेनान्यथा नीयते, यन्नेतुं शक्यम्‌ । अशक्यो च चेश्वान- 
राग्निशब्दावन्यया नेतुमिति शद्धूतुरभिमान: । अपि चान्तःप्रतिष्ठितत्व प्रादेशमात्रत्व चन सवंव्या- 
पिनोऽपरिमाणस्य च परब्रह्मणः सम्भवतः । न च प्राणाहुत्यधिकरणता$न्यत्र जठराग्नेयुंज्यते। न च 
गाहंपस्यादिहृदयादिता ब्रह्मणः सम्भविनी । तस्मात्‌ यथायोगं जाठरभूतार्निदेवताजीवानामन्यतमो 
चेश्वानरः, न तु ब्रह्म । तथा च ब्रह्मास्मशब्दावुपक्रमगतावप्यन्यया नेतव्यो । झुमूद्ध॑त्वादयश् स्तुतिमात्रम्‌ । 
अथ वा अग्निशरीराया देवताया ऐश्वय्ययोगाद्‌ द्युमूद्धत्वादय उपवद्यन्त इति शरङ्कितुरमिसन्धिः । 
अत्रोरत्तम्‌ - न, कुतः ? तथा दृष्चुपदेशात्‌ । अद्धा चरममनम्यथा सिद्धं प्रथमावगतसन्यथयति । न 

भामती-व्याख्या 
अनुरोध पर वाजसनेयी वृहृदारण्यक का वाक्यार्थं निश्चित हो जाता है, क्योंकि यह अत्यन्त 
प्रसिद्ध न्याय है कि “निश्चितार्थेन ह्यनिश्चितार्थ व्यवस्थाप्यते, न त्वनिश्चितार्थेन निश्चितार्थम्‌” । 
जसे कम अन्यान्य शाखाओं में प्रतिपादित होने पर भी एक ही माना जाता है, वैसे ही ब्रह्म 
भी विभिन्‍न शाखाओं से अवगत एकरूप ही माना जाता है। द्युलाक जिसका मस्तक है, 
ऐसा पदार्थ जाठराग्नि, भूताग्नि, देवता और जीव--इनमें से कोई भी नहीं, न सर्वकोक-फल 
का भोक्ता और न सवं पाप का प्रदाहक है, परिशेषतः परमात्मा ही वैश्वानर निश्चित होता है, 
अतः यह पुर्वंपक्ष कैसे उठ सकता है कि “शब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानान्न” । अर्थात्‌ 'वैश्वानर' 
शब्द ऐसी जाठराग्नि में रूढ है, जो केवल उदर के अन्दर अवस्थित है, अतः 'वैश्वानर' शब्द 
ब्रह्म का बोधक नहीं हो सकता । 

समाधान - उपसंहार-वाक्य के अनुरोध पर वहाँ ही उपक्रम का अन्यथा नयन होता 
है, जहाँ बैसा करना सम्भव हो । 'वैश्वानर' और 'अग्नि’-इन दोनों शब्दों का अन्यथा 
नयन ( अरिनि से भिन्न ब्रह्म का बोधकत्व ) सम्भव नहीं-ऐसी पूर्वपक्षी की धारणा है। 
दुसरी बात यह भी है कि श्रुति में जो वैश्वानर के लिए अन्तःप्रतिष्ठितत्व ( उदर में रहना ) 
और प्रादेशमात्र में परिमित [ अंगूढा भौर तजंनी को पूरी तरह फला देने से जो लम्बाई 
निकलती है, उसे प्रदेश कहते हैं, उसमें रहनेवाले पदार्थ को प्रादेशमात्र कहते हैं, ऐसा ] 
कहा गया है, ह कहना सर्व-व्यापक और अपरिमित पर ब्रह्म के लिए कभी सम्भव नहीं हो 
सकता । शरीर में अवस्थित प्राणों की अ जाठराग्नि में ही सम्भव है, ब्रह्म में नहीं । 
हृदयादि में निहित गाहंपत्यादि अग्तियो की रूपकता भी ब्रह्म में समञ्जस नहीं होती। अतः 
जाठरारिन, भुताग्नि, देवता और जीव--इनमें से कोई एक ही बैशवानरास्पद हो सकता है, 
ब्रह्म नहीं। ऐसा निश्चय हो जाने पर उपक्रम वाक्य में जो 'ब्रह्म' और 'आत्मा' शब्द उपात्त 
हुए हैं, उनमें गौणी वृत्ति के द्वारा जाठराग्नि आदि की बोधकता पर्यवसित होती है । 
का का. प्रतिपादन केवल स्तुतिपरक है । अथवा अग्नि के अधिष्ठातृ 

ग से उक्त कथन उपपन्न हो जाता है--ऐसा पूर्वपक्षी का आशय है। 
सिद्धान्त -कथित पूर्व पक्ष का निराकरण करने के लिए कहा गया है--“न”, 
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झाड श्यः श्प itizgd By Siddhanta eGanggftri Gyaan Kosha 
न शब्दादिभ्यः कारणेम्यः परमेइचरस्य प्रत्याख्यान युक्तम्‌, कुतः ? तथा जाठरापरित्या- 


गेन दृष्टयुपदेशात्‌ | परमेश्वरद्टिहि जाठरे चेश्चानर इद्दोपदिश्यते -'मनो ब्रहमत्युपा- 
सीत” ( छा० ३।१८।१) इत्यादिवत्‌। अथवा जाउरवैश्चानरोपाधिः परमेश्वर इह 
दरष्टव्यस्बेनोपदिश्यते - मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः' ( छा० ३।१४।२ ) इत्याद्चत्‌। 
यदि चेह परमेश्वरो न विवक्ष्येत, केवल पच जाठरोग्निर्विवक्ष्येत, ततो मूघेव 
सुतेजा इत्यादेचिशेषस्यासंभव एव स्यात्‌। यथा तु देवतामूतार्नव्यपाश्रयेणाप्ययं 
विशेष उपपादयितुं न शक्यते, तथोत्तरसूत्रे वक्ष्यामः। यदि च केवल पव जाठरो 
विवक्ष्येत, पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठित्वं केवलं तस्य स्यान्न तु पुरुषत्वम्‌ । पुरुषमपि चेनम- 
धीयते वाजसनेयिनः--'स पषोऽग्निवें श्वानरो यत्पुरुषः स यो हैतमेचमर्नि वेश्चानरं 
पुरुषं पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद! ( श० ब्रा० १०।६।१।११ ) इति । परमंश्चरस्य तु सर्वो- 


भामती 
त्वत्र चरमस्यानन्ययासिद्धिः प्रतोक\पदेशेन वा मनो ब्रह्मेतिवत्‌ । तदुपाध्यपदेशेन वा मनोमयः प्राणशरीरो 
भारूप इतिवद्‌ उपपत्तेः । व्युत्पत्त्या. वा वंश्वानरारिन शब्दयो ्रह्मचचनत्वान्ञास्ययासिद्धिः । तया च 
ब्रह्माश्नयस्थ प्रत्ययस्याधयान्तरे जाठरवेश्वानराह्नये क्षेपेण वा जाठरवेश्वानरोपाधिनि वा ब्रह्मण्युपास्ये 
वेश्वानरघर्माणां ब्रह्मधर्माणां च समावेश उपपद्यते। असम्भवाविति सुत्रावयवं व्याचष्टे & यदि चेह न 
परमेश्वरो न विवच्येत इति& । पुरुषमपि चेनमधोयत इति सूत्रावयवं व्याचष्टे &यदि केवल एव इति&॥ 
बह्योपाधितया नापि प्रतीकतयेत्यर्थ: । न केवलमन्तःप्रतिष्ठं पुरुषमपीत्यपेरथंः । अत एव यत्‌ पुरुष इति 
पुर्षमनूद्य न वेश्वानरो विधोयते। तथा सति पुरुपे वेश्वानरदृष्टिरूपदिश्येत । एवं च परमेश्वरट्टर्शिह जाठरे 
वश्वानर इहोपदिश्यत इति भाष्यं विरुष्येत । श्रुतिविरोधश्च --“स यो हुतम्रेवमर्निं वेश्वानरं पुरुषं 
पुरुपेऽन्तःप्रतिष्ठितं बेद? इति वेश्वानरस्य हि पुरुषत्ववेदनसत्रानूद्यते, न तु पुरुषस्य वेश्वानरत्ववेदनम्‌ । 


भामती-व्याख्या 

क्योंकि “तथाहृष्टयुपदेशात्‌” [ जाठराग्नि आदि में केवल ब्रह्म की दृष्टि या भावना का ही 
विधान किया गया है, अत: 'वेश्वानर' पद के वाच्याथे का बाध नहीं होता, उसमें अन्य पदार्थ 
का केवल ध्यान किया जाता है ] । आशय यह है कि वही अन्तिम वाक्य उपक्रम का अन्यथा 
नयन कर सकता है, जो अन्यथा सिद्ध ( उपपन्न ) न हो सके, प्रक्ृत में जाठराग्ति को प्रतीक 
मान कर वैसे ही ब्रह्म का उपदेश हो सकता है, जेसे मन में ब्रह्म की भावना का विधान होता 
है । अथवा 'वैश्वानर' और 'अग्निः शब्द के द्वारा उपस्थित जाठराग्तिरूप उपाधि के द्वारा 
पर ब्रह्म की वैसे ही उपासना प्रतिपादित है, जैसे "मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः” ( छां. 
२।१४।२ ) इत्यादि वाक्यों में मन ओर प्राणादिरूप उपाधियों के द्वारा आत्मा की प्रवृत्ति, 
निवृत्ति और संसरणादि अभिहित हैं । अथवा, “विश्वश्रायं नरश्च, विश्वेषां वाऽयं नरः विश्वे 
नरा अस्य”--इत्यादि व्युत्पत्ति के द्वारा वैश्वानरादि शब्द ब्रह्म के वाचक हैं, अतः वे अन्यथा 
सिद्ध नहीं हो सकते । सारांश यह है कि ब्रह्मविषयिणी प्रतीति का जाठर वैश्वानर में प्रक्षेप 
करके ( जाठराग्नि को प्रतीक मानकर ) या जाठर वेशवानररूप उपाधि के द्वारा उपास्यमान 
ब्रह्म में ब्रह्म के दुमूर्घत्वादि धर्मो का अन्वय उपपन्त हो जाता है। 

सूत्रगत “असम्भवात्‌”--इस पद की व्याख्या करते हैं-“यदि चेह परमेश्वरो न 
विवक्ष्येत केवल एव जाठरोऽग्निविवक्ष्येत, ततो मूर्घेद सुतेजाः इत्यादेविशेषस्यासम्भव एव 
स्यात्‌” । “पुरुषमपि चैनमधीयते”--इस सौत्र वाक्य की व्याख्या की जाती है- यदि चं 
केवल एव जाठरो विवक्ष्यते,. पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितत्वं केवलं तस्य स्यान्त तु पुरुषत्वम्‌ । अर्थात्‌ 
यदि ब्रह्म की उपाधि या प्रतीक के रुप मे, जाठरा पित का निर्देश च होकर केवल जाठराग्ति 


ection. 
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्मत्वात्पुरुषत्वं पुरुषेऽन्तःपतिष्ठितत्वं चाभयसुपपद्यते । ये तु “पुरुषविधमपि चेनम- 
धीयते? इति सत्राचयवं पठन्ति, तषामेषोऽथेः - केवलज्ञाठरपरिग्रहे पुरुषे ऽन्तःप्रति- 
ट्टितत्वं केवल स्यान्न पुरुषविधस्वम्‌ । पुरुषविधमपि चनभधीयत वाजसनेयिनः र 
'पुरुषविधं पुरुषेऽन्तः्रतिष्ठितं घेद' इति । पुरुषविधत्वं च प्रकरणाद्यदधिद्‌ंचतं द्यमूध- 
त्वादि पृथिवीप्रतिष्ठितत्वान्त, यच्चाध्यात्मं प्रसिद्ध सूधत्वादि चुबुकप्रतिष्ठितत्वान्तं 
तत्परिग्रह्मत ॥ २९ || ! 
अत एव न देवता भूतं च ॥ २७ ॥ 

यत्पुनरुक्त भूताग्ररपि मन्त्रवर्णे युळोकादिसंबन्थदर्शनान्मूघेंच सुतेजा इत्याद्यव- 
यवकहपनं तस्येव भविष्यतीति, तच्छारीराया देवताया वेश्वययोगादिति । तत्परिह- 
तंब्यम्‌ । अन्नोच्यते-अत पवोक्तभ्यो हेतुभ्यो न देवता वेश्वानरः । तथा भूताझ्िरपि 
न वेश्वानरः । नहि भताग्नेरोष्ण्यप्रकाशमात्रात्मकस्य दुमूधेत्वादिकढपनो पपद्यते; 
विकारस्य विकारान्तरात्मत्वासंभवात्‌ । तथा देवतायाः सत्यप्येश्वर्ययोगे न 
युमूर्घत्वादिकरपना संभवति, अकारणत्वात्परमेश्वर्यत्वा्च । आत्मशब्दासंभवञ्च 
सवष्वेषु पत्तेषु स्थित एव ।। २७॥ 

भामिती 

तस्मात्‌ स एषोऽर्नवेश्चानरो यदिति यदः पूर्वेण सम्बन्धः, पुरुष इति तत्र पुरुषदृष्टेएपदेश इति 
युक्तम्‌ ॥ २५, २६ ॥ 

अत एबतेभ्यः ्चतिस्मृत्यवगतद्युमुदधत्वा दिसम्बन्धसबंलोकाश्रयफछ भागित्वसवंपाप्मप्रदाहात्मन्नहा- 
पदोपक्रमेभ्यो हेतुभ्य इत्यथः । “यो भानुना पृथिवों द्यामुतेमाम्‌' इति मन्त्रवर्णोऽपि न केवलौष्ण्यप्रकाश- 
विभवमात्रस्य भूताग्नेरिममीदुशं महिमानमाहापि त्‌ ब्रह्मविकारतया ताद्रूप्येणेति भाव; ॥ २७॥ 
वमन 9 ५ हाना 
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का ही प्रतिपादन अपेक्षित होता, तब उस जाठरागिन के लिए केवल अन्तःप्रतिष्टितत्व ( शरीर 
के अन्दर रहना ) ही कहा जा सकता था, उसमें पुरुषत्व का विधान सम्भव नहीं होता, 
जेसा कि वाजसनेयी शाखा में कहा है--“स एषोऽग्निर्वेश्वानरो यत्पुरुषः” ( शत. ब्रा. 
१०।६।१।११ ) । 'पुरुष? शब्द का अर्थ है--पूर्ण ( व्यापक ) । जाठराग्नि व्यापक नहीं, अपितु 
उसके द्वारा उपलक्षित ब्रह्म ही पुरुष तत्त्व है। सूत्र में जो कहा है--' पुरुषमपि”, वहाँ 
प्रयुक्त अपि" शब्द का.अर्थ यह है कि केवल अन्तःप्रतिष्ठितत्व का अभिधान न करके पुरुषत्व 
का भी विधान किया गया है। अत एव ( वेश्वानर में पुरुषत्व का विधान अपेक्षित हाने के 
कारण ) पश्चपादिकाकार का वह वक्तव्य भी निरस्त हो जाता है, जो कहा है कि “उक्त 
श्रुति-वाक्य में पुरुष का अनुवाद करके वेशवानरत्व का विधान किया गया है ।” उस वक्तव्य 
को मान लेने पर पुरुष में वेश्वानर की भावना ( उपासना ) प्राप्त होगी । इतना ही नहीं 
“परमेश्वरदृष्टिहि जाठरे वैश्वानरे इहोपदिश्यते”--यह भाष्य भी विरुद्ध पड़ जाता है, अतः 
वश्वानर में उुरुषत्व की भावना यहाँ अनुवादित है, पुरुष में वैश्वानरत्व की भावना नहीं । 
“स एषोऽसिनवेश्वानरो यत्‌”-यहाँ पर 'यतु' पद के द्वारा पूर्वोपस्थापित वैश्वानर का अनुवाद 
किया गया और 'पुरुषः'-इस पद से पुरुषत्व का विधान किया जाता है ॥ २८-२६ ॥ 

“अत एव न देवतां भुतं च”--इस सूत्र में अत एव? शब्द का अर्थ यह है कि 'कथित 
श्रुति, स्मृति के द्वारा अवगत युभूध॑त्वादि का सम्वन्ध, सरवेलोकाश्रितफल-भोक्तृत्व, सवंपाप- 
हा एवं ब्रह्म शब्द का उपक्रम'-इन हेतुओं से उक्त श्रुति में वेश्वानर और 
अग्नि! पदों के द्वारा अग्नि के अभिमानी देव या भौतिक अग्नि का ग्रहण नहीं किया णा 
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साक्षादप्यविरोधं जेमिनिः ॥ २८ ॥ 

पूचं जाठराझिप्रतीको जाठराग्न्युपाधिको चा परमेश्‍वर उपास्य इत्युक्तमन्तः- 
प्रतिष्ठितत्वायनुरोघेन, इदानीं तु चिनेव प्रतीकोपाघिकल्पनाभ्यां साक्षादपि परमेश्वरो- 
पाखनपरिग्रहे न कञ्चिद्विरोच इति जेमिनिराचायों मन्यते । ननु जाठरारन्यपरिग्रहे5- 
न्तशप्रतिष्ठितत्ववचनं शब्दादीनि च कारणानि विरुभ्येरन्निति। अत्रोच्यते- अन्तः- 
प्रतिष्ठितत्वचचनं तावन्न विरुध्यते । न होह पुरुषविधं 'पुरुषेऽन्तः्प्रतिष्ठितं चेद्‌’ इति 
जाठराग्न्यभिप्रायेणेदमुच्यते, तस्याप्रकतत्वाद्संशब्दितत्वाच्च । कथं तहि ? यत्प्रकृतं 
सूर्धादिचुचुकान्तेघु.पुरुषाचयवेषु पुरुषविधत्वं कब्पितं तदमिप्रायेणेद्मुच्यते पुरुषः 
विधं पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद? इति । यया चुक्षे शाखां प्रतिष्ठितां पश्यतीति तद्धत्‌। 
अथवा यः प्रकृतः परमात्माऽध्यात्ममधिदेवतं च पुरुषचिधत्वोपाधिस्तस्य यत्केवर्ल 
साक्षिरूपं तदमिप्रा येणेद्मुच्यते -पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद? इति । निञ्चिते च पूर्वापरा- 
लोचनवशेन परमात्मपरिग्रहे तद्विषय एव वेश्वानरशब्दः केनचिद्योगेन वर्तिष्यते । 
विश्वश्चायं नरश्चेति, विश्वेषां वाऽयं नरः, विश्वे वा नर अस्येत्रि विश्वानरः पर- 
मात्मा, सर्वात्मत्वात्‌ । विश्वानर एवं वैइचानरः, तद्धितो ऽनन्या्थः, राक्षसवायसा- 

पापा ENT 
यदेतप्प्रकृतं मूर्द्वादिषु चुबुकान्तेषु पुरुपावयवेषु प्रभृतीन्‌ पुषिवीपर्ययन्तांस्त्रलोक्यात्मनो 
वेशवानरस्यावयवान्‌ सम्पाद्य पुरुषविधत्दं तदभिप्रायेणेदमुच्यते & पुरुषविधं पुरुषे$्तःप्रतिष्ठितं 
वेद इति & । मत्रावयवसम्पत्या पुरुषविधत्वं कारय्यंकारणसमुदायरूपपुरषा वयवमूर्द्ध दिचुबुकान्त:- 
प्रतिष्ठानाउच पुरुपेडन्तःप्रतिष्ठितत्व॑ समुदायमध्यपतितत्वात्तदवयवानां समुदायिनाम्‌ । अत्रेव निदर्शनमाह 
& यथा वृक्षे शाखाम्‌ इति& । शाखाकाण्डमुलस्कन्धसमुदाये प्रतिष्ठिता शाखा तम्मध्यपतिता भवतीत्यर्थः । 
समाघानान्तरमाह & अथवा इति & । अन्तःप्रतिष्ठस्वं माध्यस्थ्यं तेन साक्षित्वं लक्षयति । एतढुक्त 
भवति - वेश्वानरः परमात्मा चराचरसाक्षीति । पुव॑पक्षिणोध्नुशयमुन्मुलयति ® निश्चिते च इति & | 
विश्वात्मकत्वाद्‌ वेश्वानर; प्रत्यगात्मा, विश्वेषां वायं नरस्तहिकारत्वा दिशवप्रपञ्चस्य विश्वे नरा जीवा 
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सकता । “यो भानुना पृथिवीं द्यामुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌” ( ऋ. सं. १०।८८ी२ ) 


अर्थात्‌ जिसने अपने तेज के द्वारा पृथिवी और द्युलोक को व्याप्त कर रखा है, ऐसो अद्भुत 
महिमा से सम्पन्न यह भौतिक अग्नि कभी नहीं हो सकती, अपितु ब्रह्म ही ऐसा है-“तस्य 
भासा सर्वमिदं विभाति” ( मुण्ड. २।२।१० ) । उस ब्रह्म का विकार होने के कारण भौतिक 
अग्नि को अपने मौलिक ब्रह्मतत्त्व के रूप में अवश्य प्रस्तुत किया जा सकता है।! २७॥ 

पुरुष के मूर्धा ( मस्तक ) से लेकर चुबुक ( ठोढी ) तक के अवयवों में त्रैलोक्पात्मक 
वैश्वानर के द्युलोकादि अवथवरूपता का सम्पादन ( आरोप ) करके पुरुषविधत्व ( पुरुष- 
सद्दशत्व ) की कल्पना की गई है-“पुरुषविघं पुरुषेष्त्तःप्रतिष्ठितम” । उसके अभिप्राय से 
कहा गया है, अर्थात्‌ जैसे वृक्ष के अवयव ( शाखादि ) में अवस्थित पक्षी को वृक्ष के अन्दर 
अवस्थित कहा जाता है, वसे ही पुरुष के अवयवों में सम्पादित वैश्वानर को पुरुष के अन्दर 
अवस्थित कहा गया है, क्योंकि पुरुष अवयवी और मस्तकादि अवयव हैं, अवयवी में अवयव 
प्रतिष्ठित होते हैं, जैसे शाखा-काण्ड-मूल-स्कंधादि वृञ्ञ में प्रतिष्ठित कहे जाते हैं। अन्तः 
प्रतिष्ठितत्व का उपपादन अन्य प्रकार से किया जाता है-“अथवा यः प्रकृतः परमात्मा” । अन्तः 
प्रतिष्ठितत्व का वाक्यार्थ है--मध्यस्थत्व, मध्यस्तत्व के द्वारा साक्षित्व उपलक्षित होता है । 
सारांश यह है कि वेश्‍वासस्संज्ञक,. परमात्मा 5प्रमस्त:॥जहचरात्मक प्रपच्च के व्यवहार का 
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द्वित्‌ । अग्निशब्दोऽप्यग्रणीत्वाद्योगाश्रयणेन परमात्मचिषय पव भविष्यति। 

गाहपत्यादिकल्पनं प्राणाहुत्यधिकरणत्वं च परमात्मनोप सर्वोत्मत्वाडुपपद्मते ॥२८॥ 
~ [a e 

कथं पुनः मरमेश्वरपरिग्रहे प्रादेशमात्रश्नतिरुपपद्यत इति तां व्याख्या- 


तुमारभते - 
अभिव्यक्तेरित्याइमरथ्यः ॥ २९ ॥ 

अतिमात्रस्यापि परमेशवरस्य प्रादे शमात्रत्वमभिव्यक्तिनिमित्तं स्यात्‌ । अभिव्य- 
ज्यते किल प्रादेशमात्रपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां कृते । प्रदेशविशेषेषु चा हृदयादि- 
घूपलब्धिस्थानेषु चिशेषेणाभिव्यज्यते। यतः परमश्वरेऽपि प्रादेशभात्रश्नतिरभिव्यक्ते- 
रुपपद्यत इत्याशमरथ्य आचार्यो मन्यते ॥ २९ ॥ 

अनुस्मृतेबीद्रिः ॥ ३० ॥ 

प्रादेशमात्रहनद्यप्रतिष्ठेन चाऽयं मनखाऽचुस्मयेते तेन प्रादेशमात्र इत्युच्यते । 
यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्ते, तद्वत्‌ । यद्यपि च यवेषु स्वगतमेच परिमाणं 
प्स्थखंबन्धाद्वथञ्यते । तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेशमात्रश्रतेः$ सम्भचति यथाकथंचिदनु- 
स्मरणमालस्बनमित्युच्यते । { प्रादेशमात्रत्वेन वायमप्रादेशमात्रो४प्यनुस्मरणीयः प्रादे- 
शमात्रथुत्यथवत्ताये । पचमजुस्टृतिनिमित्ता परमेश्वरे घादेशमात्रश्चुतिरिति वादरिरा- 
चायो मन्यते ॥ ३० ॥ ४ 

संपत्तरिति जमिनिस्तथा हि दर्शयति ॥ ३१ ॥ 
संपत्तिनिमित्ता वा स्यात्यादेशमात्रथुतिः । कुतः ? तथा हि--समानप्रकरणं 


वाजसनेयित्राह्मणं युप्रभृतोन्पृथिवीपयन्तांख्रैलोक्यात्मनो वैश्वानरस्यावयवानध्यात्म- 


, भामती 
वा$व्मानो$स्य तादात्म्येनेति। २८ ॥ 
साकल्येनो पळम्भासम्भवाडुपासकानामनुग्रहायानम्तोऽपि परमेश्वर: प्रादेशमात्रमात्मानमभिव्यन- 
क्तोत्याह & अतिमात्रस्यापि इति &। अतिक्रान्तो मात्रा परिमाणमतिमात्रः । & उपासकानां कुते ७ 
उपासकार्थमिति यावत्‌ । व्याख्यान्तरमाह & प्रदेशविशेषेषु वा इति &॥ २ ९, ३०॥ 
मुद्धनिमुपक्रम्य चुवुकान्तो हि कायप्रदेशः प्रदेशमात्रः । तत्रेव त्रैलोक्यात्मनो दैइवानरस्या- 


वयवान्‌ सम्पादयन्‌ प्रादेशमात्रं वेशवानरं दशयति ॥ ३१ ॥ 
DA का यमन 


भामती-व्याख्या 

साक्षी है । अथवा 'विश्वे नरा जीवा आतमानोऽस्य” इस व्युत्पत्ति के अनुसार 'वेश्वानरः शब्द 
का अर्थ सवे जीव-तदात्म्यापन्न ब्रह्म ॥ २८ ॥। 

आचार्य आश्मरथ्य का कहना है कि ब्रह्म का साकल्येन उपलम्भ सम्भव नहीं, अत: वह 
अनन्त ओर अपरिपित होते हुए भी अपने उपासकों पर अनुग्रह करने के लिए अपने प्रादेश- 
मात्र ( प्रदेश के समान स्वल्प स्थान में रहने वाले ) आंशिक स्वरूप को प्रकट कर देता है । 
'अतिमात्र' शब्द का अर्थ अपरिमित या प्रमाणातीत है--अतिक्रान्तो मात्रामिति अतिमात्रः' । 
उपासकानां क्र्ते' का अथं है--उपासकानुग्रहार्थम्‌ । श्रादेशमात्र” शब्द की अन्य व्याख्या इस 
प्रकार की जा सकती है कि “प्रदेशेषु हृदयादिषु अभिव्यज्यते? अर्थात्‌ उस व्यापक अनन्त 
परमात्मा की अभिव्यक्ति हुदयादि रूप प्रदेशमात्र स्थानो में होती है, अतः उसे प्रादेशमात्र कह 
दिया गया है ॥ २९, ३०॥ 


मस्तक से लेकर चुबुक-पर्यन्त यह काय-भाग प्रदेशमात्र है, इसी में ब्रैलोक्यात्मक 
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वेश्वानरस्य ब्रह्मत्वम्‌] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम ३२१ 
मूर्थप्रश्नतिषु चुवुकपरयन बु देहाबयप संपादयत्पादेशमात्रसर्पात्त परमेश्वरस्य दर्श-. 
यति प्रादेशमात्रमिव ह वे देवाः खुविदिता अभिसंपन्नास्तथा नु च पतान्वक्ष्यामि 
यथा प्रादेशमात्रमेवाभिसंपादय़िष्यामीति । ख होवाच सूर्घानमुपदिशन्बुवाचंष वा 
अतिष्ठा वेश्वानर इति । चश्नुषी उपदिशब्नुचाचेष चे सुतेजा वेश्वानर इति । नासिके 
उपदिशन्बुचाचेष चे पृथम्बत्मात्मा वेश्वानर इति । सुख्यमाकाशमुपदिशन्नुचाचैष बहुलो 
वैश्वानर इति । मुख्या अप उपदिशन्नुवाचैष ने रयिवेश्वानर इति । चुद्ुकसुपदिशन्लु- 
चाचेष नै प्रतिष्ठा वैश्वानर इति? । चुबुकमित्यधरं मुखफलकमुच्यते । यद्यपि चाजस- 
नेयके यौरतिष्ठात्वयुणा समास्नायत आदित्यश्च सुतजस्त्वगुणः । छान्दोग्ये पुनर्थोः 
खुतेजस्त्वगुणा समास्नायत आदित्यश्च विश्वरूपत्वगुणः। तथापि नेताचता चिशेषेण 
किचिद्धीयत, प्रादेशमात्रश्चुतेरविशेषात्‌। सवंशाखाप्रत्ययत्वाच्च । संपत्तिनिम्नित्तां 
प्रादेशमात्रर्थात युक्ततरां जेमिनिराचायों मन्यते ॥ ३१ ॥ 


आमनन्ति चेनर्मास्मिन्‌ ॥ ३२ ॥ 


आमनन्ति चेनं पर मेश्वरमस्मिन्‌ मूर्धचुबुकान्तराले जावालाः- य पषोऽनन्तो-ऽ- 
व्यक्त आत्मा सोऽविमुक्ते प्रतिष्ठित इति। सोऽविमुक्तः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति । 
वरणायां नास्यां च मध्ये प्रतिष्ठित इति का चे वरणा का च नासीति’ (जाबाल. १) । 
तत्र चेमामेव नासिकां या सर्वाणीन्द्रियकृतानि पापानि वारयतीति सा चरणा, 
सर्वाणोन्द्रियकतानि पापानि नाशयतीति सा नासीति चरणा नासीति निरुच्य 
पुनरप्यामनन्ति-'कतमच्चास्य स्थानं भवतीति । भ्रवोर्घणस्य च यः संधिः स एष 
द्यलोकस्य परस्य च संधिभंदतीति' (जाचा० १) । तस्माढुपपन्ना परमेश्वर प्रादेशमात्र- 
श्रतिः । अभिविमानश्रुतिः प्रत्यगात्मत्वाभिप्राया । प्रत्यगात्मतया सर्वेः प्राणिमिरमि- 
विमीयत इत्यभिचिमानः । अभिगतो याऽयं प्रत्यगात्मत्वाद्धिमानश्च मानचियोगादित्य- 
भिचिमानः । अभिधिमिमीते वा सर्व जगत्कारणत्वादित्यभिविमानः। तस्मात्परमेश्वरो 


भामती 
अत्रेव जाबालश्रुतिसंवादमाह सुत्रकार:--% आत्मनस्ति चेनमस्मिन्‌ अविमुक्ते ® अविद्योपाधिक- 
हिपतावच्छेदे जीवात्मनि, स खल्वविसुक्त:, तस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः परमात्मा तादात्म्यात्‌। अत एष हि 
श्रुतिः--अनेन जीवेनात्मनेति । अविद्याकल्पितत्वेन भेदमाश्रित्याधाराघेयभावः। वरणा भू: । शेष- 


भामती-व्याख्या > 
वेश्वानर के अवयवों का आरोप करके वैश्वानर में प्रादेशमात्रता का गौण व्यवहार महषि 
जैमिनि मानते हैं ॥ ३१॥। 

जाबालोपनिषत्‌ में आए एक संवाद के द्वारा भी सूत्रकार प्रादेशमात्रता का उपपादन 
करते हैं-“आमनन्ति चैनमस्मिन्‌” । “एषोऽनन्तोऽव्यक्त आत्मा सोऽविमुक्ते प्रतिष्ठित/”-यहाँ 
जीव को अविमुक्त इस लिए कह दिया है कि वह अदिद्यारूप उपाधि के द्वारा उपहित या 
परिच्छिन्न है । उस अविमुक्त ( जीव ) में तादात्म्येन परमात्मा अवस्थित है, इसी लिए 
परमेश्वर के वैसे ही संकल्प का प्रदर्शन श्रुति करतो है--“अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि” ( छां. ६३।२ ) । यद्यपि जीव और ब्रह्म का वास्तविक भेद न होने के कारण 
'एषो$नस्त: अविमुक्ते प्रतिष्ठित::--इस प्रकार का आधार-आधेयभाव सम्भव नहीं, तथापि 
अविद्या-कल्पित भेद को लेकर जीव को आधार ओर ब्रह्म को आधेय कह दिया गया दै। 
उक्त श्रुति मे आए 'वरणा' शब्द का सांकेतिक अथे भ्र ( भौं) दै । शेष भाष्य सुगम और 
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वश्वानर इति सिद्वम्‌ २२ ॥ 
इति धीमच्छंकरमगवत्पादकृतो शारीरकमीम साभाष्ये 


प्रथमाध्यायस्य द्वितोयः पादः ।। २॥ 
OED 


~ 


“ss ME tt Sis MEARS 
भामती 


मतिरोहिताथंम्‌ ॥ ३२ ॥ 
इति भ्रीवाचस्पतिमिभ्रविर चिते शारीरकमीमांसाभाष्धविभागे भामत्यां 


प्रचमाघ्यायस्य द्वितोयः पादः 
TIDE 


भामती-व्याख्या 

` स्पष्टाथंक है॥ ३२॥ 

भ भामतीव्याख्यायां प्रथमाध्यायस्य 
दृतीयः पादः समाप्तः 


हि. 
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द्यभ्वाद्यायतनस्य त्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंघलितम्‌ . ३२३ 


Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 
ग्रथमाध्याये तृतीय? पाद! । 
' [ अत्रास्पष्टत्रह्मलिङ्गानां प्रायो शेयब्रह्मविषयाणां चिच्रारः ] 
( १ द्य॒भ्वाद्यधिक्ररणम्‌  खू० १-७ ) 
्यम्वाद्यायतनं स्वशब्दात ॥ २ ॥ 
इदं श्रूयते -'यस्मिन्योः पृथिवी चास्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणेश्च सर्वे; । 
तमेनेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विसुञ्चथासृतस्येष सेतु" ( मुण्ड० २।२।५ ) इति । 
अत्र यदेतद्‌ दयप्रश्ुतीनामोतत्ववचनादायतनं किंचिदवगम्यते, तत्कि परं ब्रह्म स्याद्‌ , 
ः आद्दोस्थिद्थोन्तरमिति संदिह्यते । तत्रार्थान्तरं किमप्यायत नं स्यादिति प्रातम्‌, कस्मात्‌? 
'असुतस्येष सेतुः इति श्रवणात्‌। पारचान्हि लोके सेतुः प्रख्यातः। न च परस्य 
ब्रह्मण: पारवर्वं शकयमभ्युपगन्तुम्‌, अनन्तमपारम' ( बृह्० २।४।१२ ) इति श्रचणाव्‌। 
भामती 
इह ज्ञेयत्वेन ब्रह्मोपक्षिप्यते । तत्र 
पारबत्त्वेन सेतुत्वाड्धेदे षष्ठथाः प्रयोगतः । 
दुस्वाद्यायतनं युक्तं नामृतं ब्रह्म कहिचित्‌ ॥ 
पाराबारमध्यपाती हि सेतुः ताभ्यामवच्छिद्यमानो जलविघारको लोके दुष्टः, न तु बभ्घहेतु- 
मात्रम्‌ , हडिनिगडादिष्वपि प्रयोगप्रसङ्गात्‌ । न चानवच्छिन्तं ब्रह्म सेतुभावमनुभवति । न चामृतं 
सद्‌ ब्रह्मामृतस्य सेतुरिति युज्यते । न च ब्रह्मणोऽन्यदमृतमस्ति, यस्य तस्सेतुः, स्यात्‌ । न चाभेदे पहंचाः 
प्रयोगो दुष्टपुर्वः । तदिवमुक्तत्‌ ® अमुतस्पेप सेतुरिनि श्रवणाद्‌ इति & | अमुतस्येति थवणात्‌ , 
भामती-व्याख्या 


क पाद में ज्ञेय ब्रह्म का विचार प्रस्तुत है । इस अधिकरण के विषयादि इस . 
प्रकार हैं- 


विषय--“यस्मिन्‌ दयौः पृथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणैश्च सर्वेः । तमेवैकं जानथ 
आत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथामृतस्यैष सेतुः॥ ( मुण्ड. २।२।५ ) अर्थात्‌ जिस परम तत्त्व मे 
द्युलोक पर्थिवी, आकाश, मन और सब इन्द्रियां अवस्थित है । उसी आधार तत्त्व को आत्मा 
समझो और अनात्मा (अपर विद्या) के प्रतिपादक वचनों का परित्याग करो । इसी एक 
तत्त्व का ज्ञान अमृत ( मोक्ष ) का सेतु ( संसार सागर का पारगामी बाँध ) है । 

संशय-उक्त श्रुति के द्वारा प्रतिपादित द्युलोकादि का आधार तत्त्व क्या ब्रह्म से 
भिन्न कोई अन्य पदार्थ है? मथवा ब्रह्म ? 


"ह रवततेन सेतुत्वाद्‌ भेदे ष्याः प्रयोगतः । 

ुभ्वाद्यायततं युक्तं नामृतं ब्रह्म कहिचित्‌ ॥ 
अर्थात्‌ चुलोकादि का भाधार ब्रह्म से भिन्न कोई अन्य पदार्थ ही होगा, क्योकि लोक में ऐसे 
बन्धे को सेतु कहा जाता है, जो सागर, नदी या तालाब के मध्य में मिट्टी या पत्यर से बाँधा 
गया हो एवं इस पार और उस पार के दोनों तटों के बोच में अवस्थित हो । “षिञ्‌ बच्चले' 
धातु से निष्पन्न सितु’ शब्द का प्रयोग उक्त अर्थं को छोड़ कर केवल बन्धन के साधन में 
नहीं होता, अन्यथा हडि [ प्राचीन कारागारों में जिस बड़े काठ में छेद करके चोरादि का 
पैर पेसा दिया जाता था, जिसके आधार पर 'काठ मारना!, 'काठ में पर देना' आदि कह्दावतें 
प्रचलित हैं, उस काठ की बेडी को हुडि कहते हैं ] और निगड़ (लोहे की साँकरू या हथकड़ी) 
आदि बन्धन-साधनों में सैतु'शब्द काप्रयोग अक्तक्त'होषः$'अतवच्छित्त ब्रह्म सवेथा अवच्छेद 
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अर्थान्तरे चायतने परिगुद्यमाणे स्सृतिप्रसिद्धं प्रधानं परिग्रहोतव्यं, तस्य फारणत्वा- 


\ भामती 7 


सेतुरिति शवणाद्‌-इति योजना । तत्रामृतस्येति श्रवणादिपि विशदतया न व्याख्यातम्‌ । सेतुरिति 
श्रवणादिति व्याचष्टे $ पारवान्‌ इति $ । तथा च पारवत्यमृतव्यतिरिक्ते सेतावनुश्नोयमाणे प्रधानं वा 
सांस्यपरिकल्पितं भवेत्‌ । तत्‌ खलु स्वकार्य्योपहितमर्य्यादतया पुरुषं यावदगच्छद्धवति पारवत्‌, भबति 
च इ्वाद्यायतनं तत्मकृतित्वात्‌ , प्रकृत्यायतनत्वाच्च विकाराणां भवति चात्माऽत्मशब्दस्य स्वभाववचन- 
त्वात्‌ , प्रकाशात्मा प्रदीप इतिवत्‌ । भवति चास्य ज्ञानमपवर्गोपयोगि, तदभावे प्रधानाद्विवेकेन पुरुष- 


स्यानवधारणादपवर्गानुपपत्तेः । यदि त्वस्मिन्‌ प्रमाणाभावेन न परितुष्यति, अस्तु तहि नामरूपवीजशक्तिः 


भूतमव्याक्ृतं भूतसूक्ष्मं द्युभ्वाद्यायतनं, तस्मिन्‌ प्रामाणिके सवंत्योक्तस्योपपत्तेः । एतदपि प्रधानोपच्यांसेन 
rE EPS I 


भामतो-व्यार्या 


विनिर्मुक्त होने के कारण सेतु नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अमृत का सेतु अमृत का प्रापक 
होता है. ब्रह्म स्वयं अमृतरूप है, किसी अन्य अमृत का प्रापक नहीं । ब्रह्म से भिन्न और कोई 
अमृत तत्त्व नहीं होता, जिसका प्रापक ब्रह्म हो सके । ब्रह्म से भिन्न यदि कोई अमृत नहीं, 
ब्रह्म ही अमृत है, तब उसके लिए जैसे '्रहम ब्रह्मणः सेतु” ऐसा प्रयोग नहीं होता, वैसे ही 
बरह्म अमृतस्य सेतु”--ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि षष्ठी विभक्ति का प्रयोग मभेद 
में नहीं, भेद में हो होता है । भाष्यकार यही कह रहे हैं--“अम्नतस्यैष सेतुरिति श्रवणात्‌।” 
यहाँ 'अमृतस्येति श्रवणात्‌? और 'एष सेतुरिति श्रवणात्‌'--ऐसा .अन्वय विवक्षित है, इस 
प्रकार पूवं पक्षी अपने पक्ष की सिद्धि में दो हेतुओं का प्रदर्शन करना चाहता है--(१) भेदार्थक 
षष्ठी विभक्ति का प्रयोग और (२) परिच्छिन्नाथ-बोधक 'सेतु' शब्द का ग्रहण । इन दो हेतुओं 
में प्रथम हेतु अत्यन्त स्पष्ट होने के कारण व्याख्या की अपेक्षा नहीं रखता, अतः द्वितोय हेतु 
सेतुरिति श्रवणात्‌’ की व्याख्या की जा रही है--“पारवान्‌ हि लोके सेतु: प्रख्यात” । इस 
प्रकार परवानु [ जिस पदार्थं को पार किया जा सके, ऐसे देशतः परिच्छिन्न] और अमृत 
(ब्रह्म ) से भिन्न किसी सेतु पदाथं का अनुसन्धान होने पर वह सांख्य-परिकल्पित 
प्रधान (प्रकृति) तत्त्व हो सकता है । वह यद्यपि सांख्य-मतानुसार नित्य ( कालतः 
अपरिच्छिन्न ) और व्यापक ( देशतः अपरिच्छिन्न ) माना गया है, तथापि वस्तु-परिच्छेद- 
रूप पार से युक्त ( पारवानु ) है, क्योंकि प्रकृति अपने प्राकृत कार्य-वर्ग से मर्यादित है अर्थात्‌ 
“वह अपने महदाहि परिणाम को ही अपने आक्रोड ( तादात्म्य ) में ले सकती है, पुरुष-पर्यन्त 
नहीं जा सकती, पुरुष-तादात्म्यापत्ति को वस्तुतः प्राप्त नहीं कर सकतो, जैसा कि श्रुति कहती 
दै- अग्यक्तातु पुरुषः परः, ( कठो. ३१११ ) । अत एव अमृत पुरुष से भिन्न ओर द्युभ्वादि 
का आयतन है, क्योंकि वह दुभ्वादि की प्रकृति ( उपादान कारण) हे और समस्त 
: विकार-वर्ग प्रकृत्यायतनक ( प्रकृत्याश्रित ) होता है । “तमेव जानथ आत्मानमु” ( मुण्ड, 
;२।२।५ ) इस वाक्य, में कथित आत्मा भी प्रधान तत्त्व है, क्योंकि यहाँ 'आत्मा' शब्द स्वभाव 
"का वाचक है, जैसे कहा जाता है--'प्रंकाशात्मा प्रदीपः', वैसे ही प्रधान भी त्रिगुणात्मा - है । 
.अमृत ( मोक्ष) का सेतु ( प्रापक ) भी प्रधान है, क्योंकि उसका ज्ञान मोक्ष का उपयोगी हैं, 
प्रधान के ज्ञान का अभाव होने पर प्रधान और पुरुष का विवेक-ग्रह न हो सकेगा, तब अपवगं 
की प्राप्ति क्योंकर होगी ? यदि” सांख्य-सम्मत प्रधान की अशाब्दता ( अप्रामाणिकता ) के 
कारण प्रधान-पक्ष में परितोष नहीं, तब वेदान्त-सम्मत अव्यक्त ( भुतसुक्ष्म ) को दुश्वादि का 
` आयतन माना जा सकता है, वह प्रामाणिक है, उसमें अपरितोष का कोई कारण नहीं। 
मधान-पक्ष-परिग्रह के द्वारा ही, भाषा का, ते अब्पक्तपक्षन्ती-सुचित कर दिया है। . .. : 


चदभ्वचादय्ाायतनस्य ब्रह्मत्व न्दी ३ 
यु हात्वम |, „ हिन्दीसडितमामतोसंचलितम्‌ (2 


दायतनत्वोषपत्तः । धृतिप्रसिद्धो चा चायुः स्यात्‌ , “वायु गोतम तत्खूचं वायुना 
चे गोतम सूत्रेणायं च लोकः परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि संहृब्यानि भवन्ति' 
( बृह० ३।७।२ ` इति चायोरपि चिधारणव्वश्रचणात्‌। शारीरो वा स्यात्‌ , तस्यापि 
भोवतृत्वाद्गोग्यं प्रपञ्चं प्रत्यायतनत्वोपषत्तेरित्येवं प्राप्त इद्माइ- द्यभ्वाद्यायतन- 
मिति | द्यौश्व भूश्च यभुवो, द्यसुचावादी यस्य तदिदं द्युभ्वादि । यदेतदस्मिन्वाक्ये 


भामती 
सूचितम्‌ । अथ तु साक्षाच्छुत्युक्त द्यभ्वाद्यायतनमा द्रियसे, ततो वायुरेवास्तु । “वायुना वे गोतम सूत्रेणायं 
च लोक: परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि संहब्धानि भवन्ति’ इति श्रृतेः । यदि त्वात्मशब्दाभिधेयत्वं न 
विद्यत इति न परितुष्वसि, भवतु तहि शारीरस्तस्य भोक्तुर्भोग्यान्‌ द्युप्रभूतीन्‌ प्रत्यायतनस्वात्‌ । यदि 
पुनरस्य युभ्वाद्यायतनस्य सर्वज्ञश्रुतेरत्रापि न परितुष्यसि, भवतु ततो हिरण्पगभं एव भगवान्‌ सर्वज्ञः 
ुत्रात्मा झुभ्वाद्यायतनम्‌ । तस्य हि कायंस्वेन पारवर्वं चामृतात्परब्रह्मणो भेदश्रेत्यादि सर्वमुपपद्यते । 
अयमपि वायुना वे गौतम सूत्रेणेति श्रुतिमुपन्यस्यता सुचितः। तस्मादयं दयप्रभूतीनामायतनमिति । 


एवं प्राप्षेशभिवीयते । द्युभ्वाद्यायतनं परब्रह्मव, न प्रधानाव्याकृतवायुश्ञारीरहिरण्पगर्भाः । कुतः ? 
स्वशब्दात्‌ । 


घारणाद्वाऽमृतर्वस्य साघनाद्वाऽस्य सेतुंता । 
युवं पक्षेऽपि मुख्याथंः सेतुशब्दो हि नेष्यते ॥ 
नहि मृद्दारमयी मूत्तंः पारावारमध्यवर्तो पायसां विधारको लोकसिद्धः सेतुः प्रधानं वाश्ब्याकृतं 


भामती-व्याख्या 
यदि साक्षात्‌ श्रुति-प्रतिपादित पदार्थं को ही युभ्वादि का आयतन मानना अभीष्ट है, 
तब वायु का ग्रहृण किया जा सकता है, वथोंकि श्रुति स्पष्ट कहती है-- वायुना वे गौतम 
सुत्नेणायं च लोकः पारश्च लोकः सर्वाणि च भुतानि संहब्धानि भवन्ति” ( बृहु० उ० ३।७।१ ) । 
अर्थात्‌ वायु ही वह एक सूत्र ( धागा ) है, जिसमें सभी लोक, और भूत गथे हुए हैं । 
यदि वायु को “आत्मा? शब्द, का अभिधेय नहीं माता जा सकता, तब शारीर 
( जीवात्मा ) को द्युम्वादि का आयतन कहा जा सकता है, क्योंकि वह भोक्ता होने के कारण 
भोग्यरूप द्युलोकादि का आयतन हो सकता है [ जीव अपने अहृ्छों के हारा जगतुका स्रष्टा 
( उपादान कारण ) और ब्रह्म से भिन्न होने के कारण ममृत (ब्रह्म ) का सेतु ( प्रापक ) 
भो है। यदि द्युभ्वादि के आयतन पदार्थ में “यः सर्वज्ञः सर्ववित्‌” । मुण्ड. २।२७ ) इस प्रकार 
श्रुत सर्वज्ञत्व की जीव में उपपत्ति नहीं हो सकती, तब सर्वज्ञ भगवानु हिरण्यगभं को द्युस्वादि 
का आयतन मान सकते हैं, क्योंकि वह विराट्‌ शरीरावच्छिन्न होने के कारण कार्य 
( परिच्छिन्न ) है, अतः पारवाचु एवं अमृतरूप परब्रह्म से भिन्न होने के कारण अमृत का 
सेतु ( प्रापक ) है--इस प्रकार सभी विशेषणों का सामञ्जस्य हिरण्यगर्भे में हो जाता है । 
“वायुना वे गौतम सुत्रेण” ( बृह० उ० ३७२ ) इस श्रुति का उल्लेख करके भाष्यकार ने 
यह सूत्रात्मा हिर॑ण्यगर्भ का पक्ष भी सूचित किया हैं । 
सिद्धान्त- युभ्वादि का आयतन परब्रह्म ही है प्रधानादि' ( प्रधान, अव्याकृत, 
वायु, जीव और हिरण्यगर्भ ) नहीं, क्योंकि स्वकीय ( स्वोपस्थापक ) आत्मादि शब्दों के द्वारा 
यहाँ पर ब्रह्म ही आयतनत्वेन उपस्थित है एवं 
धारणाद्वा$मृतत्वस्य साधताद्वा$स्य सेतुता । 
पुरवेपक्षे$पि मुख्यार्थः सेतुशब्दो हि नेष्यते॥ 
'सेतु' शब्द का मुख्यि"अर्थे'जोन्स्नेब मेर प्रसिदध “पट्टी या लकड़ी का बाँध', वह्‌ तो 


~ 
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यौः पृथिन्यन्तरिक्षं मनः प्राणा इत्वेचमात्मकं जगदोतस्वैन निर्दिष्टं तस्यायतनं परं 
ब्रह्म भवितुमहैति । कुतः ? स्वशब्दाद्‌ , आत्मशब्दादित्यर्थंः । आत्मशब्दो होह भवति-- 
“तमेचेकं जानथ आत्मानम्‌? इति। आत्मशब्दश्च परमात्मपरिग्रहे सस्यगवकट्पते, 
नाथौन्तरपरिप्रहे । कचिद्च स्वराब्देनेच ब्रह्मण आयतनत्वं भूयते "सन्मूलाः सोस्येमाः 
सवाः प्रजाः सदायतनाः सत्प्रतिष्ठाः' (छा० ६।८।४) इति | स्वशब्देनेव चेह पुरस्ता- 
दुपरिष्टाच्च ब्रह्म संकोत्यंते - पुरुष पवेदं विश्वं कम तपो ब्रह्म परास्तम्‌? इति। 
'ब्रह्मेबेदमसतं पुरस्ताद्‌ ब्रह्म पश्चाद्त्रह्म दक्षिणश्चोत्तरेण ( मुण्ड० २।२।११ ) इति च। 

भामती 
वा वायुर्वा जीवो वा सूत्रात्मा वाऽभ्युपेयते । किन्तु पारवत्तामात्रपरो लाक्षणिकः सेतुशब्दोऽभ्युपेयः । 
सोऽस्माकं पारवत्तावजं विघारणट्वमात्रेण योगमात्राद्रूढि परित्यञ्य प्रवत्स्यति । जोवानाममृतत्वपदप्रापति- 
साघनत्वं वात्मज्ञानस्य पारवत एव लक्षयिष्यत । अमूतशब्दश्च भावप्रधानः, यथा 'चेकयोद्विवचनेक- 
वचने! इत्यत्र द्वित्वेकत्वे दरधेकदाबदार्था, अन्यया दृ्येकेष्विति स्यात्‌ । तदिदमुक्तं भाष्यकृता & अमृतत्व- 
साधनत्वादू इति & । तथा चामृतस्येति च सेतुरिति च ब्रह्माणि युभ्वाद्यायतन उपपत्स्येते । अन्न च 
स्वज्ञब्दादिति तन्त्रोच्चरितगात्मशब्दादिति च सदायतना इति सच्छब्दादिति च ब्रह्मशन्दादिति च 
सूचयति । सर्वे होते$स्य स्वशब्दाः। | 


भामती-व्याख्या 
पुव॑पक्ष में भी नहीं अपनाया जा सकता, क्योंकि वैसा पदार्थ प्रधान, अव्याकृत, वायु, जीव 
ओर हिरण्यगर्भ में से कोई भी नहीं। हाँ, पारवत्ता ( परिच्छिन्नता ) मात्र में 'सेतु' शब्द 
की लक्षणा अवश्य की जा सकती है, वैसा तो हमारे ( सिद्धान्ती के) पक्ष में भी सम्भव है 
अर्थात्‌ पारवत्ता ( परिच्छिन्नता ) को छोड़ कर विधारणत्वमात्र की विवक्षा की जा सकती, 
अतः 'षित्रु वन्धने' धातु से.निष्पन्न 'सेतु” शब्द अपने लोक-प्रसिद्ध रूढ अर्थं का परित्याग 
करके धारणरूप ( बन्धनात्मक ) योगार्थं को लेकर प्रवृत्त हो जायगा, अतः 'अमृतस्य सेतु: 
का अर्थ अमृतत्वस्य धारकं ब्रह्म'- ऐसा अर्थ सम्पन्न हो जायगा । अथवा 'अमृतत्वस्य 
( जीवानां मोक्षस्य ) साधनं ब्रह्मज्ञानमः--ऐसे अर्थ में लक्षणा की जा सकती है । 'अमृत' शब्द 
अमृतत्वरूप भावाथंपरक वैसे ही माना जा सकता है, जसे “द्वद्येकयोद्विवचनेकव्चने” 
( पा० सु० १।४ २२ ) यहाँ दि! और 'एक' शब्द से द्वित्व और एकत्व विवक्षित होता है, 
अत एव द्वित और एकत्व पदार्थों के दो होने के कारण द्वयकयो?' यहाँ द्विवचन सम्पन्न हो 
जाता है, अन्यथा दो और एक को मिलाने पर बहुत संख्या हो जाती है, अतः 'इचेकेषु'--इस 
प्रकार का प्रयोग होना चाहिए । इस वस्तु-स्थिति को ध्यान में रख कर भाष्यकार ने 
कहा है--यमृतत्वसाधनत्वात्‌” । इस प्रकार अमृतस्य’ और सेतु'--ये दोनों निर्देश ब्रह्म को 
द॒भ्वादि का आयतन मान लेने पर उपपन्न हो जाते हैं । यहाँ 'स्वशब्दात्‌ः-- यह 
तन्त्रोच्चरित 'स्वशब्द' का एक वार उच्चारण किया गया है [ तन्त्र और प्रसङ्ग का लक्षण 
श्री भाष्यकार ने किया है-- 
साधारणं भवेत्‌ तन्त्रं परार्थे त्वप्रयोजकः। 
एवमेव प्रसङ्गः स्याद विद्यमाने स्वके विधौ ॥ ( शा० भा० पु २०९६ ) 

अनेक प्रधान कर्मों का उपकार जिस अङ्ग कमं के एक वार के अनुष्ठान से ही सम्पन्न हो 
जाता दै, उस अङ्ग कर्म को तन्त्रानुछित और अनेक अर्थो का बोध कराने के लिए सक्त 
उच्चरित शब्द को तन्त्रोच्चरित कहा जाता है। अन्याथे-प्रयुक्त कमं का प्रसङ्गतः अन्याथं- 
साधन प्रसङ्ग कहलाता है, उसे कमिक्षा,८की:। जिएप्रत्ति/क्के।०लिए तपे द्ध में दधि डालना 


द्युभ्वाद्यायतनस्य प्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतोसंवलितम्‌ ३२७ 


तत्र त्वायतनायतनवद्धावश्रंथणा ते सबै प्रहतिभव सीमानीधिकरण्यात्‌। यथानेका- 
त्मको वृक्षः शाखा स्कन्धो सूळं चेत्येवं नानारसो विचित्र आत्मेत्याशङ्का सम्मवति, 
तां निवतंयितु सावघारणमादद 'तमेचेकं जानथ आत्मानम' इति । पतदुक्त भवति - 
न कार्यप्रपञ्चविशिष्टो विचित्र आत्मा विज्ञेयः । कि तहि ? अविद्याकृतं कार्यप्रपंच॑ 
बिद्यया प्रविलापयन्तस्तमेगैकमायतनभूतमात्मानं जानशैकरसमिति । यथा यस्मि- 
न्नास्ते देवदत्तस्तदानयेत्युक्त आसनमेवानयति न देवदत्तम्‌ , तद्धदायतनभूतस्येगैकर- 
सस्यात्मनो विशेयत्वमुपद्ध्यत्ते । चिकारानुताभिसन्धस्य चापवादः थयते-“मत्योः 
स सृत्युमाप्नोति य इह नानेच पश्यति ( का० २।४।११ ) इति । सवं ब्रह्मति तु सामा- 
नाधिकरण्यं प्रपश्चविलापनाथ, नानेकरसताप्रतिपादनाथम्‌। “स यथा सेन्धवघनो.ऽ- 
नन्तरो-ऽबाह्यः कृत्स्नो रसधन पनैवं चा अरे.$यमात्मानन्तरो5बाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन 
पच? ( बृह० ४५१३) इत्येकरसताभ्रवणात््‌ तस्माद्‌ य॒भ्वाद्यायतनं परं ब्रह्म । 
यत्तक्त-सेतुश्रतेः सेतोञ्च पारवच्तबोपपत्तत्रह्मणो.5थॉन्‍्तरेण चद्युभ्वाद्यायतनेन भवि- 
————— TS TS 
स्यादेतत्‌ --आ यतनायतनवःद्भावः सबं ब्रह्मेति च सामानाधिकरण्यं हिरण्यगसेंऽप्युपपद्यते । 
तथा च स एवात्रास्त्वमुतत्वस्य सेतुरित्याशङ्कथ श्रुतिवाक्येन सावधारणेनोत्तरमत्ह ® तत्रायतनायतन- 
ब्टावश्चवणाद्‌ इति ® । विकारख्पेऽनृतेऽनिर्वाच्येऽभिसन्धोऽभिसन्धानं यस्य स तथोक्तः । भेदप्रपञ्चं 
सत्यमभिमस्यमान इति यावत्‌ । तस्यापवादो दोषः श्रुयते--मृत्योः” इति। “सबं ब्रह्मेति तु? इति । 
यत्सर्वमविद्यारोपितं तत्सवं परामाथंतो ब्रह्म , न तु यद्‌ ब्रह्म तत्सवंमित्यर्थः । 


भामती-व्याख्या ले 
प्रसङ्गतः वाजिन द्रव्य का भी निष्पादक माना जाता है ]। जिन अनेक शब्दों का बोध कराने 


के लिए 'स्वशब्द' तन्त्रोच्चरित है, वे हैं-आत्मशब्द, सत्‌ शब्दः और “ब्रह्म शब्द’ । 
“तमेवैकं जानथ आत्मानम्‌” ( मुण्ड० २९२५), “सन्मूला सोम्येमाः सर्वाः प्रजाः” 
( छां* ६८४), “ब्रह्म॑बेदममृतं पुरस्तात्‌” ( मुण्ड २।२।१९ ) इत्यादि वाबयों में प्रयुक्त 
आत्मादि शब्द साक्षात्‌ ब्रह्म के जगदायतनत्वेन उपस्थापक हैं। आत्मादि सभी शब्द ब्रह्म के 
स्वशब्द ( स्वकीय शब्द ) हैं। 

यह जो शङ्का होती है कि. “यस्मिन्‌ द्यो! परथिवी चान्तरिक्षम्‌” ( मुण्ड २।२।५ ) 
इत्यादि वाकयों में जगत्‌ और आत्मा का आयतन-आयतनीभाव ( आधाराधेयभाव ) एवं 
“ब्रहावेदं विश्वम्‌” ( मुण्ड० २।२।११ ) इस प्रकार सामानाधिकरण्य श्रुत है, वह हिरण्यगर्भे में 
क्षी उपपन्न हो जाता है, अतः वह यहाँ अमृतत्व का सेतु क्यों नहीं माना जा सकता ? उस 
शङ्का को दूर करने के लिए भाष्यकार ने श्रुतित अवधारण को प्रस्तुत किया हे-- तां 
निवर्तयितुं सावधारणमाह- तमेवैकं जानथ आत्मानम्‌” । एवकाररूप अवधारण के द्वारा 
अन्य-योग ( कार्य-प्रपः्च का वैशिष्टय ) हटा कर शुद्ध ब्रह्म को ज्ञेय माना गया है, वह सकल 
भेदःरहित एक मात्र ब्रह्मत्व ही है । “विकारानृताभिसन्धस्य चापवादः श्रूयते”--इस भाष्य 
का अर्थे यह है कि विकाररूप अनृत प्रपञ्च में जिस (अज्ञानी का अभिसन्ध ( अभिमान ) 
हैं अर्थात्‌ मिथ्या भेदःप्रपञ्च में जो सत्यत्व का अभिमान करता है, उसके लिए अपवाद 
( दोष ) का अभिधान किया गया है--“मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह्‌ नानेव पश्यति” । जो 
शाखा; स्कन्ध, मूलाद्यात्मक नानारूप . वृक्ष के समान जगत्‌ के आयतत्त को नानारस मानता 
है, वह जस्म-मरण के प्रवाह में ही पड़ा रहता है। ' 'सव ब्रह्मेति तु सामानाधिकरण्यं प्रपञ्च 
प्रविलापतार्थेम्‌”' । “यश्चौर्‌ः „नस्‌ स्थाणु £--इस प्रकार बाधित-सामानाधिकरण्य के समान ही 
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तव्यमिति । अत्रोच्यते -विधारणत्वमात्रमत्र सेतुश्र॒त्या विचक्ष्यते, न पारवत्त्वादि । 
नहि सृद्दारुमयो लोके सेतुदृष्ट इत्यत्रापि स॒द्दारुमय पव सेतुरभ्युपगस्यते । सेतुशब्दा- 
थाऽपि व्विधारणस्चमात्रमेच न पारवत्त्वादि, षिञो वन्धनकर्मेणः सेतुशब्दव्युत्पत्तः | 
अपर आह-'तमेनैकं जानथ आत्मानम्‌? इति यद्तत्संकोर्तितमात्मज्षानं, यच्चेतत्‌ ` 
'अन्या याचो विमुञ्चथः इति चाग्विमोचनं, तदत्रासतत्वसाधनत्वात्‌ 'अस्तृतस्येष सेलु? 
इति सेतुश्रुत्या संकीत्यंते, न तु यञ्वाद्यायतनम्‌ । तत्र यदुक्त सेतुश्रृतेत्रेह्मणो ऽथान्तरेण ` 
युभ्वाद्यायतनेन भाव्यमित्येतदयुक्तम्‌॥ १ ॥ 
[ युक्तोषसृप्यन्यप देशात्‌ ॥ २ ॥ 
इतश्च परमेव ब्रह्म दय॒भ्वायायतनम्‌ । यस्मान्सुक्तोपस्ृप्यता स्य व्यपदिश्यमाना 
भामती 
&अपर आह इति® । नात्र चुभ्वाद्यायतनस्य सेतुतोच्यते मेन पारवत्ता स्यात्‌ , किन्तु जानथेति 
यज्ज्ञानं कौत्तितं, यश्च वाचो विमुञ्चथेति वाग्विभोकः, तस्यामृतत्वसाधनत्वेन सेतुतोच्यते । तच्चोभयमपि 
पारवदेव । न च प्राधान्यादेष इति सर्वनाम्ना युभ्वाद्यायतनमात्मेव परामृश्यते, न तु तञ्ज्ञानवाग्विमोचने 
इति साम्प्रतम्‌ , वार्विमोचनात्मज्ञानभावनयोरेव विधेयस्वेन प्राधान्यात्‌ । आत्मनस्तु द्रव्यस्याऽ्यापारत- 
याऽविधेयत्वात्‌ । विधेयस्य व्यापारस्थेव व्यापारवतोऽमृतत्वसाधनस्वात्‌ । न चेदमेकान्तिकं यत्प्रधानमेव 
सर्वनाम्ना परामुद्यते । क्वचिदयोग्यतया प्रधानमुत्सूज्य योग्यतया गुणोऽपि परामुइयते ॥ १॥ 


भामती-व्याख्या 
'यत्सर्वमिदमारोपितम्‌, तत्सवं परमार्थतो ब्रह्म--ऐसी ही प्रतीति विवक्षित है, 'यद्‌ ब्रह्म 


तत्सवंम्‌”-ऐसी नहीं, क्योंकि बाधःसामानाधिकरण्यस्थल पर वाध्यमान पदार्थ का बाध मन 
में रख कर सामानाधिकरण्य-व्यवहार होता है, अतः 'यत्सर्व कल्पितम्‌’--इस प्रकार बाधित 
प्रपश्व काही निर्देश यत्पद के द्वारा होता है, ब्रह्म का नहीं, अन्यथा ब्रह्म का वाध एवं ' 
“कार्यप्रपञ्चं प्रविलापयन्तः” इस भाष्य का विरोध प्र्त होगा । 

अन्य विचारको का कहना है कि उक्त श्रुति में दयुभ्वादि के आयतन में सेतुरूपता 
विवक्षित नहीं कि ब्रह्म में पारवत्ता ( परिच्छित्नता ) प्रसक्त हो, किन्तु जानथ’ पद के द्वारा 
कीर्तित ज्ञान और “अन्या वाचो पिमुश्चथ”--इस वात्य से निर्दिष्ट अपर विद्या के त्याग में 
सेतुता ( मोक्ष-हेतुता ) विवक्षित है, क्योंकि “ज्ञात्वा देवं मुच्यते” ( श्वेता. १८) और 
“त्यागेनकेऽपृतत्वमानशुः” ( के. ३) इत्यादि. श्रुतियों में ज्ञान भौर त्याग को ही मोक्ष का 
साधन माना गया है । ज्ञान और त्याग-दोनों ही पारवान्‌ होने से सेतु पदार्थं हो सकते हैं। 
यदि कहा जाय कि “अमृतस्येष सेतुः” यहाँ पर 'एषः'--इस सर्वनाम पद के द्वारा प्रधानभूत 
आत्मा का परामर्श करके उसमें ही सेतुता विहित है, उसके ज्ञान और अन्यार्थ के त्याग में 
नहीं । तो वैसा नहीं कह सकते, क्योंकि प्रकृत में आत्मज्ञान और अन्यवाग्विमोचन ही विधेय 
होने के कारण प्रधान हैं। क्रिया का ही विधान होता है, आत्मा द्रव्य है, व्यापार ( क्रिया ) 
नहीं, अतः विधेय नहीं हो सकता । विधेयरूप प्रधान कर्म (ज्ञान) ही अपने सहायक व्यापारों 
( विवेकादि अङ्ग कर्मों ) से युक्त होकर अमृतत्व का साधन होता है । दूसरी बात यह भी है 
कि द पदों के द्वारा प्रधानभूत अर्थ का ही परामर्श होता है- ऐसा कोई अकाट्य नियम 
9 क्योंकि कहीं-कहीं अयोग्य होने के कारण प्रधानाथ को छोड कर गौणीभूत योग्य पदार्थ 
का परामश होता है, जैसे कि “तप्ते पयसि दध्यानयति, सा वेश्‍वदेव्याभिक्षा”--इत्यादि स्थलों 
पर शब्दतः अप्रधानभूत पयः पदार्थ का परामर्श किया जाता है, फलतः प्रकृत में 'एष' पद के 
द्वारा ब्रह्म के बोध का परामर्शं किया जा सकता है ॥ १॥ 
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डद्यत । मुकतरुपस्टुप्य पखप्यम्‌ । दहा दिप्वनात्मस्वहमस्मीर यात्मबुद्धिरचिद्या, 


ततस्तत्पूजनादी रागस्तत्परिभवादौ द्वेषस्तदुच्छेददशेनाद्गयं मोहश्वेत्येवमयमनन्त- 
भेदोऽनथब्रातः संततः सवषां नः प्रत्यक्षः । तादपययेणाविद्यारागद्वषादिदोषमुक्तरुप- 
खप्यं गस्यमेतदिति यश्वाद्यायतन प्रकृत्य व्यपदेशो भचति । कथम्‌ ? भिद्यते हृदय- 
आथाइछचन्त सचसंशयाः। क्षीयन्त चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरे? ( मुण्ड० - 
२।२।८ ) इत्युकत्वा ब्रवोति - तथा विद्ठाज्ञामरूपाद्विमुक्तः परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यम्‌' 
( मुण्ड० २।२।८ ) इति । ब्रह्मणश्च मक्तोपसप्यत्व प्रसिद्धं शास्त्र -'यदा सच प्रम॒च्यन्ते 
कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ मर्त्योऽसुतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते? ( वृह० ४।४।७ ) 
इत्येचमादो । प्रधानादीनां तु न क्वचिन्मक्तोपसृप्यत्वमस्ति प्रसिद्वम्‌। अपि च 'तमे- 
वेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथाम्ृतस्यष सेतु इति वाग्विमोकपूवेकं 
विज्ञयत्वमिह यभ्चादायतनस्योच्यते । तच्च ` श्र॒त्यन्तरे ब्रह्मणो इष्टम्‌-'तमेव चोरो 
विज्ञाय प्रज्ञा कुवीत ब्राह्मण: । नाजुध्यायाद्हुञ्छव्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌’ । ( बृह० 
४।४।२१ ) इति । तस्मादपि दयश्वाद्यायतनं पर ब्रह्म ॥ २॥ 

नाइुभानमतच्छब्दातू ॥ ३॥ 


यथा ब्रह्मणः प्रतिपादको चेशेषिको हेतुरुक्तो नवमर्थान्तरस्य वशेषिको हेतु 


भामती 

दयभ्वाद्यायतनं प्रङ्ःयाविद्यादिदोषमुक्तेरुपसुप्यं व्यपदिश्यते "भिद्यते हृदयग्रन्थिः इत्यादिना । तेन. 
तद्‌ द्यभ्वाद्यायतनविषयमेव । ब्रह्मणश्च मुक्तोपसुप्यरवं ‘यदा सवे प्रमुच्यन्ते’ इत्यादो श्रुत्यन्तरे प्रसिद्धम्‌ । 
तस्मान्मुक्तोपसृयत्व्राद्‌ दभ्वाद्यायतनं ब्रह्मेति निश्चीयते । हृदयम्रन्थिश्चाविद्यारागद्वेषभयमोहाः । मोहश्च 
विधादः शोकः, परं हिरण्यगर्भाद्यवरं यस्य तद्‌ ब्रह्म तथोक्तम्‌ , तस्मिन्‌ ब्रह्मणि यद्‌ दृष्टं दर्शनं तस्मित्‌ 
तदर्थमिति यावत्‌; यथा 'दर्मणि द्वीपिनं हन्ति’ इति चर्मार्थमिति गम्पते। नामरूपादिस्यप्यविद्याभिप्रायम्‌ । 
कामा येऽस्य हृदि थिताः' इति कामा इत्यविद्यामुपलक्षयति ॥ २॥ 

नानुमानमित्युपलक्षणं, नाव्याक्कतमित्यपि द्रष्टव्यं, हेतोरभयत्रापि साम्यात्‌ ॥ ३॥ 


सामती-व्याख्या 

प्रक्रान्त द्यु और भू आदि प्रपञ्च के आयतन में अविद्यादि दोषों से मुक्त पुरुषों के द्वारा 
उपसृप्यता ( प्राप्यता) का प्रतिपादन क्रिया गया है--“विद्वान्‌ नामरूपाद्विमुक्त: परात्परं 
पुरुषमुपेति दिव्यम्‌” ( मुण्ड, ३।२।८ ) । मुक्त पुरुषों के द्वारा ब्रह्म ही प्राप्य है, ऐसा अध्य 
श्रतियों में प्रसिद्ध है--“मर्त्यो$मृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते” ( बृह्‌. उ. ४॥४७ ) । फलत 
मुक्तोपसृप्य होने के कारण द्युलोकादि का आयतन ब्रह्म ही है-ऐसा निश्चित हो जाता है। . 
उक्त श्रति में 'ग्रन्थि' पद के द्वारा अविद्या, राग, द्वेष, भय और मोह का ग्रहण किया गया हवै। 
मोह नाम है-विषाद का, जिसे शोक भी कहते'हें । “तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे”--यहाँ 'परावर॑ 
पद का अर्थं है--'परं हिरण्यगर्भादि अवरं ( निकृष्ट ) यस्मात्‌, तत्‌? किन्तु भाष्यकार ने कहा 
है--“परं च कारणात्मनाऽवरं च कार्यात्मना, तस्मिन्‌ परावरे” ( मुण्ड. पृ. ३१ ) । “तस्मिन 

छ” यहाँ पर मिमित्तार्थक सप्तमी विभक्ति प्रयुक्त है। जैसे “चमंणि द्वीपिनं हन्ति'-इस 

वाक्य का अर्थ होता है--चर्मार्थ द्वीपिनं हन्ति’, वैसे ही तस्मिन्‌ दृष्टे! का अथे है--तिदथम्‌ 
“नामरूपाद्‌ विमुक्तः”-यहाँ पर अविद्या का बोध कराते के लिए 'नामख्प' का प्रयोग किया | 
गया है, उसी प्रकार “कामा येऽस्य हृदि श्रिताः'-यह 'काम' पद भी अविद्या का 
उपलक्षक हे॥ २॥ 

“नानुमानम”-यहा-प्रधाचाथक/5अतुपातशपद०क्षिव्प्राकत' का भी उपलक्षक है, भतः 

४२ 
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प्रतिपादकोऽस्तीत्याह- नाचुमानिक सांख्यस्टृतिपरिकहिंपतं प्रधानमिह युभ्वाद्याय- 
तनत्वेन प्रतिपत्तव्यम्‌ । कस्मात्‌ ? अतच्छब्दात्‌ । तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः 
शब्द्स्तच्छच्दः, न तच्छव्दो$तच्छब्दः । न ह्यत्राचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः कश्चि- 
उछब्दो 5स्ति, येनाचेतनं प्रधानं कारणत्वेनायतनत्वेन बाऽवगस्येत। तद्विपरीतस्य 
` खेतनस्य प्रतिपादकशब्दो ऽत्रास्िति-यः सर्वज्ञः सर्वावितः ( मुण्ड० १।१।९ ) इत्यादिः । 
अत एव न चायुरपीह द॒भ्वाधायतनत्वेनाश्रीयते ।-३ || 

प्राणभृच्च ॥ ४ ॥ 

यदपि प्राणभ्वतो षिश्चानात्मन आत्मत्वं चेतनत्वं च संभचति तथाप्युपाधिपरि- 
च्छिन्नन्ञानस्य सर्वेश्त्वाद्यसंभवे सत्यस्मादेवातच्छव्दात्प्राणश्ुदपि न युभ्वाद्यायतनत्वे- 
नाश्चयितब्यः। न चोपाधिपरिञ्छिन्नस्याविभोः प्राणभृतो य॒भ्वाद्यायतनत्वमपि सम्य- 
बसंभवति । पृथग्योगकरणपुत्तरार्थम्‌ ॥ ४ ॥ 

कुतश्च न प्रःणभ्रद्‌ य॒भ्वाद्यायतनत्वेनः्रयितव्यः- 

भेदव्यपदेशात्‌ ॥ ५ ॥ 

भेदव्यपदेशेश्चेह भवति -'तमेचेकं जानथ आत्मानम्‌' इति श्ञेयज्ञाठभावेन । तत्र 

प्राणभृत्तावन्मुमुश्ष॒त्वाज्ञञाता, परिशेषादात्मशब्द्चाच्यं ब्रह्म ज्ञेयं द्यभ्वाद्यायतनमिति 
गम्यते, न प्राणभृत्‌ ॥ ५॥ 
भामती 

चेनातच्छन्दत्वं हेतुरनुकृष्यते । स्वयञ्च भाष्यकुद्धेतुमाह & न चोपाधिपरिच्छिन्नस्य इति & | 
&त सम्पक्‌ सम्भवति नाञ्जतमित्यरथंः। भोग्यत्वेन हि आयतनत्वमतिक्लिम्‌ । स्यादेतत्‌ - यद्यतच्छ- 
ब्वत्वादित्यत्रापि देतुरनुक्रष्टव्यः, हन्त कस्मात्‌ पृथग्योगकरणं, यावता न ध्राणभृदनुमाने इत्येक एव योगः 
कस्मान्न कृत इत्यत आह & पृथग्‌ इति & । भेदव्यपदेशादित्यादिना हि प्राणभृदेव निषिध्यते, न प्रधानं, 
तश्चेकपोगकरणे दुविज्ञानं स्यादिति। ४-५ ॥ 

भामती-व्याख्या 
“नाव्यक्ृुतम्‌'- ऐसा भी निरास किया जा सकता है, क्योंकि प्रधान और अव्यक्त-इन दोनों 
के निराकरण में समान हेतुओं का उपन्यास किया जाता है॥ ३॥ 

“प्राणभृत्‌ च”-इस सूत्र में प्रयुक्त चकार के द्वारा पुर्वं सूत्र में अवस्थित 'अतच्छन्दात्‌'- 
इस हेतु की अनुवृत्ति की जाती है, जैसा कि स्वयं भाष्यकार कहते हैं-अस्मादेवातच्छब्दात्‌ 
प्राणभृदपि न युभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः” अर्थात्‌ “यस्मिन द्यौः पृथिवी”--यहाँ पर जैसे 
प्रधान का वाचक कोई शब्द न होने के कारण प्रधान को द्युलोकादि का आयतन नहीं माना 
जा सकता, वेसे ही प्राणभृत्‌ ( जीव ) का भी वाचक शब्द न होने के कारण जीव को भी 
धुभ्वादि का आयतन नहीं माना जा सकता । “प्राणभृतो द्युभ्वाद्याथतनत्वमपि न सम्यक्‌ 
सम्भवति”- यहाँ प्रयुक्त सम्यक्‌ पद के द्वारा सहजभाव से आयतनत्व के उपपादन का जीव 
में निषेध किया गया है, अतः भोग्य प्रपञ्च का भोक्ता होने के कारण जो जीव को चुश्वादि 
का आयतन कहा गया था, वह विलष्ट कत्पनामात्र है। यदि प्रधान और जीव-_दोनों का 
निषेध विवक्षित है, तब दोनों सूत्रों को मिला कर “नानुमानमतच्छन्दात्‌ प्राणभूच्च”-- ऐसा 
नज Ln ee 0 सूत्र क्यों किया ? इस प्रश्न का उत्तर 
का नि थिया गया है सुत्र म निदिष्ट हेतु के द्वारा केवल प्राणभूत्‌ ( जीव ) 

या ह, प्रधानादि का नहीं, भतः योग-विभाग किया गया कि!उत्तर सूत्र के 
साथ प्रधानादि का भी अन्वय प्रसक्त न हो The ST 
ya Vrat Shastri Collection. 
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कुतश्च न प्राणशुद्‌ य॒भ्चाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः 
प्रकरणात्‌ ॥ ६॥ 
प्रकरणं चेदं परमात्मनः, "कस्मिन्नु भगचो चिश्चाते सचेमिदं विज्ञातं भचति’ 
( सु० १११३ ) इत्येकविज्ञानेन सरवेविज्ञानापेक्षणात्‌ । परमात्मनि हि सचात्मके विज्ञाते 
समिद्‌ विज्ञातं स्यान्न केवले प्राणभ्ृ॒ति ॥ ६॥ 
कुतश्च न प्राणभृद्‌ च॒भ्वाद्यायतनस्वेनाश्चयितव्यः- 
स्थित्यदनाभ्यां च ॥ ७ ॥ 
द्यभ्याद्यायतनं च प्रकृत्य 'द्वा खुपणी सयुजा सखाया/ ( सु० ३।१।१ ) इत्यत्र 
स्थित्यदने निदिश्येते । तयोरन्यः पिप्पळं स्वाद्वत्ति’ इति कमफलाशनम्‌ , 'अनइनत्न- 
न्योऽमिचाकशीति' इत्योदासीन्येनावस्थानं च । ताभ्यां -च स्थित्यदनाभ्यामीश्वरक्षे 
त्रज्ञौ तत्र शुह्येते । यदि चेश्वरो यभ्चादायतनर्वंन चिचक्षितस्ततस्तस्य प्रकृतस्येश्व- 
रस्य क्षेतरञ्चात्पृथग्वचनमवकढ्पते । अन्यथा ह्यप्रकतवचनमाकांस्मकमसंबड् स्यात्‌ । 
नन्नु तवापि क्षेत्रश्ञस्येश्वरात्पृथग्वचनमाकस्मिकमेच प्रसञ्येत। न, तस्यांचिचक्षित- 
त्वात्‌ | क्षेत्रज्ञो हि कतृत्वन भोक्तृत्वेन च प्रतिशरीरं बुद्धयायुपाधिसंबद्धो लोकत 
एव प्रतिद्धो नासौ श्त्या तात्पर्येण विवक्ष्यते । ईश्वरस्तु लोकतोऽप्रसिद्धत्वा 
तात्पयंण विचक्ष्यत इति न तस्याकस्मिकं वचनं युकतम्‌। “गुहां प्रविष्टावात्मानौ हि” 


भामती 
न खलु हिरण्यगर्भादिषु ज्ञातेषु सवं ज्ञातं भवति किन्तु ब्रह्मण्येवेति ।। ६॥ 
यहि जीवो हिरण्यगर्मो वा द्युस्वाद्यायतनं भवेत्‌ ) ततस्तछक्कत्यानश्नघन्यो अभिचाकशीतीति 
परमात्माभिघानमाकस्मिकं प्रसज्येत । न च हिरण्यगभं उदासीनः तस्यापि भोकतुत्वात्‌ । न च जीवात्मेव 
द्यभ्वाद्यायतनं, तथा सति स एवात्र कथ्यते तत्कथनाय च ब्रह्मापि कथ्पते, अन्यथा सिद्धान्तेऽपि जीवात्म” 


कथनमाकस्मिकं स्यादिति वाच्यम्‌ । यतोऽनधिगतार्थावबोधनस्वरसेनाम्नायेन प्राणभून्मात्रप्रसिद्धजीवात्सा 


भामती-व्याख्या 

आयतन तत्त्व के प्रकरण में ही कहा गया है-कस्मिन्तु भगवो विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं 
भवति’ ( मुण्ड. १।१।३ ) । इससे यह नितान्त स्पष्ठ है कि जिस एक तत्त्व के ज्ञान से सभी 
पदार्थो का ज्ञान हो जाता है, वही द्युलोकादि का आयतन हे । प्रधान, अव्यक्त, जीव यां 
हिरण्यगर्भादि के ज्ञान से समस्त जगत्‌ ज्ञात नहीं होता, अपितु ब्रह्म के ज्ञान से ही सब कुछ 
ज्ञात हो जाता है, मतः ब्रह्म ही जगत्‌ का आयतन सिद्ध होता है॥ ६॥ 

यदि जीव या हिरण्यगर्भे को द्युलोकादि का आयतन माना जाता हैं, तव उसके 
प्रकरण में “अनश्नन्नन्योऽभिचाकाशीति”--इस प्रकार परन्रह्म का अभिधान आकस्मिक और 
अप्रासङ्गिक हो जायगा । हिरण्यगर्भे को उदासीन ( अभोक्ता ) नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
वह भी भोक्ता ही है । 

शङ्का-यदि जीवात्मा को ही द्युलोकादि का आयतन माना जाता है, तब उसी का 
ज्ञान कराने के लिए ब्रह्म की चर्चा माननी होगी, अन्यथा जीव का उल्लेख अप्रासङ्गिक 
हो जायगा । 
रा ती का प्रामाण्य अज्ञाताथं के बोधन में ही निहित होता है, जीव तो 
लोक में अत्यन्त प्रसिद्ध दै, अतः उसके बोधन से शास्त्रों में प्रामाण्य ही नहीं आता, तब 
उसका ज्ञान कराने के लिए ही ब्रह्म चित है--ऐसा कहना सम्भव नहीं, भाष्यकार ने यह्वी 
कहा है--तस्याविवक्षितत्विति १ Satya Vrat Shastri Collection 
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( ब्र० १।२।११।३ ) इत्यत्राप्येतदर्शितं द्वा खुपर्णा' इत्यस्यास््ची श्वरक्षेत्रजञाबुच्येते 
इति । यदापि पेङ्ग्यपनिषत्कतेन व्याख्यानेनास्यासचि सरवक्षे्र्ञाचुच्येते, तदापि न 
विरोधः कश्चित्‌ । कथम्‌ ? प्राणभ्रद्धीह घटादिच्छिद्ववत्सत्त्वायुपाध्यभिमानित्वेन 
प्रतिशरीरं गृह्यमाणो द्यश्वाद्यायतनं न भवतीति निषिध्यते । यस्तु सवशरीरेषूपाधि- 
भिर्चिनोपलक्ष्यते, परमात्मेच स भवति । यथा घटादिच्छिद्राणि घटादिभिरुपाधिसिः 
चिनोपलक्ष्यमाणानि महाकाश एच भवन्ति, तद्वत्‌ प्राणसृतः परस्मादभ्यत्वाद्घपपत्तेः 
प्रतिषेधो नोपपद्यते । तस्मात्सच्वाद्युपाध्यभिमानिन, एव दभ्चादायतनत्वप्रतिषेधः | 
तस्मात्परमेव ब्रह्म द्यभ्वाद्यायतनम्‌ । तदेतद्‌ 'अदडद्यत्वादियुणको धर्माक्तः' ( ब्र० 
१।२।२१।६) इत्यनेनेच सिद्धम्‌। तस्येच हि भूतयोनिवाक्यस्य मध्य इदं पढठितम्‌। 
“यस्मिन्‌ योः पृथित्री चान्तरिक्षम्‌? इति । प्रपञ्चाथं तु पुनरुपन्यस्तम्‌ ॥ ७॥। 
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(२ भूमाधिकरणम्‌ । सरू ८-६ ) 


भूमा संप्रसादादध्युपदेश।त्‌ ॥ ८ ॥ 
इद समामनन्ति-- भूमा त्वेव चिजिश्चासितव्य इति भूमानं भगवो विजिज्ञास 
भामिती 
घिगमायात्यन्तानवगतमलोकिक ब्रह्मादबोष्यत इति सुभाषितम्‌ । &यदापि पेङः्युपनिषत्कृतेन व्याख्यानेन 
इति । तत्र ह्यनश्नन्नन्यो अभिचाकञ्चीतीति जीव उपाधिरहितेन रूपेण ब्रह्मस्वभाव उदासीनोऽभोक्ता 
दशितः । तदथंमेवाचेतनस्य बुद्धिसत्त्वस्यापारमाथिकं भोवतृत्वमुक्तम्‌ । तथा चेत्यम्भूतं जीवं कथयतानेन 
मन्त्रवर्णेन द्युभ्वाद्यायतनं. ब्रह्मच कथितं अवति, उपाध्यवडिछत्नश्न जीव: प्रतिषिद्धो भवतीति न 
पेज़िब्राह्मणविरोध इत्यर्थः । कप्रपञ्चार्थम्‌ इति& । तन्मध्ये न पडितमिति छुरवाचिन्तयेदमधिकरणं 
परवृत्तमित्यथंः ॥ ७ ॥ 
कोर व "न्न छा. 
भामती-व्याख्या - 
` ` भाष्यकार ने जो कहा है कि “यदापि पेङ्गचुपनिषत्कृतेन व्याख्यानेतास्यामृचि सत्त्व- 
क्षेत्रज्ञावुच्येते, तदापि न विरोधः” । पैङ्गी उपनिषत्‌ में यह कहा गया है कि “अनशनन्नन्योऽ- 
भिचाकशीति-इस ऋचा-लण्ड के द्वारा जीव को उपाधि-रहित ब्रह्मावस्था में अभोक्ता कहा 
गा, उसका उपपादन करने के लिए ही अचेतन बुद्धि-तत्त्व में अपारमाथिक भोक्तृत्व कहा 
गया है ।” इस प्रकार जीव के स्वरूप का कथन करनेवाले उक्त मन्त्र के द्वारा ब्रह्म में ही 
चुभ्वादि की आयतनता प्रतिपादित होती है और उपाधि से अवच्छिन्न जीव में आयतनत्व 
का निषेध हो जाता है, अतः पैज्ञी-ब्राह्मण के साथ किसी प्रकार का विरोध नहीं आता । 
` यद्यपिद्य॒भ्वादि की भायतनता ब्रह्म में “अहश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः” (ब्र. सूः 
(२२६) इस सुत्र के द्वारा ही सिद्ध हो जाती है, क्योंकि उसी भूत.वर्गे की ब्रह्मगत कारणता- 
प्रतिपादन के प्रकरण में ही “यस्मिन्‌ द्यौः पृथिवी चान्तरिक्षम्‌” (मुण्ड. २।२।५) यह वाक्य भी 
पठित है। तथापि उसी अधिकरण का विस्तार करने के लिए पुनः वाकयान्तर के माध्यम से 
वहीं विचार प्रस्तुत किया गया है। अथवा कृत्वाचिस्ता-न्याप से [ अर्थात्‌ “यस्मिन्‌ द्यौः 
पृथिवी चान्तरिक्षमु”--यह वाक्य रह्मगत जगत्कारणता-प्रतिपादन के प्रकरण में पठित नहीं- 
ऐसा समझ कर ] उसी सिद्धान्त का पुनः प्रतिपादन किया गया है॥७॥ 
Es POPLTO De 


विषय--अमिहोत्रादि कमर तिला मे चिपुछ/होने फरूभी'आत्मज्ञान से वञ्चित होने के 


भूझनो ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दौसहितभामतोसंबलितम्‌ ३३३ 


Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 

इति । यत्र नान्यत्पश्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पश्यस्य- 
न्यद्विजानाति तददपम्‌' ( छा० ७२३,२४ ) इत्यादि । 

तत्र संशयः-कि प्राणो भूमा स्यात्‌, आहोोस्तित्परमात्मेति । कुतः संशयः ? 

भामती 

नारदः खलु देर्वाषः कमंविदनात्मवित्तया शोच्यमात्मानं मन्यमानो भगवन्तमात्मन्ञमाजानसिद्ध 
महायोगिनं सनतकुमारमुपससाद । उपसद्य चोवाच--भगवश्ननात्मज्ञताजनितश्ञोकसागरपारमुत्तारयतु माँ 
भगवानिति । तत्तदुपञ्चुत्य सनत्कुमारेण नामब्रह्मत्युपास्वेत्युक्ते नारदेन पृष्टं कि नाम्नोऽस्ति भूय इति । 
तन्न सनत्कुमारस्य प्रतिवचनं वाग्वाव नार्तो भूयसी । तदेवं नारदसनक्क्ुमारयोभूयसि प्रइनोत्तरे 
वागिस्द्रियसुपक्रम्य सनःसङ्कुहपचित्तध्यानविज्ञानबलान्नतोयवायुसहिततेजोनभःस्मराशाप्राणेषु परय्यंबसिते । 
कत्तंव्याकत्तंव्यविवेकः सङ्कल्पः, तस्य कारणं पूर्वापरविषयनिमित्तप्रयोजननिरूपणं चित्तम्‌ । स्मरः, 


स्मरणम्‌ : घ्राणस्य च समस्तक्रियाकारकफलभेदेत पित्राद्यास्मत्वेन च र॒थारनाभिदृषटान्तेन सवंप्रतिष्ठत्वेन च 
प्राणभूयरत्वर्दा्िनोऽतिवादित्वेन च नामादिप्रपञ्चादाशान्ताद्‌ भूयस्त्वमुवत्वाऽवृष्ट एव नारदेन सनत्कुमार 


एकग्रन्थेन (एप तु वातिवदति यः सत्येनातिबदतीति सत्यादीन्‌ कृतिपररयंन्तानुकत्वोपदिदेश, “सुखं त्वेव 
बिजिज्ञासितव्यम्‌' इति । तदुपश्चुस्य नारदेन सुखं भगवो विजिज्ञसेत्युक्ते सनध्कुमारो यो वे भूमा तत्‌ 
सुखमित्युपक्रम्य भूमानं व्युत्पादयाम्जभूव, यत्र नान्यत्पश्यतीत्यादिना । तदीटृशे विषये विचार मारभ्यते । 
तत्र संशयः--कि प्राणो भूमा स्यादाहो परमात्मेति | भावभवित्रोस्तादात्म्यविवच्या सामानाधिकरण्यं 


भामती =व्याख्या 
कारण शोकाकुल देवषि नारद ने महायोगी ब्रह्मवेत्ता भगवानु सनत्कुमार की शरण में जाकर 


प्राथंना की--भगवन्‌ ! मैं अनात्मज्ञ होने के कारण शोक-सागर में डूब रहा हूँ, कुपया आप 

इस दीन जन का उद्धार करें । नारद की प्रार्थना सुनकर भगवानु सनत्कुमार ने पहले कहा-- 

“नाम ब्रह्मेत्युपास्स्व” ( छां. ७४१४ )। अर्थात्‌ 'जेसे प्रतिमा की विष्णु-बुद्धचा उपासना की 

जाती है, वैसे ही नाम ( शब्द ) की ब्रह्मभावना से उपासना करनी चाहिए । ऐसा सुन कर 

श्री नारद ने पुछा--“अस्ति भगवो नाम्नो भुयः” ( छां. ७१५) अर्थात्‌ क्या नाम से भी 
बढ़ कर कोई अधिक उपयुक्त माध्यम है ? इस प्रश्‍न का उत्तर भगवान्‌ सनत्कुमार ने दिया-- 

“वाग्वाव नाम्नो भुयसी” ( छां. ७२।१ ) । इस प्रकार नारद और सनत्कुमार की लम्बी 
प्रश्‍तोत्तर-परम्परा में 'वाक्‌' इन्द्रिय से लेकर मन, संकल्प, चित्त, ध्यान, विज्ञान, बल, 
( मानस सामर्थ्यं ), भन्न, जल, वायु-सहित तेज, आकाश, स्मर, आशा ( अभिलाषा ) भोर 
प्राण की उत्तरोत्तर श्रेष्ठता कही गई । उनमें कत्तंव्याकत्तंग्य का विवेक संकल्प पदार्थं है, 
उसका कारण है-चित्त ( अतीतादि विषयों के द्वारा साध्य प्रयोजन का ज्ञान ) । स्मरः प॒द 
का अर्थ स्मरण है । अन्त में प्राण तत्त्व की श्रेष्ठता का प्रतिपादन करते हुए कहा गया है 
कि जैसे पहिए की नाभि में अर ( नाभि और नेमि को जोड्नेवाली लम्बी लकड़ी ) प्रविष्ट 
होती है, वेसे हो इस प्राण तत्त्व में सब कुछ अवस्थित है । प्राण ही सकल कारक, करण ओर 
क्रियारूप है, प्राण ही पिता, माता, स्वसा और आचाय है । प्राण में सवंत: भुयस्त्व-दर्शी को 
अतिवादी, ( उत्कृष्टवादी ) कह कर उसी प्रकरण में सनत्कुमार ने नारद के विना पूछे ही 
“एष तु वा अतिवदति यः सत्येंनातिवदति”--इस प्रकार सत्यादि से लेकर कृति ( प्रयत्न ) 
पर्यन्त पदार्थों की चर्चा की और अन्त में “सुखं त्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌'-एऐसा उपदेश 
दिया । उसको सुन कर नारद ने प्रार्थना की कि तब भगवनु सुख तत्त्व का उपदेश करें। श्री 
सनत्कुमार ने कहा--“यो वे भूमा तत्सुखम्‌” ( छां. ७२३।१ ) और भूमा पदार्थं का व्युत्पादन 
किया--“यन्र नाच्यत्‌ पश्यति नान्यच्छणोति तास्यद्विजानाति, स भूमा” ( छां, ७२४१) । 
इस अंधिकरण का यही विचारणीय विर्षय हैँ t Shastri Collection. 
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भूमेति तावद्‌ बहुत्वममिधीयते, 'बह्दोर्लापो भू च बहोः' ( प० ६।४। १५८ ) इति भूम- 
शब्दस्य भावप्रत्ययान्ततास्मरणात्‌ । किमात्मकं पुनस्तद्वहुत्वमिति विशेषाकाङ्कायां 
“प्राणो चा आशाया भूयान? ( छा० ७।१५।१ ) इति संनिधानात्प्राणो भूमेति प्रतिभाति । 
तथा श्रतं ह्योव मे भगवद्दशेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति । सोऽहं भगवः शोचामि 
तं मा भगवान्‌ शोकस्य पारं तारयतु ( छा० ७।१।३ ) इति प्रकरणोत्थानात्परमात्मा 
भूमेत्यपि प्रतिभाति । तत्र कस्योपादानं न्याय्यं, कस्य वा हानमिति भवति संशयः । 
कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्राणो भूमेति। कस्मात्‌ ? भूयःप्रश्प्रतिवचनपरस्परा<द्शे- 
नात्‌ । यथा हि अस्ति भगवो नास्नो भूयः’ इति, वाग्वाव नाम्नो भूयसी’ इति । तथा 
अस्ति भगवो वाचो भूयः इति, “मनो वाव वाचो भूयः इति च नामादिभ्यो ह्या 
प्राणाद्‌ भूयःप्रसनप्रतिचचनप्रचाहः प्रवृत्तः | नचं प्राणात्पर भूयःप्रर्नप्रतिचचनं इश्यते -- 
अस्ति भगवः प्राणाद्‌ भूय इति, अदो चाच प्राणाद्‌ भूय इति। प्राणमेव तु नामादिभ्य 
भामती 

संशयस्य बोजमुक्ष्तं भाष्यकृता । तत्र 

एतस्मिन्‌ ग्रम्यसन्दभे यदुक्ताद्‌ भूयस्ोऽन्यतः । 

उच्यमानं तु तद्‌ भूय उच्यते प्रदनपुवंकम्‌ ॥ 

न च प्राणात्‌ कि भूय इति पृष्टं, नापि भूमा वाऽस्माद्‌ भूयानिति प्रत्युक्तम । तस्मात्प्राणभूय- 
स्त्वाभिधानानन्तरमपृष्टेन भूमोच्यमानः प्राणस्येब भवितुमहंति । अपि च भूमेति भावो न भवितारमन्तरेण 
शक्यो निरूपयतुमिति भवितारमपेक्षमाणः प्राणस्थानन्तय्येंण दुद्धिसन्निधानात्तमेव भवितार प्राप्य 
निवृंगोति । यस्योभयं हृविरात्तिमाछेदित्यत्रात्तिरिवात्तं हविः । ययाहुः- “मुष्यायहे हविषा विश्ञेषणम्‌' 


भामती-व्याख्या 
संशय -उक्त श्रुति में क्या प्राण ही भूमा पदार्थ है? अथवा ब्रह्मा भूमा है ? 
पूर्वपक्ष 
एतस्मिन्‌ ग्रन्थसन्दर्भे यदुक्ताद्‌ भूयसोऽभ्यतः । 
उच्यमानं तु तद्‌ भूय उच्यते प्रश्नपूर्वकम्‌ ॥ 
[ इस श्लोक का अन्वय इस प्रकार है--'उक्ताद्‌ अन्यतो भूयसः भूय उच्यमानं यत्‌, तद्‌ भूयः 
प्रश्नपुवंकमुच्यते' अर्थात्‌ नामादि की अपेक्षा जिन प्राण से अन्य वागादि पदार्थों को उत्तरोत्तर 
भूयः कहा गया है, उन बागादि की अपेक्षा जिस प्राण तत्त्व को भूयः कहा गया, वही भूयः 
पदार्थं यहाँ प्रश्‍नपुवेक प्रतिपादित है, फलतः प्राण ही यहाँ भूयः पदार्थं है, ब्रह्म नहीं ] । प्राण 
से भिन्न किसी भूयः पदार्थ का न तो प्रश्न उठाया गया है और न उसका उत्तर दिया गया है 
कि इद प्राणाद्‌ भूयः' । अतः प्राणगत भूयस्त्वाभिधान के अनन्तर बिना प्रश्‍न के कहा गया 
भूयः पदार्थ प्राण ही हो सकता है । दूसरी बात यह है कि 'बहु' पद सें भावार्थक 'इमनिच्‌' 
प्रत्यय “प॒थ्वादिभ्य इमतिज्वा” ( पा. सु. ५।१।१२२) इस सूत्र के द्वारा होता है और 
“बहोलोंपो भू च बहोः” (पा. सु. ६।४।१५८) इस सूत्र के द्वारा इमनिच्‌’ प्रत्यय के इकार का 
लोप एवं “बहु” के स्थान में भू! का आदेश होकर 'भूमा' शब्द निष्पन्न होता है, जिसका अर्थ हैँ- 
'बहोर्भाव भूमा” अर्थात्‌ 'बहु' शब्द के भाव ( नहुत्व ) को 'भूमा” शब्द कहता है। भाव एक 
ऐसा घमं है, जो भवितारूप धर्मी के बिना नहीं रह सकता, अतः वह अपने भविता की 
नियमतः अपेक्षा करता है । पूर्व वाक्य में प्राण तत्त्व चित हैं, भतः बुद्धि में सन्निहित होने के 
कारण प्राण को ही अपने भविता के रूप में वैसे ही वरण ( स्वीकार) कर लेता है, जैसे 
“यस्योभयं हविरातिमाच्छेत्यैत , पतचशाळात्रमोबतं दजिवपेतु ९० तै. ब्रा. ३७१७ ) यहाँ पर 


मूस्नो ब्रह्मत्वस्‌ ] .. हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ ३३५ 


न्ते¥ ०.० Di प By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosh 
आशान्तेश्यो भूयांसं प्राणी चा आशाया भूयान? इत्यादिना सप्रपञ्चसुकत्वा प्राणदशि- 


नश्रातिवादित्वम्‌ -अतिवाद्यसीत्यतिवाद्यस्मीति बत्रयाज्ञापहुवीतः इत्यभ्यजुज्याय 


भामती 
इति । न चात्मनः प्रकरणादात्मेव बुद्धिस्थ इति तस्येव भूमा स्यादिति युक्तम्‌ , सनत्कुमारस्य नामब्रहो- 


स्युपास्वेति प्रतीकोपदेशरूपेणोत्तरेण नारदप्रसनस्यापि तद्विषयत्वेन परमात्मोपदेशप्रकरणस्यानुत्यानात्‌ । 
अतद्विषयत्वे चोत्तरस्य प्रइनोत्त रयोर्वेयधिकरण्येन विप्रतिपत्तेरप्रामाण्यप्रसज्भातू । तस्मादसति प्रकरणे 
प्राणस्यानन्तर्य्यात्तस्येव भूमेति युक्तम्‌ । तदेतत्‌ संशयवीजं दर्शयता भाष्यकारेण सुचित पुर्वेपक्षसाधनमिति 
न पुनरुक्तम्‌ । न च भूयोभूयः प्रइनात्परमात्मेव नारदेन जिज्ञासित इति युक्तम्‌ , प्राणोपदेशानन्त रं 
तस्योपरमात्तदेवं घ्राण एव भूमेति स्थिते यद्यत्तद्विरोध्यापातत: प्रतिभाति तत्तदनुगुणतया नेयं, नीतं च 
भाष्पकृता । स्यादेतत्‌-एष तु वातिवदतीति तुशब्देन प्राणर्दाशनो$तिवादिनो, व्यवच्छिद्य सस्येनातिवादिनं 
चदन्‌ कथं प्राणस्य भूमानमभिदधीतेश्यत आह &प्राणमेव तु इति& । &प्राणर्दा्िनश्चातिवादित्वम्‌ इति& । 


हर भामती-व्याख्या - हँ 
आति ( नाश ) रूप भावार्थं भवितारूप ( नश्यमान ) हवि की अपेक्षा करता है, जैसा कि 


शबरस्वामी ने कहा है--“मृष्यामहे हविषा विशेषणम्‌” (शा. भा. पृ. १४३६) । [ दशंपुर्णमास 
के प्रकरण में श्रुत 'यस्योभयमातिमाच्छेंदैरद्र पञ्चशरावमोदनं निवंपेत्‌”--इस वाक्य पर विचार 
करते हुए सन्देह किया गया है कि क्या सायं प्रात:कालीत उभय इवि की आति (नाश) 
इस नैमित्तिक कमं का निमित्त है? अथवा अन्यतर हवि की आति ? पूर्वपक्षी ने कहा-- 
“यथाश्रुतिरिति चेत्‌” ( जे. सु. ६।४।२२ ) अर्थात्‌ यथाश्रुत उभय हवि की आति ही निमित्त 
है । सिद्धान्ती ने कहा--“न तल्लक्षणत्वादुपपातो हि कारणाम्‌” ( जै. सू. ६।४।२३ ) । अर्थात्‌ 
केवल आति को निमित्त न मानकर झ्ञाति-विशिष्ट हविरूप द्रव्य को निमित्त मानना होगा, 
क्योंकि निर्विशेष या निष्प्रतियोगिक आति (नाश ) तो अत्यन्त अप्रसिद्ध हे, अतः हवि के; 
द्वारा आति को विशेषित करना होगा, फलतः हविराति ( हवि के नाश ) को उक्त नैमित्तिक 
कम का निमित्त मानना होगा, वह चाहे उभय हवि की आति हो या एक हवि की, दोनों 
अवस्थाओं में नैमित्तिक कमं करना होगा ]। 
यदि कहा जाय कि 'परमात्मा' के प्रकरण में भूमा' पठित है, अतः परमात्मा में ही 
भूमरूपता पर्यवसित होती है। तो वैसा नहीं कह सकते, क्‍योंकि भगवान्‌ सनत्कुमार ते “नाम 
ब्रह्मेत्युपास्स्व''--ऐसा प्रतीकोपासना का उपदेश जिस प्रश्‍न के उत्तर में दिया, वह नारदीय 
प्रश्न भी तद्विषयक ही सिद्ध होता है, अतः परमात्मोपदेश का प्रकरण उठ ही नहीं सकता । यदि 
उत्तर वाक्य के विषय को प्रश्‍न-वाबय का विषय नहीं माना जाता, तब प्रश्‍न और उत्तर का 
वैयधिकरण्य प्रसक्त होता है, भिन्नविषयक प्रश्नौत्तर-सन्दभ परस्पर ब्पाहताथंक होने के कारण 
प्रमाणात्मक नहीं माना जा सकता। इस प्रकार घ्राण-प्रकरण के सुलभ न होने के कारण सन्निधिः, 
रूप स्थान प्रमाण के आधार पर प्राण तत्व में ही भूमरूपता प्राप्त होती है। यद्यपि यह परमात्मा 
के प्रकरण का अनुत्थान पूर्व पक्ष का साधक है, अतः भाष्यकार को पुब॒पक्ष-प्रदर्शन के अवसर 
पर इसका उद्धावन करना चाहिए था । तथापि जब भाष्यकारने “ प्रकरणोत्यानात्‌ परमात्मा 
भूमेत्यपि प्रतिभाति”--इस प्रकार प्रकरणोत्यान को संशय का कारण बताते हुए प्रकरणा- 
नुत्यान में पूर्वपक्ष की साधनता सूचित कर दी है, तब ुवंपक्ष-प्रदर्शंत के अवसर पर पुनः 
उसे कहने की आवश्यकता नहीं रह जाती । भूयस्त्वविषयक प्रश्‍न के द्वारा नारद ने परमात्मा 
की जिज्ञासा प्रकट की--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि प्राणोपदेश के अनन्तर नारद आगे प्रश्त 
करने से उपरत ही हो जाता: है ॥ इस करा! माण. ही.भूा है ऐसा स्थिर हो जाने पर जो 
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Digitized By Siddhanta eGangotri he osha 
“पुष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इति प्राणत्रतमतिवादित्वमनुङृष्यापरि- 
त्यज्येच प्राणं सत्यादिपरम्परया भूमानमवतारयन्प्राणमेच भूमानं मन्यत इति गम्यते । 
कयं पुनः प्राणे भूमनि व्याख्यायमाने “यत्र नान्यत्पश्यति’ इत्येतद्‌ भूम्नो लक्षणपर 
वचनं व्याख्यायेतेति ? उच्यते- खुपुप्त्यवस्थायां प्राणग्रस्तेषु करणेषु दशनादिव्यव- 
हारनित्वत्तिद्शनात्संभवति प्राणस्यापि “यत्र नान्यत्पश्यति’ इत्येतरळक्षणम्‌ । तथा 
च श्रुतिः 'न श्टणोति न पश्यति’ इत्यादिना सर्वकरणव्यापारपरत्यस्तमयरूपां सुपुप्त्य- 
चस्थायुक्त्या प्राणाग्नय पचेतस्मिन्पुरे जाग्रति’ ( प्र० ४।२।३) इति तस्यामेचाच- 
स्थायां पश्चव्रत्तेः प्राणस्य जागरणं ब्रुवती प्राणप्रधानां खुपुप्त्यवस्थां दशयति । यच्चे- 
तद्‌ भूम्नः सुखत्वं श्चुतम्‌ -'यो वे भूमा तत्छुखम्‌? (छा० ७।२३) इति, तदप्यचिरुद्धम्‌ , 
'अत्रष देवः स्वप्नान्न पश्यत्यथ यदेतस्मिन्‌ शरीरे सुखं भवति’ ( प्र ४।६ ) इति सुपु- 
प्त्यवस्थायामेच सुखश्रवणात्‌। यच्च 'यो चे भूमा तदस्ृतम्‌ ( छा० ७।२४।१) इति, 
भामती 
तामाद्याशान्तमतीत्य वदनश्ीलत्वमित्पर्थः । एतदुक्तं भवति--तायंतुशब दः प्राणातिवादित्वाद्‌ व्यवच्छिनति, 
अपि तु तदतिवादित्वमपरित्यज्य प्रत्युत तदनुकुष्य तस्येव प्राणस्य सत्यस्य भ्रवणसननभद्धानिष्टाकृतिभि- 
विज्ञानाय निश्चयाय सत्येनातिवदतीति प्राणन्नतमेवातिवादित्वमुच्यते । तुशब्दो नामाद्यतिवादित्वाद्वचः 
वच्छिनत्ति न नामाद्याशान्तवाद्यतिवादो, अपि तु सत्यप्राणवाद्यतिवादीत्यर्थः । अत्र चागमाचार्य्योपदे- 
भ्यां सत्यस्य श्रवणम्‌ , अथागमाविरोघिन्यायनिवेशनं मननं, मत्वा च गुरुशिष्यसब्रह्मचा रिभिरनुसुयुमिः 
सह संवाद्य तत्त्वं भद्दत्ते । धद्धातन्तर च विषयान्तरदर्शी विरक्तस्ततो व्यावृत्तः तर्वज्ञानाभ्यासं करोति, 
सेयमस्य कुतिः प्रयत्न; । अथ तच्वज्ञानाभ्यासनिष्ठा भवति, यदनन्तरमेच तत्वविज्ञानमनुभवः प्रादुर्भवति । 


भामती-व्याख्या 
वाकय उसके विरुद्ध प्रतीत होते हैं, वेसे सभी वाक्यों का अन्यथा नयन कर लेना चाहिए, 
भाष्यकार ने उसका दिग्दर्शन कर दिया है । 
यह जो शङ्का होती है कि “एष तु वा अतिवदति, यः सत्येनातिवदति” (छां. ७।,६।१) 
इस वाक्य में प्रयुक्त 'तु' शब्द के द्वारा प्राण-द्शी की अतिवादिता का विच्छेद करके सत्यार्थदर्शी 
की अतिवादिता का कथन किया है, अतः प्राण में सत्यस्वरूप भमरूपता बयोंकर सिद्ध होगी ? 
उस शङ्का का निरास करने के लिए भाष्यकार कहते हैं-"प्राणमेव तु नामादिभ्य आशान्तेभ्यो 
भूयांसमुमत्वा प्राणदशिनश्चातिवादित्वमिति वदति” । अतिवादित्व का अर्थ है—'नाम से लेकर 
आशा पयन्त पदार्थो का अतिक्रमण करके वदनशी लत्व । सारांश यहु है कि “एष तु”--यहाँ 
पर तु शब्द प्राण-दर्शी की अतिवादिता का विच्छेद नहीं करता, अपि तु प्राण-दर्शी की अति- 
वादिता का परित्याग न कर उसी की अनुवृत्ति करते हुए सत्यात्मक प्राण का साक्षात्कार करने 
के (लिए श्रवण) मनन, श्रद्धा, निष्ठा और कृति का ब्रत-पालनरूप अतिवादित्व प्रतिपादित है । 
तु' शब्द नामादि की अतिवादिता से इस अतिवादिता-ब्रत का विच्छेद करता है कि नामादि- 
- वादी अतिवादी नहीं, अपि तु सत्यसंज्ञक प्राण-वादी अतिवादी है। यहाँ आगम और आचार्य के 
उपदेश से उसी सत्य का श्रवण, आगमाविरोधी न्यायो के हारा मनन, गुरु-शिष्य-सहाध्यायी 
आदि ईष्या-रहित व्यक्तियो के द्वारा विचार करके अधिकारी पुरुष उस तत्त्व पर श्रद्धा का 
2 करता है। श्रद्धा के अतन्तर विषयान्तर में दोष-दर्शन कर उससे विरक्त होकर उसी 
के (क ल 0 है-यही हैं इसी ( अधिकारी व्यक्ति) की कृति ( प्रयत्न ) । 
ते स से उसमें वह निष्ठा (एकतानता) उत्पन्न होतो है, जिसके अनन्तर ही 
[लार हो जाता है। इस तथ्य को वोद्ध-जेसे अवैदिक दार्शनिकों ने भी स्वीकार 
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त Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan 
तदपि प्राणस्याविरुद्धं, ‘प्राणो चा असतम? ( कौ० ३२) इति श्रतेः। कथं पुनः प्राणं 
भूमानं मन्यमानस्य 'तरति शोकमात्मचिद्‌ इत्यात्मविचिदिषया प्रकरणस्योत्थान- 
मुपपद्यते ? प्राण पथेहात्मा विवक्षित इति ब्रमः। तथा: हि~ “प्राणो ह पिता प्राणो 
माता प्राणो भ्राता प्राणः स्वसा प्राण आचार्यः प्राणो त्राहमणः' ( छा० ७१०१ ) इति 
प्राणमेच सर्चोत्मानं करोति । यथा चा अरा नाभौ समर्पिता पवमस्मिन गाणे सर्च 
समितम्‌? इति च सर्वोत्मत्वारनाभिनिद्शनाभ्यां च संभवति वेपुल्यात्मिका भूमरू- 
पता प्राणस्य । तस्मात्प्राणो भूमेत्येचं प्रान्तम्‌ । 

तत इदमुच्यते -परमात्मेवेह मूमा भवितुमहेति, न प्राण: । कस्मात्‌ ? संप्रखा- 
दादध्युपदेशात्‌। संप्रसाद इति सुषुप्त स्थानमुच्यते, सम्यकप्रसीदत्यस्मिक्षिति निर्व- 
चनात्‌ । बृहदारण्यके च स्वप्नजागरितस्थानाभ्यां सह पाठात्‌ , तस्यां च संप्रसादा- 
चस्थायां प्राणो जागर्तीति प्राणो5त्र संग्रसादो 5भिप्रेयते; प्राणादृध्य॑भुम्न उपदिश्य- 
मानत्वादित्यथः । प्राण एव चेदू भमा स्यात्स एव तस्मादुध्व॑मुपदिश्येत्तेत्यश्लिश्मेवेतत्‌ 
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भामती 
तदेतद्वाह्मा अप्याहुः _'भूतार्थभावनाप्रकषंपरय्यन्तजं योगिज्ञानम्‌' इति । भावनाप्रकषपय्यंस्तो निष्ठा 


तस्माज्जायते तत्त्वानुभव इति । तस्य तस्मात्माण एव भूमेति प्राप्तेशभिधीयते--एष तु वाइतिवदति यः 
सत्येनातिवदतोत्युक्त्वा भूमोच्यते, तत्र सव्यशब्दः परमार्थे निरूढवृत्तिः थुत्या परमार्थमाह । परमायंश्र 
परमात्सेव । अतो ह्यन्यत्सवं विकारजातमनुतं कयाचिदपेक्षया कथञ्चित्सत्यमुच्यते। तथा चेष तु बाऽतिबदति 
चः सत्येनातिवदतीति ब्रह्मणोऽतिवादित्वं धुत्याडव्यनिरपेक्षया लिङ्गादिभ्यो बलीयस्याऽवगमितं कथमिव 
सन्निधानमात्रात्‌ श्रुध्याद्यपेक्षादतिदुर्बलात्कथञ्जिसप्राणविषयस्वेन शक्यं व्याख्यातुम्‌ ? एवं च प्राणादृध्वं 
ब्रह्मणि भूमावगम्यमानो न प्राणविषयो भवितुमहंति, किन्तु सत्यस्य परमात्मन एव । एवं चानात्मविद 
आत्मानं विविदिषोर्नारदस्य प्रइने परमात्मानमेवास्मे व्याख्यास्यामीत्यभिसस्धिमान्‌ सनत्कुमारः सोपाना- 


भामती-व्याख्या 
करते हुए कहा है-- भूताथभावनाप्रकर्षपयन्तजं योगिज्ञानम्‌'' ( त्या० विन्दु» १११ ) अर्थात्‌ 
भूतार्थं ( सत्य अर्थं ) का ध्यान करते-करते उसमें जो पर्येन्तता ( पुणंकल्पता या निष्ठा ) का 
लाभ होता है, उससे योगी को तत्त्व-साक्षात्कार प्रादुर्भूत होता है । फलतः प्राण तत्त्व ही यहाँ 
भूमा निश्चित होता है । ४ 
सिद्धान्त--“एष तु वा अतिवदति यः सत्येतातिवर्दात'!--ऐसा कह कर तुरन्त भूमा 
का उल्लेख किया गया है । श्रुतिगत 'सत्य' शब्द परमार्थ में रूढ़ होने के कारण श्रवणमात्र 
से जिस परमार्थं तत्त्व का बोध कराता है, वह परमार्थ तत्त्व एकमात्र है-परमात्मा। उस | 
परमात्मा से भिन्न समस्त प्राणादि प्रपश्च वस्तुतः असत्य है । हाँ, व्यावहारिक दृष्टि से उस 
प्रपञ्च को आपेक्षिकरूप से सत्य कह दिया जाता है। अतः “एष तु वा अतिवदति यः 
सत्येनाभिवदति”--यह श्रुति परमात्मदर्शी ( ब्रह्मदर्शी ) को ही अतिवादी कहती दै। श्रुति 
प्रमाण लिङ्ग, वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्यारूप पांचों प्रमाणों से निरपेक्ष एवं प्रबल 
माना जाता है । सन्निधानरूप स्थान प्रमाण अपने पूर्ववर्ती प्रकरण, वाक्य मोर लिङ्ग के 
द्वारा श्रुति का कल्पक होने के कारण श्रुति-सापेक्ष माना जाता हे । अत एव वहू अत्यन्त 
दुबंल होते के कारण 'सत्य? शब्द को प्राणपरक बयोंकर सिद्ध कर सकेगा ? इस प्रकार प्राणः 
प्रकरण का विच्छेंद एवं ब्रह्म-प्रकरण का आरम्भ हो जाता है, उसी ब्रह्म-प्रकरण में निर्दिष्ट 
“भूमा? शब्द कभी भी प्राणविषयक नहीं हो सकता.किन्तु वह ब्रह्मपरक ही स्थिर होता द्वै। 
इस प्रकार अनात्मज्ञ एवं अपसत्मतरककेर्ननञ्ञासुञ््रर्द०मभे'जिज्ञासित परमात्म तत्त्व का हो 

४३ | 
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स्यात्‌ | नहि नामेव नास्नो भूय इति नास्त अध्वंमुपदिष्ठम्‌। कि तहि ¦ नास्नोऽन्य- 
द्थोन्तरमुपदिष्टं वागाख्यम्‌ -'वाग्वाव नास्नो भूयसी’ इति । तथा चागादिभ्योडप्या 
प्राणादर्थान्तरमेच तत्र तत्रोध्वेमुपदिष्टम्‌ „ तद्दत्पाणादृष्वछुपदिःयमानो भूमा प्राणा- 
दुर्थान्तरभ्‌तो भवितुमहेति । नन्विह नास्ति प्रश्नः - अस्ति भगवः आणाद भूयः 
इति । नापि प्रतिवचनमस्ति प्राणाद्वाच भूयोऽस्तीति, कथं, प्राणादथि ससोपदिश्यत 
इत्युच्यते ? प्राणचिषयमेच चातिवादित्व त्तरत्रानुक्रष्यसाणं प राम म निति 
अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इति। तस्माच्चास्ति प्राणादध्युपदेश इति। अत्रो- 
च्यते-न ताबत्ाणविषयस्येचातिवादित्वस्य॑तदशुकषंणसिति शक्यं चकतुं, विशेषः 
वादाद्‌ यः सत्येनातिवदति' इति । नलु बिशेषवादो ऽप्ययं भाणविषय प्च मविष्यति | 
कथम्‌ ? यथेषो<ग्निहोत्री यः सत्यं बदतोत्युक्त त सत्यवदनेनाग्विहीतित्चं, केन तहि ? 
अग्निद्दोच्रेणेब, तत्सत्यबदनं त्वग्निहोत्रिणो विशेष उच्यते | तथा 'पघ तु चा अतिवदति 
यः सत्येनातिवद्ति' इत्युक्ते, न खत्यवदनेनातिवादित्वस्‌। केत ताहि ? प्रकृतेन 
ग्राणविश्ञानेनेच । सत्यवदनं ठु प्राणविदो विशेषो विवक्ष्यत इति । चेति ब्रुमः, श्रुत्यथ- 
परित्यागप्रसङ्ञात्‌। श्रत्या छात्र सत्यवदनेनातिघादित्वं प्रतोयत्ते 'यः सत्येनातिवदति 
सोतिवदति? इति । नात्र प्राणविश्ञानस्य संकीतनमस्िति। प्रकरणात्तु 'माणविश्ञानं 
संबध्येत । तत्र प्रकरणाबुरोधेन श्रुतिः परित्यक्ता स्यात्‌ | प्रकृतव्यावृत्त्यथेश्व तुशब्दो 
न संगच्छेत 'एप तु वा अतिवदति? इति । 'सत्यं त्वेच विजिज्ञासितव्यम्‌? ( छार 
७१६ ) इति च प्रयत्नान्तरकरणमर्थान्तरविवक्षां सूचयति । तस्पाचथकवेद्पशंसायां 
प्रकतायामेष तु महाब्राह्मणो यश्चतुरो वेदानधीत इत्येकवेदेश्योऽथान्तरभूतश्चतुर्वेदः 
प्रशस्यते, ताइगेतद्‌ द्रष्टव्यम्‌ । न च प्रइनप्रतिवचनरूपयेचाथौनन्‍्तरचिचक्षया सचितव्य- 
मिति नियमोऽस्ति, प्रकत संबन्धासंभवकारितत्वादर्थान्तरविचक्षायाः । तज प्राणान्त- 
मबुशासनं श्रत्वा तूष्णींभूतं नारद्‌ं स्वयमेव सनत्कुमारो व्युत्पादयति-यत्पाणविज्ञा- 
भामती 
रोहणन्यायेन स्थूलादारभ्य तत्तदृभूमः्युत्पादनक्रमेण भूमानमतिदुङ्चाचतया परमसुदमं व्युत्पादयामास | न 
च प्रशनपुर्वताप्रवाहपतितेनोत्तरेण सर्वेण प्रसनपुर्वेणेव भवितब्यर्मित वियमोऽस्तोस्यादिसुगसेन भाष्येण 
व्युत्पादितम्‌ । विज्ञानादिसाधनपरम्परा मननश्चद्वादिः, प्राणान्ते चानुशासने तावम्सात्रेणेव प्रकरणसमाश्े नं 
प्राणस्यान्यायत्ततोच्येत । तदभिधाने हि सापेक्षत्वेन न प्रकरणं समाप्येत । तस्मान्नेदं प्राणस्य प्रकरणमपि 
तु यदायत्तः प्राणस्तस्य, स चात्मेत्यात्मत एव प्रकरणम्‌ । 
भामती =च्याख्या 
उपदेश करूंगा-ऐसा मन में सोचकर भगवान्‌ सनत्कुमार ते नारद को एक सीढी से दूसरी 
ओर दूसरी से तीसरी पर--इस प्रकार ऊपर ऊपर चढ़ाने के लिए नामादि से लेकर प्राण- 
पर्यन्त स्थूल पदायो में भुमरूपता का उपदेश कर अत्यन्त दुर्जेय ब्रह्म तत्त्व तक पहुँचाया। 
सभी प्रतिपादन प्रश्‍नपूर्वंक ही होता है- ऐसा कोई नियम नहीं, जिज्ञासु का कल्याण करने 
के लिए बिना उसके पूछे भी शास्त्रों और आचायों के द्वारा उपदेश किया जाता है-इसका 
विस्तार से प्रदर्शन भाष्यकार ने अपने नितान्त सुगम भाष्य के द्वारा किया है । 
यदि विज्ञानादि साधन-परम्परा से मतन-श्रद्धादि का कथन और प्राण-पर्यन्त उपदेश 
मात्र से प्रकरण की समाप्ति हो जाती, तब प्राण में “आत्मतः प्राणः” ( छां> ७२६१) 
इस प्रकार आत्माधीनता प्रदर्शित न होती, किन्तु आत्माधीनता के प्रतिपादन से प्रकरण की 
समाप्ति नहीं मानी जा सकती, अतः यह भाण का प्रकरण न होकर जिस आत्मतत्त्व की 


भाशितता प्राण में प्रतिपादित है, उसी तमु लित होता है। 
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नेन विकाराजतचिषयेणातिवादित्वमनतिवादित्वमेच तत्‌ 'एप तु वा अतिवदति यः 
सत्येनातिबदति’ इति तत्र सत्यमिति परं ब्रह्मोच्यते, परमार्थरूपत्वात्र। “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ते०२।१) इति च श्रत्यन्तरात्‌। तथा व्युत्पादिताय नारदाय 
"सोऽयं भगवः सत्येनातिचद्‌नि’ इत्येचं प्रवृत्ताय विज्ञानाद्साधनपरम्परया _भूमानः 
सुपदिशति । तत्र यत्प्राणाद्धि सत्यं चक्तव्य़ं प्रतिज्ञातम्‌ , तदेवेह भूमेत्युच्यत इति 
गम्यते । तस्मादस्ति प्राणादधि भूम्न उपदेश इत्यतः प्राणादन्यः परमात्मा भूमा 
भवितुमहेति । एवं चेहात्मविचिदिषया प्रकरणस्योत्थानस्ुपपन्नं भविष्यति । प्राण 
पवेहात्मा विवक्षित इत्येतदपि नोपपद्यते । न हि प्राणस्य मुख्यया वृत्या55त्मत्व- 
मस्ति । न चान्यत्र परमास्मश्चानाच्छोकचिनिव्ृत्तिरस्ति, "नान्यः पन्था चिद्यतेऽयनाय 
(श्‍वे० ६।१५) इति श्रत्यन्तरात्‌। “तं मा भगवान्‌ शोकस्य पारं तारयतु' (छा० ७।१।३) 
इति चोपक्रम्योपसंहरति -'तस्मै मृदितकषायाय तमसः पारं दशयति भगवान्‌ सन- 
त्कुमार” ( छा० ७४६२ , इति । तम इति शोकादिकारणमचिद्योच्यते । प्राणान्ते 
चानुशासने न पाणस्यान्यायत्ततोच्येत । “आत्मतः प्राण” ( छा० ७२६१) इति च 
ब्राह्मणम्‌ । प्रकरणान्ते परमात्मविचक्षा भविष्यति, भूमा तु प्राण पवेति चेतन, स 
भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति स्वे महिस्निः ( छा० ७।२४।१ ) इत्यादिना भूस्न एवा 
प्रकरणसमाप्तेरनुकषणात्‌। वेपुठ्यात्मिका च मूमरूपता सर्वकारणत्वात्परमात्मनः 
खुतरासुपपद्यते ॥ ८॥ कार ; 
घम्रापपत्तश्च ॥ ९ ॥ 

अपि च ये भूम्नि श्रयन्ते धर्मास्ते षरमात्मन्युपपद्यन्ते । 'यत्र नान्यत्पश्यति 
नान्यच्छुणोति नान्यद्विज्ञानाति स भूमा’ इति दर्शनादिव्यचह्ाराभाचो भमन्यचगमयति। 
परमात्मनि चायं दशनादिव्यचहाराभाचोऽवगतः, “यत्र खस्य सचमात्मंचाभत्तत्केन 


भामती 
शङ्कते $प्रझूरणान्ते इति | प्राणस्य प्रकरणसमासावित्यर्थः । निराकरोति शन, स सगवः 


इति& । सन्दंशन्यायेत हि भूम्न एतत्प्रकरणं, स चेदृ भूमा प्राणः प्राणस्यंतत्प्रकरणं भवेत्‌ । तच्चायुक्त- 
मित्युक्तम्‌ ॥ ८ ॥ 
न केवलं शरतेर्भूमात्मता परमात्मनः, लिङ्गादपोत्याह सूत्रकारः ® घर्मोपपत्तेच & । 


¬ का ~क क धाक केणातणकक कसा: उजाआआ गर ` प ग ४८ 


भामती-व्याख्या 

शङ्कावादी शङ्का करता है--प्रकरणान्ते परमात्मविवक्षा भविष्यति, भुमा तु प्राण 
एव” । अर्थात्‌ प्राण का प्रकरण समाप्त हो जाने पर ही परमात्मा की विवक्षा हो सकेगी, 
किन्तु प्राण का प्रकरण समाप्त नहीं हुआ, अतः भूमा प्राण ही है। उक्त शङ्का का निराकरण 
किया जाता है-“'न, स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि” ( छां. ७२४१) 
इत्यादिना भूम्न एवाप्रकरणसमाप्तेरनुंकषंणात्‌”। आशय यह है कि भूमा-नि्देश से पूवं “यः 
सत्येनातिवदति”--इस प्रकार सत्यरूप परमात्मा का उल्लेख है और भूमा-निर्देश के पश्चात्‌ 
“स्‌ भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित:”--इस प्रकार परमात्मा का उल्लेख है, अतः परमात्मा के 
उल्लेख से संदंशित होने के कारण भूमा की परमात्मरूपता निश्चित होती है। वह भूमा यदि 
प्राण होता, तब यह प्रकरण प्राण का ही माना जाता, किन्तु प्राण का भूसा होना युक्त तहीं-- 
यह कहा जा चुका है।॥ ८ ॥ 

केवल श्रुति प्रमाण के आधार पर ही परमात्मा में भूमरूपता निश्चित नहीं होती, 
अपितु लिङ्ग प्रमाण से भी ६है'निश्रिंतव्हीती्हे>>हेससूत्रकार ने कहा है--“धर्मोपपत्तेश्न” । 
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क॑ पच्येत? ( बृ० ४।५।१५ ) इत्यादिश्जत्यन्तरात्‌। योऽप्यसो सुपुत्तावस्थायां दशना 
दिव्यवहाराभाच उक्तः सोऽप्याव्मन एवासङ्गत्वविवक्षयोक्तो न प्राणस्वभावचिवक्षया, 
परमास्मप्रकरणात्‌। यदपि तस्यामवस्थायां सुखमुक्तं, तदप्यात्मन पव सुखरूपत्वचिच 
क्षयोक्तम्‌। यत आइ-'पषोऽस्य परम आनन्द पतस्येचानन्द्स्यान्यानि भूतानि 
मात्रामुपजी बन्ति’ (बु० ४।३।३२ ) इति । इहापि “यो वै भूमा तत्खुखं नास्पे सुखमस्ति 
भूमैव छुखम' इति सामयसुलनिराकरणेन ब्रह्मेव खुखं भूमानं दशण्ति। 'यो वे भमा 
तद्सतम्‌' इत्यसृतत्वमपोह श्रयसाण परमकारण गमयात। ।वकाराणामस्धृतत्वस्या 
पेक्षिकत्वात्‌ , 'अतोऽन्यदातं म्‌? ( बृ० ३।४।२ ) इति च श्र॒त्यन्तरात्‌। तथा च सत्यत्वं 
स्चमहिमप्रतिष्ठितत्वं सवंगतत्वं सवीत्मत्वमिति चते धर्माः श्रयमाणाः परमात्मन्येचो 
पपद्यन्ते, नान्यत्र । तस्माद्‌ भमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ॥ ९ ॥ 
COS 


( ३ अक्षराधिकरणस्‌ । खू० १०-१२ ) 


अक्षरमम्बरान्तश्टतेः ॥ १० ॥ 
कस्मिन्नु खदघाकाश ओतश्च प्रोतश्चेति । स होवाचेतद्वे तदक्षरं गागि त्राह्माणा 
अभिवदन्त्यस्थूलमनणु' ( वृ० ३:८।७,८ ) इत्यादि श्रूयते । 
तत्र संशयः- किमक्षरशाब्देन वर्ण उच्यते, किंवा परमेश्वर इति । 'तत्राक्षर- 
समास्नाय’ इत्यादावक्षरशाब्द्स्य चण प्राखद्वत्वात्‌ , प्रासद्धथतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्त्‌ , 
३“कार पवेद्‌ं सचम्‌’ ( छा० २।२३।३ ) इत्यादौ च श्रत्यन्तरे वणेस्याप्युपास्यत्वेन 
_सर्वात्मकत्वावधारणादू , बणे पवाक्षरशब्द इति । 
भामती 
यदपि पुर्वपक्षिणा कथञ्जिन्नीतं तदनुभाष्य भाष्यकारो दूषयति ®योऽप्यसो सुषुावस्थायाम्‌ 
इति& । सुषुक्तावस्थायामिद्धियाच्यसङ्गचात्मेव । न प्राणः, #परमात्मप्रकरणात्‌& । “अन्यदात्त॑'” विनश्चर- 


मित्यर्थः । अतिरो हिताथंमन्यत्‌ ॥ ९ ॥ 
OES 


अक्षरशब्दः समुदाय्रसिद्धघा वर्णेषु रूढः, परमात्मनि चावयवप्रसिद्धया यौगिकः । अवयवः 
प्रसिद्धश्च समुदायप्रसिद्धिबंलीयसीति वर्णा एवाक्षरम्‌ । न च वर्णेष्वाकाशस्पोतत्वप्रोतत्वे नोपपद्येते, 
———— SR 


भामती-व्यास्या 
पूर्वपक्षी ने जो कथित धर्मो की उपपत्ति अन्यथा की, उसका अनुवाद करके भाष्यकार खण्डन 
करते हैं-“योऽप्यसौ सुषुप्रावस्थायां दर्शनादिव्यवहाराभाव उक्तः सोऽप्यात्मन एवासङ्गत्व- 
विवक्षयोक्तः” । अर्थात्‌ सुषुप्ति अवस्था में इन्द्रियादि से असङ्ग रहनेवाला परिमात्मा ही है 
प्राण नहीं, क्योंकि परमात्मा का ही यहु प्रकरण है । “अन्यदातंम्‌”--यहाँ आतम्‌' का मर्थ 
है- विनश्वरम्‌ । शेष भाष्य स्पष्टाथंक है ॥ ९ ॥ 


विषय--“स होवाचंतद्वे तदक्षरं गाग” (बृह्‌. उ. ३।८।७ ) यहाँ 'अक्षर' शब्द 
विचारणीय है । 


EF सशय- उक्त श्रुति में 'अक्षर' शब्द स्वरः-व्यञ्जनात्मक्क वर्ण का वाचक है? अथवा 
a पप भक्षर शब्द समुदाय शक्ति ( रूढि ) को लेकर अकारादि वर्णो में प्रयुक्त 
ता मार अवयव-शक्ति को्‌ लेः Prof. Satya ४ र्र: त्लक्षा्जकार परमात्मा मे यौगिकरूप 
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295 ह ` = भामती 
सवस्थच रूप्यस्य नामधेयात्मकत्वात्‌ | सवं हि रूपधेयं नामधेयसम्भिन्नमनुभयते, गौरयं वृक्षोऽ्रमित्ति । | 
न चोपायस्वात्तस्सम्भेदसम्भवः । नहि धुमोपाया वह्विघीर्धमसम्भिन्ने वह्निमबगाहते, धुमोऽयं वह्निरिति, 
किन्तु वेयधिकरण्येन घुमाद्‌ बह्लिरिति । भवति तु नामदेयसर्भिन्नो रूपघेयप्रस्ययो डित्योऽग्रमित्ति । अपि. च 
शब्दानुपायेऽपि रूपधेयप्रत्यये लिङ्गेन्द्रियजन्मनि नामसम्भेदो दृष्टः । तस्मान्नामसम्भिन्नाः पुथिव्यादयो5- 
स्वरान्ता नाम्ना ग्रथिताश्च विद्धाश्च, नामानि चोङ्कारात्मकानि तद्वथा्तत्वात्‌ । तद्यया शङ्कुना सर्वाणि 
पर्णानि संतृण्णानि एवमोङ्कारेण सर्वा वागिति श्रुतेः । अत 3“कारात्मकाः पुथिव्यादयोऽस्बरान्ता इति 
वर्णा एवाक्षरं न परमात्मेति प्राप्तम्‌ । 
भामती-व्याख्या 
से प्रयुक्त होता है । 'योगाद रूढिबंलीयसी'--इस न्याय के अनुसार यहाँ अक्षर” शब्द 
अकारादि वर्णो का ही बोधक है। श्रुति ने जो यह कहा है कि “कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च 
प्रोतश्चेति । स होवाचंतद् तदक्षरम्‌” ( बृह. उ. ३।५।७ ) अर्थात्‌ उस अक्षर में ही आकाश 
ओत-प्रोत है। वह श्रुति का कहना भी वर्णात्मक अक्षर में घट जाता है, क्योंकि नामधेय 
( शब्द ) और रूपधेय [ “भागरूपनामभ्यो धेयः” ( वातिक ५।४।३५ ) के द्वारा विहित 
स्वार्थार्थक धेय प्रत्ययान्त 'रूपधेय' शब्द से विवक्षित ] पदार्थं मात्र में तादात्म्य प्रतिपादित 
है~—"वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌” ( छां. ६।१।६) । अत एव सभी रूपधेय ( अभिधेय 
प्रपञ्च ) नामधेय ( शब्द ) से सम्भिन्न ( तादात्म्यापन्न ) ही प्रतीत होता है-गोरयम्‌ [यह्व 
चतुष्पात्‌ पिण्ड गौः है अर्थात्‌ गकार, अकार और विसर्गरूप शब्दात्मक है। आचाय 
भतृंहरि ने प्रपञ्च को शब्द का विवते या परिणाम माना है-- 
अनादिनिधनं ब्रह्म शब्दतत्वं यदक्षरम्‌ । 
विवतंतेऽर्थभावेन प्रक्रिया जगतो यतः॥ ( वाक्यप. ११ ) 

| शब्दस्य परिणामोश्यमित्याम्तायविदो विदुः ॥ ( वाक्यप. १२० ) 

स्वयं ग्रन्थकार ने विवर्त का स्वरूप बताते हुए कहा है--“एकस्य तत्त्वादप्रच्युतस्य भेदानु- 
कारेणासत्यविभक्तान्यरूपोपग्राहिता विवतंः, स्वप्नविषयप्रतिभासवत्‌” ( वाक्यप. पृ. ५) इस 
प्रकार अक्षर ( शब्द ) में आकाशादि पदार्थों का ओत-प्रोत होना उपपन्न हो जाता है] । 

यदि कहा जाय कि शब्द विषय-विशिष्ट ज्ञान का उपाय ( जनक ) होने के कारण 

विषय और ज्ञान से सम्भिन्न प्रतीत होता है, वस्तुतः अर्थरूप शब्द नहीं होता | तो वैसा नहीं 
कह सकते, क्योंकि धूम अग्नि-विशिष्ट ज्ञान का उपाय होने पर भी 'धमो४ग्ति--इस प्रकार 
विषय से तादात्म्यापन्न प्रतीत नहीं होता, प्रत्युत 'घुमाद्‌ अग्निः-इस प्रकार वैयधिकरण्य- 
व्यवहार ही होता दै । अतः शब्द और भर्थ का अधिष्ठान और अध्यस्तभाव होने के कारण 
ही सम्भेद ( तादात्म्य ) व्यवहार मानना होगा-“डित्योऽयम्‌'। दूसरी बात यह भी है कि 
जो रूपधेय-प्रत्यय ( अर्थविशिष्टज्ञान ) शब्द के द्वारा उत्पन्न न होकर प्रत्यक्ष या अनुमानादि 
के द्वारा उत्पादित होता है, वहाँ भी शब्द और अथ का सामानाधिकरण्य देखा जांता है। 
अतः शब्द में अर्थ अध्यस्त होने के कारण शब्द के द्वारा अर्थ ग्रथित अनुविद्ध या तादात्म्यसात्‌ 
किया जाता है। “तद्यथा शंकुना सर्वाणि पर्णानि सन्तृण्णानि, एवमोंकारेण सर्बा वाक्‌ 
सन्तृण्णा, ओंकार एवेदं सवंम्‌” ( छां. २।२३।३ ) इस श्रुति में स्पष्ट कहा गया है कि जैसे 
किसी शंकु में सभी पत्ते पिरोए होते हैं, उसी प्रकार ओंकार में सभी शब्द गुंथे हैं, सभी 
शब्दों में व्याप्त होने के कारण ओंकार सवेशब्दात्मक हैं, और समस्त पृथिव्यादि प्रपञ्च 
ओंकारात्मक है, अतः परथिवी से लेकर अम्बर ( आकाश ) पयेत्त सकल पदाथ वर्णात्मक 
अक्षर में ओोत-प्रोत होने केकारणउक्त'श् सि! भें“अक्षश्बदसे ओकारादि वर्ण विवक्षित हैं, 
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एवं प्राप्त उच्यत्ते- पर पचात्माऽक्षरशब्दवाच्यः । कस्मात्‌ ? अम्वरान्तध्वतेः -- 
पृथिब्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य धारणात्‌ । तत्र हि पृथिव्यादेः समस्तचिकारः- 
जातस्य कालत्रयचिभक्तस्य आकाश पच तदोतं च प्रोतं च' इत्याकाशे प्रतिष्ठितत्व- 
मुक्त्वा 'कस्मिन्चु खढ्वाकाश ओतश्च प्रोतश्च” इत्यनेन प नेनेदमक्षरमवतारितम्‌ । तथा 
चोपसंहतम्‌ -'पतस्मिन्नु खल्वक्षरे गाग्योकाशा ओतश्च प्रोतश्च’ इति। न चेयमस्वरा- 
न्तघृतिब्रेह्मणो ऽन्यत्र संभवति । यदपि ॐकार पवेदं सवम इति, तदपि त्रह्मप्रति पत्ति- 
साधनत्वात्‌ स्तुत्यर्थ द्रष्टव्यम्‌ । तस्मान्न क्षरत्यइनुते चेति नित्यस्वव्यापित्वाभ्यामक्षरं 


परमेब ब्रह्म ॥ १० '' 
भामती 

एवं प्राहेऽभिधोयते अक्षरं परमात्म, न तु वर्णाः । कुतः? अम्बरान्तघृतेः । न 
लढबम्बरान्तानि पृषिध्यादीनि वर्णा घारयितुमहंन्ति, किन्तु परमात्मं । तेषां परमात्मविकार- 
त्वात्‌ । न च नामधेधात्मकं रूपधेयमिति युक्तम्‌ । स्वरूपभेदादुपायभेदादंक्रियाभेदाच्च । तथाहि 
इाब्दत्वसामाच्यास्मकानि श्रोत्रग्राह्याण्यभिधेयप्रत्ययार्थ क्रियाणि नामधेयान्यनुभूयन्ते । रूपधेयानि तु 
घटपटादीनि घटत्वपटत्वादिसामान्यात्मकानि चक्षुरादीन्द्रियग्राह्माण मधुधारणध्रावरणाद्यर्थक्रियाणि च 
भेदेनानुभूयन्ते इति कुतो नामसम्भेदः ? न च डित्योश्यमिति शब्दसामानाधिकरण्यप्रत्ययः । न खलु 


बब्दात्मकोऽयं पिण्ड इत्यनुभवः, किन्तु यो नानादेशकालसंप्लुतः पिण्डः सोऽयं सन्निहितदेशकाल इत्यथं; । 
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भामती-व्याख्या 
परमात्मा नहीं-यह.पर्यंवसित हो जाता है । 

सिद्धान्त--अवयव शक्ति के आधार पर 'अक्षर' शब्द परमात्मा का ही बोधक है, 
वणं का नहीं, क्योंकि यहाँ "अक्षर? शब्द से वही तत्त्व विवक्षित है, जिसने अम्वर-पर्यन्त 
( पृथिवी से लेकर आकाश तक सभी ) जगत्‌ को अपने में धारण कर रखा है । अम्बरान्त 
विश्व का घारण वर्ण कभी नहीं कर सकते, किन्तु परमात्मा ही प्रपञ्च को धारण कर 
सकता है, वयोंकि निखिल जगत्‌ परमात्मा का ही विकार ( विवतं ) है। प्रकृति और विकार 
में स्वरूप, उपाय ( प्रमाण ) अर्थकिया का धेद नहीं होता, किन्तु शब्द और अर्थ में 
स्वरुपादि का विस्पष्ट भेद पाया जाता ह-शब्द का स्वरूप वर्णात्मक, उपाय ( ग्राहक 
प्रमाण ) श्रोत्र और अर्थक्रिपा ( प्रयोजन या उपयोग ) विषयाववोधन है किन्तु अभिधेय अर्थ 
का स्वरूप घट-पटाद्यात्मक, ग्राहक प्रमाण चक्षुरादि इन्द्रिय और अर्थक्रिया जलादि का धारण 
है । इस प्रकार अत्यन्त भिन्न-भिन्न परिलक्षित होनेवाले नाम ( शब्द ) और रूप (अर्थ) 
का तादात्म्य सम्भव नहीं हौ सकता । यह जो कहा जाता है कि 'डित्यो5प्रम'-- यहाँ पर शब्द 
और अथे का तादात्म्य प्रतीत होता है वह कहना उचित नहीं, क्योंकि डित्योऽग्रम्‌~¬इस 
प्रतीति का 'डित्यात्मकोऽयं पिण्ड” ऐसा अभिप्राय नहीं, किन्तु 'डित्य' जिस पदार्थं की संज्ञा 
है, ऐसा विविध देश भौर काळ में जो स्मर्यमाण पिण्ड होता है, वही यह दिखाई दे रहा 

है-इसी भाव का पुरातन पद्य मिश्रजी ने तात्पर्य टीका ( पृ० २३० ) में उद्धृत किया है-- 

देवदत्तादिशब्दैन हृदयस्थेन यः स्मृतः। 
चक्षुषाप स एवायं सम्प्रति हृष्यते॥ 

स्मर्यमाण संज्ञा शब्द का आपाततः सम्वन्ध दृश्यमान पिण्ड के साथ अवश्य भवभासित होता 
है, किन्नु वह उपलक्षक के रूप में तटस्थ ही होता है, विकल्प ज्ञान में समाविष्ट नहीं होता, 
जेसा कि मिश्रजी ने ही अन्यत्र ( ता० दी० पु० २३० में ) कहा है--“शब्दस्तु सम्पातायातो 
न निवेशयत्यात्मानम्‌ इच्द्रियजे रिकूले १५. पार आओस, प० २१० के पाद-टिप्पण में 
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भामती 

संज्ञा तु गुहीतसम्ब्धेरत्यन्ताभ्यासात्‌ पिण्डाइनिवेशिस्येत्र संस्कारोद्वाधसम्पातायाता स्मयते । यथाहुः— 

'यत्सज्ञास्सरणं तत्र न तदध्यन्यहेतुकम्‌ । 

पिण्ड एव हि दृ्ः सन्‌ सत्ञां स्मारयितुं क्षमः ॥ 

संज्ञा हि स्मय्यंमाणापि प्रत्यक्षत्वं न बाधते । 

संज्ञिनः सा तउस्था हि न रूपाच्छादनक्षमा ॥' इति । 

न च वर्णातिरिक्ते स्फोटात्मनि अलोकिकेऽक्षरपदप्रसिद्धिरस्ति लोके। न चेष प्रामाणिक इत्यु- 

परिष्टात प्रवेदयिष्यते । निरूपितं चास्मासित्तत्त्वविन्दी । तस्माच्छोत्रग्राह्माणां वर्णानामम्बराग्तधृतेरनु- 
पपत्तेः समुदायप्रसिद्धिबाधनाद्‌ अवयवप्रसिद्धघा परमात्मेवाक्षरमिति सिद्वम्‌ । ये तु प्रधान पुवं पक्षिस्वाऽ- 


प भामती-व्यार्या - 
जो सम्पादक ने लिखा हे--“संज्ञा तु पिण्डाभिनिवेशिन्येव-- इत्यत्र पिण्डानिवेशिन्येव इति 
युक्तमाभाति” । वह अत्यन्त युक्ति-युक्त है, क्योंकि न्यायवातिक की तात्पयँटीका में वैसा ही 
सन्दर्भ उपलब्ध हे ] । पिण्ड को देखकर उसकी संज्ञा का स्मरण उन व्यक्तियों के द्वारा किया 
जाता है, जिन्होंने संज्ञा और संज्ञी की सङ्गति का ग्रहण पहले कर रखा हूँ । इस सङ्गति-ग्रहण 
से जनित संस्कार जव-जब उद्बुद्ध होते हैं, तब-तव संज्ञा का स्मरण होता रहता हे, अत एव 
संज्ञीरूप पिण्ड को ही बृद्ध न्यायाचायों ने संज्ञा का स्मारक माना है-- 

यत्‌ संज्ञास्मरणं तत्र न तदप्यन्यहेतुकम्‌ । 
पिण्ड एव हि दृष्ट: सन्‌ संज्ञां स्मारयितुं क्षमः॥ 
संज्ञा हि स्मर्यमाणापि प्रत्यक्षत्वं न वाघते। 
संज्ञिनः सा तटस्था हि न ख्पाच्छादनक्षमा॥ | 
[ किसी पिण्ड को देखकर जो. उसकी संज्ञा ( वाचक शब्द ) का स्मरण होता हे वह भी 
पिण्डगत शब्द-तादात्म्यापत्तिरूप हेतु से जनित नहीं होता कि उसका गमक हो जाता । 
सन्निहित पिण्ड ही प्रत्यक्ष होकर उस संज्ञा का स्मरण कराने में सक्षम होता हूँ । स्मर्यमाण 
संज्ञा पिण्ड की प्रत्यक्षता का बाधक नहीं, संज्ञा तटस्थ (विषय में निविष्ट न) होने के कारण 
विषय के स्वरूप की आच्छादिका ( व्यवसायिका) नहीं होती । फलत! पिण्डविषयक 
सविकल्पक में भी अभिलाप-संसग-विषयकत्वरूप पारिभाषिक कल्पता का अभाव होते के 


कारण प्रस्तुत लक्षण घट जाता है, जो कि बौद्धो के लिए अनिष्ट और नैयायिकादि के लिए 
अभीष्ट है ]। 


वर्णो से अतिरिक्त स्फोटनाम के अलौकिक शब्द के लिए तो लोक में कहीं भी 'अक्षर' 
पद का व्यवहार नहीं होता और स्फोट कोई प्रामाणिक पदार्थं भी नहीं-यह आगे चलकर 


कहा जायगा और हम ( वाचस्पति मिश्र ) ने तत्त्ववित्द में स्फोट की अध्रामाणिकता पर 
पुष्कल प्रकाश डाला है-- 


मीयमानपरित्यागो बाधके नासति स्पुटे। 

दृष्टाता कार्योपपत्तौ नादृष्टपरिकल्पना ॥ ( त० विन्दु» पृ० ८ ) 
[ अर्धात्‌ जब तक कोई प्रबल बाधक उपलब्ध न हो, तब तक प्रमीयमान्‌ ( प्रमाण-सिद्ध ) ` 
वर्णात्सक शब्द का परित्याग नहीं किया जा सकता। अनुभव-सिद्ध वर्णरूप दृष्ट साधन से हो. 
जब अर्थावबोधरूप कार्य सम्पन्न हो जाता है, तब स्फोटरूप अदृष्ट ( अननुभुयमात्त ) पदार्थ की. 
कल्पना नहीं की जा सकती ]। परिशेषतः श्रोत्र के द्वारा गृहीत होनेवाले वर्णात्मक अक्षर में 
पृथिव्यादि आकाशान्त भूत-वर्म्का०्धाऽग्रःसम्भन-ही ऽक" भक्षर' पद का समुदाय-प्रसिद्ध 


/ 
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स्यादेतत्‌--कारयस्य चेस्कारणाधीनट्वमस्वराम्तश्वतिरभ्युपगस्यते, प्रधानकार- 
णवादिनो 5पीयमुपपद्यते । कथमम्वरान्तश्चृतेत्रह्मत्वप्रतिपत्तिरिति ? 
अत उत्तरं पठति - 
साच प्रशातनात्‌ ॥ ११॥ 
सा चास्बरान्तषृतिः परमेश्वरस्येच. कर्म । कस्मात्‌ ? प्रशासनात्‌। प्रशासनं 


ति लजत+ “+++5 


भामती 
नेन सूत्रेण परमात्मेवाक्षरमिति सिद्धान्तयन्ति, तेरम्बरान्तधृतेरिश्यनेत कथं प्रधानं निराक्रियत इति 
वाच्यम्‌ । अथ नाधिकरणस्वमात्रं धृतिः अपि तु प्रशासनाधिकरणता । तथा च श्षुतिः- एतस्य वाक्षरस्य 
प्रशासने गाग सूर्य्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्ठतः’ इति । तथाप्यम्बरान्तधृतेरित्यतर्थकम्‌ , एतावहक्तञ्यम्‌-- 
अक्षरं -प्रशासनादिति । एतावतेव प्रधाननिराकरणसिद्धेः । तस्माद्वर्णाक्षरतानिराक्रियेवास्यार्थः। न च 
स्थूलादीनां वर्णेष्वप्रापतेरस्थूलमित्यादिनिषेधानुपपत्तेवंणेंषू शङ्कव नास्तीति वाच्यम्‌ , नह्मवश््यं प्राप्तिपुवंका 
एव प्रतिषेधा भदन्ति, अम्राप्षेष्वपि नित्यानुवादानां दर्शनात्‌ । यथा नान्तरिक्षे न-दिवीत्यग्निचयननिषेधा- 
नुवादः । तस्माद्‌ यत्किञ्चिदेतत्‌ ॥ १० ॥ 
प्रशासनमाज्ञा चेतनधर्मो नाचेतने प्रधाने वा$व्याकृुते दा सम्भवति। न च मुख्याथंसम्भवे कूलं 
भामती-व्याख्या 
( रूढ) कोई अथे लोक में प्रसिद्ध नहीं, अतः 'न क्षरति'-“इस प्रकार योगार्थरूप परब्रह्म ही 
विश्व का आधार सिद्ध होता है । 
श्री भास्कराचाय ने इस अधिकरण में शांकर मतानुसार किए गए पूर्वपक्ष का खण्डन 
करते हुए प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व को पूर्वपक्ष में प्रस्तुत किया है-“केचिदक्षरशब्दस्थ वणे 
प्रसिद्धत्वादक्षरमोंकार इति पूर्वंपक्षयन्ति वैयाकरणदर्शवं च स्फोटशब्द इत्यवतारयं गकारादि 
- वर्णा एव शब्दा इति व्यवस्थापयन्ति । तदेतदधिकरणेनासम्बद्धम्‌। प्रधानस्य तु युज्यत, 
विकारधर्माणां कारणप्रसक्तेः” ( भास्कर० पृ० ५४ ) । वह भास्करीय प्रस्तुतीकरण उचित 
नहीं, क्योंकि 'अम्बरान्तघृतेः'-इस हेतु के द्वारा प्रधानतत््व का निराकरण क्योंकर होगा? 
क्योंकि अम्बरान्त भूत-वगं की धारकता प्रधान में भी उपपन्न है । 
भास्कराचाये ने जो “सा च प्रशासनात्‌” ( ब्र. सु. १।३।११ ) इस सूत्र के द्वारा प्रधान 
का निराकरण करते हुए कहा है--“एतस्यैवाक्षरस्य प्रशासने गागि सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ 
तिष्ठतः ( बृह्‌. उ. ३५९ ) इति प्रशासतमाज्ञापयितृत्वं चेतनधर्मः” । वह्‌ कहना भी उचित 
नहीं, क्योंकि इस प्रकार अम्बरान्तधृति का अर्थ यदि प्रशासनाधिकरणता मान लिया जाता 
है, तब भी “अम्बरान्तघृतेः”-यह सूत्रांश अनर्थक हो जाता है, तब तो "अक्षरं प्रशासनात्‌”- 
ऐसा एक सुत्र बना देना चाहिए था, इतनेमात्र से प्रधान-तत्त्व का निराकरण सम्पन्न हो 
जाता । अतः वर्णात्मक अक्षर का निराकरण करना ही यहाँ उचित है, प्रधान का नहीं । 
ना ने जो कहा है कि “अस्थूलादि च तस्मिन्नुपपत्तेः” अर्थात्‌ वर्णात्मक 
अक्षर में स्थूलत्वादि प्रसक्त ( प्राप्त) ही नहीं, तब ' अस्थूलमनणु” ( बृह्‌. उ. ३।८।८ ) 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा वर्णात्मक अक्षर में स्थूलत्वादि का प्रतिषेध अप्रसक्त-प्रतिषेध होमे के 
` कारण अनुपपन्न है। वह कहना भी उचित नहीं क्योंकि निषेध सदेव प्राप्तिपुवंक ही होता है- 
ऐसा कोई नियम नहीं, अप्राप्त-स्थल पर भी प्राप्त नित्य निषेध का अनुवाद देखा जाता है, 
जसे कि इष्टिका-चयन के सन्दर्भ में कहा गया है--“नान्तरिक्षे न दिवि” अर्थात्‌ अग्निचयन 
कमं के लिए जो शयेन पक्षी के आकार का स्थण्डिल बनाया जाता हैं, उसके लिए 'अन्तरिक्ष 


(आकाश ) और थु में ईंट की, बुनाई नहीं, करती, जाहिए/लक्ऐेसा निषेध अप्रसक्त-प्रतिषेध 


'अक्षरस्य त्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतीसंवलित "३४५ 
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हीह श्रूयते-'पतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूर्यो चग्द्रमसो विध्रतो तिष्ठतः 
( बु० २।८।९ ) इत्यादि । प्रशासनं च पारमेश्वरं कर्म । नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासन 
भवति । न ह्यचेतनानां घटादिकारणानां सुदादीनां घटादिचिषयं प्रशासनमस्ति ॥ ११ 
अन्यभावव्यावृत्तेश्च ॥ १२॥ 
अन्यभावव्याबृत्तश्व कारणाद्‌ ब्रह्मेवाक्षरशब्दचाच्यम्‌ । तस्येचास्वरान्तचातिः कमै 
नान्यस्य कस्यचित्‌ । किमिद्मन्य भावड्य़ावृत्तरिति ? अन्यस्य भावो न्यभावः, तस्माद्‌ 
व्यवृत्तिरन्यभावठ्य़ावृत्तिरिति । एतदुक्त भवति -यदन्यद्‌ ब्रह्मणो «क्षरशब्दवाच्यमि- 
हाशाङ्कधते तद्भावादिद्मम्वरान्तविधारणमक्षरं व्यावर्तयति श्रतिः -'तद्वा. पतदक्षरं 
गाग्यदर्श द्रष्टभ्नतं श्रोत्रमतं मन्त्रविज्ञातं विज्ञात? , बृ ३।८।११) इति। तत्रादृष्ट- 
त्वादिव्यपदेशः प्रधानस्यापि संभवति, दष्ट्त्वादिव्यपदेशस्तु न संभचति, अचेतन- 
त्वात्‌ । तथा 'नान्यद्तोऽस्ति द्रष्टु नान्यदतोऽस्ति भ्रोत॒ नान्यदतोऽस्ति मन्तृ नान्य- 
द्तोऽस्ति विज्ञात? इत्यात्मभेदप्रतिषेधात्‌ न शारीरस्याप्युपाधिमतोऽक्षरशब्दवाच्य- 
त्वम्‌ , अचक्षुष्कमश्चोत्रमवागमन? (द्रु० ३।८।८) ` इति चोपाधिमत्ताप्रतिषेधात्‌ । न हि 


भामती | 
पपतिषतीतिव-ट्भाक्तत्वमुचितमिति भावः ॥ ११ ॥। 


अम्बरान्तविधरणस्थाक्षरस्येद्वराद्यदन्यद्वर्णा वा प्रधानं वाळ्याकृतं वा तेषामन्येषां भावोऽस्यभाव- 
स्तमत्यन्त व्यावत्तंयति श्रुतिः--तद्दा एतदक्षरं गार्गीत्यादिका । अनेनैव सुत्रेण जोबस्याप्यक्षरता निषिद्धे- 
त्यत आह & तथा इति & । नान्यदित्यादिकपा हि धुत्या5त्मभेद: प्रतिषिध्यते । तथा चोपाघिभेदभिन्ता 
जीवा निषिद्धा भवन्त्यभेदा भिधानादित्यथं; । इतोऽपि न श्ञारीरस्याक्षरशब्दतेत्याह ॐ अचक्षुष्कम्‌ 
इति & । अक्षरस्य चक्षुराद्युपाधि वारयन्ती श्रुतिरौपाधिकस्प जीवस्याक्षरतां निषेधतीत्यर्थः ।. तस्साद्वणं- 
Sm ee i पपी सो 


भामती-य्यार्या वडर क ह 
है, क्योंकि आकाश में निराधार ईंटों का चयन कभी सम्भव ही नहीं, अतः आकाश में स्वतः 


सिद्ध चयनाभाव का अतुवादमात्र उक्त वाक्य के द्वारा किया जाता है । फलतः भास्करीय 
भालोचना निराधार हे ॥ १०॥ 


“एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि ! सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्ठतः” (बृह्‌. उ. 
३।५।९ ) इस श्रुति में प्रतिपादित प्रशासन चेतन का धमं है, अतः प्रधान और अव्यक्तादि 
अचेतन पदार्थो में नहीं रह सकता । यद्यपि “कुलं पिपतिषति”-इत्यादि प्रयोगों के आधार 
पर इच्छादि चेतन-धर्मो का गौणरूपेण व्यवहार जड़ पदार्थों में भी हो जाता है । _तथापि 
मुख्यार्थ के सुलभ होने पर गोणार्थ का ग्रहण नहीं किया जाता, अतः प्रक्रान्त प्रशासक्र 
परमात्मा ही सिद्ध होता है, शब्द, प्रधान या अव्यक्त नहीं ॥ ११॥ 

भाकाशान्त पदार्थों के विधारक ब्रह्मरूप अक्षर तत्त्व से भिन्न जो वणे ( शब्द ), 
प्रधान ( प्रकृति ) या अव्यक्तरूप भाव पदार्थ आशड्ूत हैं, उन भाव पदार्थो से इस सिद्धान्तित 
ब्रह्मरूप अक्षरतत्त्व को श्रुति भिन्न कर रही द्वै-“तद्ठा एतदक्षरं गागि अदृष्ट दृष्ट? ( बृह्‌. उ. 
३।५।११ ) । अर्थात्‌ यह ब्रह्मरूप अक्षर तत्त्व शब्दादि जड़ पदार्थों से भिन्न है, क्योकि यद्व 
द्रष्टा है, प्रधानादि जड़ पदार्थों को द्रष्टा नहीं कह सकते। इसी सूत्र के द्वारा जीव में भी 
अभिमत भक्षरत्व का निरास हो जाता है, क्योंकि अन्यभाव ( अच्यत्व या भेद) की व्यावृत्ति 
श्रुति कर रही है-“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा” ( बृह. उ. ३७२३ ) अर्थात्‌ इस अक्षर तत्त्व से 
भिन्न कोई द्रष्टा नहीं । इस लिए भी शारीर ( जीव ) में मक्षरात्सकता नहीं, क्योंकि अभिमत 
अक्षर तत्त्व “मचक्षुष्कम्‌” ९बक्षुराक्०उषाथिभ'सेः०'श्हितः) है, किन्तु जीव चक्षुरादि 

४४ ! 
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निरुपाधिकः शारीरो नाम भवति । तस्मात्परमेच ब्रह्माक्षरमिति निश्चयः ॥ १२॥ 
CDSS 
( ४ देक्षतिकर्मव्यपदेशाधिक्करणम्‌ । खू० १३ ) 
न्‍ इक्षतिकमंव्यपदेशात्म। ॥ १३ ॥ RS 

'एतद्वै सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोकारस्तस्माडिद्वानेतेनेवायतनेनकतरम- 
न्वेति’ इति प्रत्य श्रयते -'यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेने वाक्षरेण परं पुरुषममिध्या- 
योत” ( प्र ५।२,५ ) इति । क. 

किमस्मिन्वाक्ये पर ब्रह्माभिध्यातव्यसुपदिश्यते आहोस्विद्परमिति | पतेनचा- 
यतनेन परमपर वेकतरमन्वेतोति प्रकृतत्वात्संशयः । - 

तत्रापरमिदं ब्रह्मेति प्राप्तम । कस्मात्‌ ? स तेर्जास सूर्ये संपन्न”, 'स सामसिरु- 
न्नीयते ब्रह्मळोकप? इति च तद्विदो देशपरिच्छिन्नस्थ फलस्योच्यमानत्वात्‌। नहि पर- 
ब्रविइेशपरिच्छिन्नं फलमइनुवीतेति युक्तम्‌ , सर्वंगतत्वात्परस्य ्रह्मणः। नन्वपर- 
ब्रह्मपरिग्रहे परं पुरुपमिति विशेपणं नोपपद्यते । नेष दोषः, पिण्डापेक्षया घ्राणस्य परः 
त्वोपपत्तः । 

भामती 
प्रधानाव्याकृतजीवानामसम्भवात्‌ सम्भवाउच परमात्मनः परमात्मेवाक्षरमिति सिद्धम्‌ ॥ १२॥ 
CEES 
कोय्यंत्रह्म जनप्रातिफलस्वादथभेदतः । 
दशँनध्यानयोध्येयमपर ब्रह्म गम्यते॥ 
ब्रह वेद व्रह्वोव भवतीति धुतेः सरवंगतपरब्रह्मवेदने तद्भावापत्तो स सामभिरन्नीयते ब्रह्मलोक- 


मिति न देशविशेषत्रा तिएपपद्चते । तस्मादपरमेव ब्रह्मेह ध्येयत्वेन चोद्यते । न चेक्षणस्य लोके तत््वविष- 


भामती-व्याख्या 
उपाधियों से युक्त है, अतः वह भम्बरान्त जगत्‌ का विधारक अक्षर तत्त्व कदापि नहीं हो 
सकता । फलतः वर्णं ( शब्द ), प्रधान, अव्याकृत और जीव में अक्षररूपता सम्भव न होने के 
कारण परमात्मा ही अभीष्ट अक्षर तत्त्व सिद्ध होता है। १२॥ 
~ 

विषय -- 'यः पुनरेतं त्रिमात्रेणो मित्येतेनैवाक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत” (प्र. उ. ५।५) 
अर्थात्‌ जो व्यक्ति इस परम पुरुष का तीन मात्रावाले 'ओम्‌' अक्षर के माध्यम से ध्यान 
करता है, वह ब्रह्मलोक में जाकर परब्रह्म का दर्शन कर लेता है?--इस श्रुति में 'परं पुरुष’ 
विचारणीय है । 

संशय-फ्या उक्त वाक्य में अपर ब्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) का घ्यान'विहित है? अथवा 
पर ब्रह्म का ? 

पूर्वेपक्ष-- 

कायंब्रह्म ,जनप्राप्तिफलत्वादर्थभेदतः । 

कै छ दर्शेनध्यानयोध्येयमपर ब्रह्म गम्यते ॥ [ [ 
"ब्रह्मवद ब्रह्वोव भवति” ( मुण्ड, २२९ ) इस श्रुति में कथित पर ब्रह्म का ही याद उक्त 
थुति में 'परम पुरुष” पद से ग्रहण किया जाता है, तब उसके दर्शन से ब्रह्मरूपा की प्राति 


'हो जाने के कारण उक्त स्थल पर "स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌” र्‌ 
र लोकम्‌” ( प्रश्‍न. ५५ ) इस प्रका 
ब्रह्मलोकरूप विशेष देश की आप्रि समभव, नहीं. रह छाती ॥अत॥ यहाँ अपर ब्रह्म ( हिरण्या) | 


ईक्षणीयस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतो संवलितम्‌ बु ३४७ 


है *९ Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 
इत्येवं प्रा्तऽभिधीयते -परमेच ब्रह्महाभिध्यातव्यमुपदिश्यते। कस्मात्‌ ? 
ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌ । ईक्षति दशनम्‌ । द्शेनव्याप्यमी क्षतिकम । इेक्षतिकमेत्वेनास्यामि- 
ष्यातव्यस्य पुरुषस्य चाक्यशेषे व्यपदेशो भवति-'स एतस्माउजीवघनात्परात्परं पुरिशयं 
पुरुषमीक्षते? इति । तत्राभिध्यायतेरतथाभूतमपि वस्तु कमे भबति; मनोर॒थकल्पित- 
स्याप्यभिध्यायतिकमंत्वात्‌ । ईक्षतेस्तु तथामूतमेच वस्तु लोके कमं दृष्टमित्यतः परमाः 
कफ STON) 
यत्वेन भ्रसिद्धेः परस्थेव ब्रह्मगस्तयाभावाद्‌ ध्यायतेश्च तेन समानविषयत्वात्परन्रह्मविषयमेव ध्यानमिति 
साम्प्रतम्‌, समानविषयर्वस्येदाऽसिद्धेः परो हि पुरुषो ध्यानविषयः, परात्परस्तु दशंनविषयः । न च 
तर्वविषयमेव सर्वत्र दशनम्‌, अनुतविषयस्यापि तस्य दर्शनात्‌ । न च मननं दशनं, तञ्च तत्त्वविषय- 
मेवेति साम्प्रतम्‌, सननाङ्भेदेन तत्र तन्न दर्शवस्य निर्देशात्‌ । न च मननमपि तर्कापरनामावश्यं तस्व- 
विषयम्‌ , यथाहुः—'तर्कोऽप्रतिष्ठः' इति । तस्प्रादपरमेव ब्रह्मेह ध्येयम्‌ । तस्य च परत्वं झरीरापेक्षयेति । 
एवं प्राते उच्यते । 
ईक्षणघ्यानयोरेकः कारय्यंकारणभूतयोः । 
अर्थ ओरत्सागरकं तत्त्वचिषयत्व॑ त येक्षतेः ॥ 
घ्यानस्य हि साक्षास्कारः फलम्‌ । साक्षात्कारश्रोत्सगंतस्तत्वविषयः । क्वचित्तु वाघकोपनिषाते 


भामती “व्याख्या 
का ही ध्यान विहित है, उसका ही फल ब्रह्मलोक है । | 
शङ्का--उक्त वाक्य के अन्त में कहा है -“एतस्माज्जीवघनातु परात्परं पुरिशयं 
पुरुषमीक्षते” । ईक्षण ( दर्शन ) लोक में परमार्थं विषयक ही प्रसिद्ध है, अत) परब्रह्म का ही 
ईक्षण स्याय-प्राप्त है, उसी ईक्षणीय ब्रह्म का ही-वाक्य के आरम्भ में ध्यान-विधान 
मानना होगा । 02 
समाधान--ईक्षण और ध्यान में यह समानविषयता सम्भव नहीं, अपितु अर्थ-भेद 
( विषय-भेद ) है, क्योंकि पर पुरुष ( हिरण्यगर्भं ) ध्यान का विषय और परात्पर ब्रह्म 
ईक्षण ( दर्शन ) का विषय होता है, अतः वाक्य के उपसंहार में दर्शनविषयत्वेत्त परब्रह्म का 
प्रतिपादन होने पर भी आरम्भ में ध्यान-विषयत्वेन अपर ब्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) का ही ग्रहण 
करना चाहिए । दूसरी बात यह भी है कि 'सत्याथविषयक ही सर्वेत्र दर्शन विहित होता की 
है'--ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि “ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ देवात्मर्शक्ति स्वगुणेनिः 
गूढाम्‌” ( श्वेता, १॥३ ) इत्यादि वाक्यों में प्रकृति-जेंसे अनृत ( असत्य या बाधित ) विषय 
का भी दर्शन अभिहित है। दर्शन के हेतुभूत मनन-ध्यानादि का भी तत्त्वविषयक होना 
अनिवार्य नहीं, क्योंकि मनन नाम है- तके का और तकं के विषय में कहा गया द—“तर्कोऽ- 
प्रतिष्ठः” ( म. भा. ३।३१३।११७ ) अर्थात्‌ तकं अतत्त्वविषयक भी होता है, अत उसे एक 
विषय पर प्रतिष्ठित नहीं कहा जाता। यह जो कहा गया है कि “परं पुरुषमभिध्यायीत. 
बहाँ हिरण्यगर्भरूप ध्येय ब्रह्म में भी परत्व का सामज्ञस्य इस प्रकार हो जाता है कि 
हिरण्यगभंरूप सूत्रात्मा स्थूल शरीर ( विराट्‌) की अपेक्षा पर है। शरीर की अपेक्षा प्राण 
पर है और हिरण्यगर्भ समष्टि प्राण का अभिमानी है । 
सिद्धान्त-- 
ईक्षणध्यानयोरेकः कार्यकारणभूतयोः । 
अर्थं औरत्सागकं तत्त्वविषयत्व॑ तथेक्षतेः॥ | 
ईक्षण ( साक्षात्कार १०ओरुध्यवच्र०काः: काकर माना जाता है । ध्यान कारण 
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व्मेवायं सम्यम्दशेनविषयभूत ईक्षतिकमेत्वेन व्यपदिष्ट इति गम्यते। स पच चेह पर- 
पुंरुषशब्दाभ्यामभिष्यातव्यः प्रत्यभिज्ञायते । नन्वभिध्याने परः पुरुष उक्तः, ईक्षणे तु 
परावरः, कथमितर इतरत्र प्रत्यभिश्चायत इति ? अत्रोच्यते परपुरुषशब्दौ तावदुभ- 
यत्र साधारणौ । नचात्र जीवघनशब्देन प्रकतोऽभिध्यातव्यः परः पुरुषः परासृइयते, 
येन तस्मात्परात्परोऽयमीक्षितव्यः पुरुषोऽन्यः स्यात्‌ । कस्तहि जीचघन इति? 
उच्यते-घनो मूर्तिः । जीवळक्षणो घनो जीवघनः । सन्धवखिद्यवद्यः _परमात्मनो 
जीवरूपः खिल्यभाच उपाधिकृतः परश्च विषयेन्द्रियेभ्यः सोऽत्र जीवघन इति ॥ 
` . अपर आह - स सामभिरुन्नीयते त्रह्मलोकम्‌? इत्यतीतानन्तरबाक्यनिदिष्टो यो 
ब्रह्मलोकः परश्च लोकान्तरेभ्यः सोऽत्र जीवघन इत्युच्यते । जीवानां हि सर्वेषां करणप- 
भामती 
समारोपितगोचरो भवेत्‌ । न चासत्यपवादे शक्‍य उत्सगंस्त्यकतुम्‌ । तथा चास्य तत्वबिषयत्वात्तत्कारणस्य 
घ्यानस्यापि तत्वविषयतवम्‌ । अपि च वाक्यशेपेणेकवाबयस्वसम्भवे न वाक्यभेदो युज्यते । सम्भवति च 
परपुरुषविषयत्वेनाथंप्रत्यभिज्ञानात्‌ समभिव्याहाराच्चेकवाश्यता । तदनुरोधेन च परात्‌ पर इत्यत 
प्रादिति जीवघनविषयं द्रष्टव्यम्‌ । तस्मात्‌ तु परः पुरुषों ध्यातश्यश्च द्रष्टव्यश्च भवति। तदिदमुक्तम्‌ 
8 न चात्र जीबघनशब्देन प्रकृतोऽभिध्यातव्यः परः पुरुषः परामृश्यते & । किन्तु जीवधनात्‌ परात्‌ परो यो 
च्यातब्यो द्रष्टञ्यश्च तम्रेव कथयितुं जीवघनो जीवः खिएयभावमुपाषिइशादाएन्नः स उच्यते। स साम- 
भिरक्नीयते ब्रह्मलोकमित्यनन्तरबाक्यनिदिष्टो ब्रह्मलोको वा जीवघनः । स हि समस्तकरणात्मनः सूत्रास्मनो 
हिन. >> पि भामती-व्याख्या 
हैं और साक्षात्कार ध्यान का फल है। यह जो कहा जाता है कि साक्षात्कार तात्त्विक वस्तु 
को विषय करता है, वह एक औत्सगिक ( सामान्य ) नियम है, कहीं-कहीं बाधक प्रमाण के 
उपस्थित हो जाने पर उस नियम का अपवाद भी हो जाने से साक्षात्कार अतत्त्वविषयक 
'( समारोपित-विषयक ) भी हो जाता है किन्तु अपवाद के न होने पर औत्सगिक नियम का 
त्याग नहीं किया जा सकता । प्रकृत में कोई बाधक उपलब्ध नहीं, अत: साक्षात्कार ( ईक्षण ) 
सत्य वस्तु ( निगुंण ब्रह्म ) कौ विषय करता है, अतः साक्षात्कार का कारणीभूत ध्यान भी 
तत्त्वविषयक ही होगा । 
दूसरी बात यह भी है कि किसी वाक्य की अपने वाक्य-शेष के साथ एकवाक्यता के 
सम्भव होने पर वाक्य-भेद युक्ति-युक्त नहीं माना जाता । ईक्षण और अभिध्यान में परमपुरुष- 
विषयकत्व की प्रत्यभिज्ञा हो रही है एवं ईक्षण और ध्यान का समभिव्याहार ( एक वाक्य में 
निर्देश ) भी है । कथित विषय-प्रत्यभिज्ञान एवं ईक्षण और ध्यान के समभिव्याहार के अनुरोध 
से 'परात्परम'--य्रहाँ पर 'परात्‌” का अर्थ जीवधनात्‌'--.ऐसा ही पर्यवसित होता है, क्योंकि 
वाक्यशेष में कहा है-'स एतस्माज्जीवघनात्‌ परात्परA'' । फलतः परमपुरुष ( निर्गुण 
ब्रह्म ) ही यहाँ ध्यातव्य और द्र्व्यरूप से प्रस्तुत किया गया है। भाष्यकार ने यहो कहा 
है नि चात्र जीवधनशब्देन प्रक्ृतोऽभिधातव्यः परः पुरुषः परामृश्यते ।” अर्थात्‌ ,यहाँ 
'जीवघन' शब्द के द्वारा प्रहृत ध्यातव्य पुरुष का ग्रहण नहीं किया गया कि द्रष्टव्य पुरुष उस 
( ध्यातव्य ) से भिन्न सिद्ध होता । किन्तु जो जीवधन इन्द्रियादि से पर है, उससे भी परे 
ध्यातव्य और द्रष्टव्प तत्त्व का निर्देश करने के लिए जोवघन को ध्यातव्य वस्तु (ब्रह्म) के 
खिल्यभाव ( अत्परूप या अंशात्मक ) कहा गया है। उपाधि के द्वारा जीव में खिल्यभाव 
( स्वत्पीभाव ) प्राप्त हुआ है । अथवा “स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌”--इस पुवंवर्ती वाक्य 
 निदिष्ट ब्रह्मलोक को 'जीवघून! कह], है, उयोरि तड, (महीक ) लोकान्तर से पर एवं 


दहराकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌] हिन्दीसंदितभ(मतीसंचलितम्‌ ३४९ 
0 Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 
रिवृतानां सवकरणात्मनि हिरण्यगमें त्रह्मलोकनिवासिनि संघातोपपत्तर्भचति ब्रह्मलोको 
जीवघनः । तस्मात्परो यः परमात्मेक्षणकमंभूतः स पचाभिध्यानेऽपि कमभूत इति 
गम्यते । परं पुरुषमिति च विशेषणं परमात्मपरिग्रह एवावकटपते । परो हि पुरुषः पर- 
मात्मेव भवति, यस्मात्परं किचिदन्यक्ञास्ति; ‘पुरुषान्न परं किचित्‌ सा काष्ठा सा परा 
गतिः इति च भ्रत्यन्तरात्‌। 'परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः इति च चिभञ्य, अनन्त- 
रमोकारेण परं घुरुषमभिध्यातव्य ब्रचन्परमेच ब्रह्म परं पुरुषं गमयति । “यथा पादोद्र- 
स्त्वचा चिनिमुंच्यत एवं ह घे स पाप्मना चिनिसुंच्यते' इति पाप्मविनिर्माकफलवचनं 
परमात्मानमिहाभिध्यातव्यं सूचयति । अथ यदुक्त-परमात्माभिध्यायिनो न देशपरि- 
च्छिन्नफळं युज्यत इति, अत्रोच्यते-त्रिमात्रेणोकारेणाळम्बनेन परमार्‍्मानमभिध्यायतः 
फलं त्रह्मलोकप्रा्िः, कमेण च सम्यग्दशंनोत्पत्तिरिति क्रममुकत्यभिप्रायमेतद्गविष्यती- 
त्यदोषः॥ १३॥ 
कवक 


( ५ दहराधिकरणम्‌ । प्र १४-२१ ) 
` दहर उत्तरेभ्यः ॥ १४ ॥ 


क तत ् 
हिरण्याभंस्य भगवतो निवासभूमितया करणपरिवृतानां जीवानां तत्र सद्भात इति भवति जीवघनः । 
तदेवं त्रिमात्रोङ्क।रायतन परमेव ब्रह्मोपास्यम्‌ । अत एब चास्य देशविज्षेषाधिगतिः फलमुपाधिमत्त्वात्‌ , 


क्रमेण च सम्यर्दर्शनोत्पत्तो मुक्तिः । 'ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति’ इति तु निरुपाधिब्नह्मवेदनविषया श्रुतिः । 
अपरं तु ब्रह्मेकेकमात्रायतनमुपास्यमिति अभ्तव्यम्‌ ॥ १९॥ 


-००२>९००-- 

` अथ यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहरं सुचमं गुहाप्रायं पुण्डरीकसन्तिवेशं वेइम दहरो$स्मिन्नस्तराका- 
शइतस्मिम्यदन्तस्तदस्वेधव्यम्‌” । आगमाचाय्य,पदेशाभ्यां अवणं तदविरोधिना तकण सननं च, 
तदन्वेषणं तत्पुवकेण चादरनेरन्तय्यंदोघंकालासेवितेन घ्यानाभ्यासपरिपाकेण साक्षात्कारो विज्ञानम्‌ । 


भामती-व्याख्या 
'जीवानां घनो यस्मितु'--इस व्युत्पत्ति के आधार पर व्यष्टिकरणाभिमानी समस्तजीवों के 
घनरूप ( समष्टिभूत हिरण्यगभं ) का निवासस्थान ब्रह्मलोक है । इस प्रकार त्रिमात्रक ओंकार 
का आयतन परब्रह्म ही उपास्य है, अत एव उपासक को ब्रह्मलोकरूप देशविशेष को प्राप्त 
और वहाँ ब्रह्मदर्शनपुवंक मुक्ति का लाभ होता है । “ब्रह्म वेद ब्रह्मवं भवति”--यह श्रुति 
निरुपाधिक ब्रह्मा के दर्शन को विषय करती है और अपर ब्रह्म एक-एक मात्रा का आयतन होने 
से उपास्य होता है ॥ १३॥ 


= 


५ —20peto दे 
चिषय--''अथ यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहर पुण्डरीकं वेशम दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः, 
तस्मिन्‌ यदन्तरतदस्वेष्ठव्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌'' ( छां. ०११ ) यहाँ ब्रह्मपुर नाम दै 
स्थूल शरीर का, क्योंकि ब्रह्म की उपलब्धि इसी में होती हे । 'दहर' शब्द का अथं सूक्ष्म 
कमल के आकार की गुफा ( हृदय ) हे । उसमें अवस्थित जो छोटा-सा आकाश है, उसमें जो 
तत्त्व रहता है. उसका अन्वेषण करना चाहिए । श्रवण और मनन यहाँ 'अन्वेषण' पद से 
विवक्षित हैं। आगम और क्षत्वामवतेळडपदेश केका का, बोध श्रवण और तदनुकुल तको 
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यते । तत्र योऽयं दहरे हृदयपुण्डरीके दहर आकाशाः श्रुतः स कि भूताकाशः, अथवा 
चिशानात्मा, अथवा परमात्मेति संशय्यते । कुतः संशयः ? आकाशन्रह्मपुरशब्दाभ्याम्‌। 
आकाशशब्दो ह्ययं भूताकाशे परस्मिश्च प्रयुज्यमानो दञ्यते। तत्र कि भूताकाश पच दृहरः 
स्यात्‌, कचा पर इति संशयः । तथा ब्रह्मपुरमिति कि जीवोडच ब्रह्मनामा तस्येद पुरं 
शरीरं ब्रह्पुरम्‌ , अथवा परस्यै ब्रह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति। तत्र जीचस्य परस्य 
बाऽन्यतरस्य पुरस्वामिनो दहराकाशत्वे संशयः । 

तत्राकाशशब्दस्य भूताकाशे रूढत्वाद भूताकाश एवं च दहरशब्द्‌ इति प्राप्तम्‌ । 
तस्य च दहरायतनापेक्षया दहरत्वम्‌ । 'यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषो उन्त हृद्य 
आकाशाः इति च वाह्याभ्यन्तरभावकृत मेदस्यो पमानोपमेयभावः, द्यावापृथिव्यादि च 
तस्मिन्नन्तः समाहितम्‌ ; अवकाशात्मनाकाशस्यकत्वात्‌ , अथवा जीवो दहर इति 
प्राप्तम्‌ ब्रह्मपुरशब्दात्‌ । जीवस्य दीद पुरं सच्छरीरं ब्रह्मपुरमित्युच्यते; तस्य स्वकमं- 

भामती 

विशिष्टं हि तज्ज्ञानं पुर्वेभ्यः | तदिचछा विजिज्ञासनम्‌ । 

भत्र संशयमाह & तत्र इति & । तत्र प्रथमं ताचवेष संशयः-- कि दहराकाशादन्यदेव किञ्चिद 
न्वे्टञ्यं विजिज्ञासितव्यं च उत दहराकाश इति । यवापि दहराकाशोऽन्वेष्टव्यस्तदापि कि भूताकाइ 
आहो शारीर आत्मा, कि वा परमात्मेति । संशयहेतुं पृच्छति & कुतः इति & । तद्धेतुमाह & आकाश- 
ब्रह्मपुरशब्दाभ्याम्‌ इति & । तत्र प्रथम तावद्‌ भूताकाश एव दहर इति पुवपक्षषति & तत्राकाशशब्दस्य 
भुताकाश्चे रूढत्वाद्‌ इति & । एष तु बहुतरोत्तरसंदभंविरोधात्तुच्छः पुर्वपक्ष इत्यपरितोषेण पक्षान्तरमाल- 

` म्बते पुरवपक्षी & अथ वा जीवो दहर इति & । प्राप्त युक्तमित्यर्थः । तत्र 
आधेयत्वाद्विशेषाद्वा पुरं जीवस्य युज्यते । 
देहो न ब्रह्मणो युक्तो हेतुद्वयवियोगतः ॥ 


भामती-व्याख्या 
के द्वारा भर्थावधारण मनन कहलाता है। श्रवण और मनन के द्वारा अवगत पदार्थ का 
निरन्तर श्रद्धापूर्वक चिरध्यान करते-करते जो साक्षात्कार होता हुँ, बही विजिज्ञासितव्याथं- 
घटक विज्ञान हूँ, क्योंकि वह ज्ञान श्रवण भोर मनन से विशिष्ट हें। विशिष्ट ज्ञान की इच्छा 
ही विजिज्ञासन पदार्थ हें । 

सशय--उक्त स्थल पर सवं-प्रथस यह संशय होता हँ कि क्या दहराकाश से भिन्न 
कोई पदार्थ अन्वेष्ट व्य भोर विजिज्ञासितव्य है? अथवा दहराकाश ही विचारणीय हुँ? 
CU में क्या भ्रूताकाश ? या शारीर ( जीव ) ? अथवा परमात्मा ( ब्रह्म ) अस्वेष्टव्य 
४ संशय का कारण पूछा ज ¬ “बुतः”। उ “आका - 
ण पू ता है-“बुतः”। उसका उत्तर है-- 'आकाशनब्रह्मपुरः 
जन पूषपक्ष- प्रथमतः पूर्वपक्षी भूताकाश को ही दहराकाश बता रहा हे--तत्राकाश- 
इस्य भुताकाशे रूढत्वातु” । यह पुर्वं पक्ष अपने उत्तरवर्ती बहुत वाक्यों से विरुद्ध होने के 
कारण अत्यन्त तुच्छ हे, इस अपरितोष के कारण पूवेपक्षी पक्षान्तर प्रस्तुत करता है-- 

अथवा जीवो दहर इति प्राप्तम्‌” । प्राप्तम्‌ का अर्थ है-युक्तम्‌ । 

आधेयत्वाद विशेषाच्च पुरं जीवस्य युज्यते । 

RS देहो न ब्रह्मणो युक्तो हेतुद्दयवियोगत: ॥। 
झोया के योग 4 करना ही युक्ति-युक्त है, क्योंकि जीव को गौणी बृत्ति ( ब्रह्मगत 
छ क ता) से ब्रह्म कहा जाता है और जीव के इस शरीर को 'ब्रह्मपुर” कहते हैं, 


(०-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


दहराकाशस्य ब्रह्मत्थम ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ ३५१ 


Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 
णोपार्जितत्वात्‌ | भक्त्या च तस्य ब्र्मशन्दवाच्यत्वम्‌। नहि परस्य त्रह्मणः शरीरेण 
स्वस्वामिभावः संबन्धोऽस्ति । तत्र पुरस्वामिनः पुरेकदेशेऽचस्थानं दृष्टं यथा राज्ञः। 
भामती 

असाधारणेन हि ब्यपदेशा भवन्ति । तद्यथा क्षितिजलपवनबीजादिसामग्रीसमवधानजन्माऽप्य- 
ङकुरः झालिबीजेन व्यपदिश्यते शास्यडकुर इति । न तु क्षित्यादिभिः, तेषां कार्य्यान्तरेष्वपि साधार- 
ण्यात्‌ । तदिह शरीरं ब्रह्मविकारोऽषि न ब्रह्मणा व्यपवेष्ठउयम्‌ । ब्रह्मणः सवंयिकारकारणस्वेतातिसाधा- 
रण्यात्‌ । जीवभेदधर्माधर्मोपाजित तदित्यसाधारणकारंणत्वाज्जीदेन व्यपदिश्यत इति युक्तम्‌ अपि च 
ब्रह्मपुर इति सप्तम्यधिकरणे स्मयंते, तेनाधेयेनानेन सम्बद्धव्यम्‌ । न च ब्रह्मणः स्वे महिम्नि व्यवस्थित 
स्यानाधेयस्याधारसम्बन्धः कल्पते । जीवस्त्वाराग्नमात्र इत्पाधेयो भवति । तस्मात्‌ ब्रह्मशव्दो रूढि परि- 
त्य देहादिवृंहणतया जीवे यौगिको वा भाक्तो वा व्याख्येयः । चेतन्यं च भक्तिः । उपधातानुपघाने तु 
विशेष: । ® वाच्यत्वं & गम्यस्वम्‌ । स्यादेतत्‌ - जीवस्य पुरं भवतु शारीरं, पुण्डरीकदहरगोचरता 
स्वच्यस्य भविष्यति, वत्सराजस्य पुर इवोज्जयिन्यां मैत्रस्य स्त्यन आह & तत्र पुरस्वासन इति $। 


भामती-व्याख्या 
क्योंकि जीव परिच्छिन्न होने से आधेय भौर शरीर उसका अधिकरण है एवं जीव में ही यह 
विशेषता है कि वह अपने अहृ्ों के द्वारा इस शरीर का. उपार्जन करता है,। इसके विपरीत 
इस शरीर के साथ ब्रह्म का स्वस्वामिभावरू्प सम्बन्ध नहीं बनता, वर्योकि ब्रह्म न तो 
परिच्छिन्न है और न अपने अद्ृटों के द्वारा शरीर का उपाजेक । दूसरी बात यह भी है कि 
जीव शरीर का विशेष सम्बन्धी है और ब्रह्म साधारण सम्बन्धी, 'असाधारण्येत व्यपदेशा 
भवन्ति’ः-इस न्याय के अनुसार जैसे शालीअंकुर ( धान के अंकुर ) के साथ शाली का विशेष 
सम्बन्ध होने के कारण उस अंकुर को 'शात्यंकुरः' कहते हैं, 'क्षित्यंकुरः' या 'सलिलांकुर: 
नहीं, क्योंकि क्षित्यादि के साथ उसका साधारण सम्बन्ध होता है, असाधारण नहीं । वेसे ही 
यह शरीर ब्रह्म का विकार (कार्यं) होने पर भी 'ब्रह्मणः शरीरम्‌'-ऐसा नहीं कहला 
सकता, क्योंकि ब्रह्म समस्त विकार का साधारण कारण है किन्तु जीव इस शरीर का विशेष 
सम्बन्धी है, क्योंकि इस शरीर में रहनेवाले जीव ने इस शरीर का अपने अदृष्ठो के द्वारा 
उपाजन किया है, अतः इस शरीर को 'जीवशरीरम्‌' कहने के लिए 'ब्रह्मपुरम्‌' कह दिया 
गया है । दूसरी बात यह भी है कि ब्रह्मपुरे” यहाँ पर सप्त मी विभक्तिं अधिकरणार्थ में विहित 
है, अतः आधेयरूप जीव के साथ ही इसका सम्बन्ध-होता चाहिए, ब्रह्म के साथ नहीं, क्योंकि 
ब्रह्म स्वमहिमा में अवस्थित होने से किसी का आधेय नहीं । जीव का स्वरूप आरा की नोक 
के समान परिच्छिन्त कहा गया हँ, अतः वह आधेय हो सकता हूँ, अतः ब्रह्मपुरे’ यहाँ ब्रह्म 
शब्द अपने रूढ अर्थ का परित्याग करके जीव में बृंहणकतृत्वेन यौगिक अथवा गौण मानना 
उचित है, ब्रह्म का चेंतन्यरूप ही वह भक्ति ( गुण ) है, जिसके सम्बन्ध से जीव को ब्रह्म कह 
दिया गया है । ब्रह्म और जीव में चैतन्य की समानता होने पर भी निरुपाधित्व और 
सोपाधिकख की विशेषता है, अतः निरुपाधिक परतत्त्व का वाचक 'ब्रह्म' शब्द गोणी वृत्ति 
से जीव का बोधकमात्र है, वाचक नहीं। भाष्यकार ने जो कहा है--“तस्य ब्रह्मशब्द- 
वाच्यत्वम्‌” । वहाँ वाच्यत्व का तात्पर्यं बोध्यत्व में ही है। 5 के] 
शङ्का “इस शरीर को भले ही जीव का पुर ( नगर ) मान लिया जाय ओर इसकी 
संज्ञा 'ब्रह्मपुरम' रख दी जाय किन्तु हृदय कमलगत 'दहराकाश' शब्द से जीव से भिन्न ब्रह्म 
का ही ग्रहण किया जायगा, क्योंकि जसे महाराज वत्सराज के उज्जयिनी नगर में वत्सराज 
से भिन्त मैत्रादि का महल्वदोत दै बैसे-ही जीते. सप पुर ( नगर ) में जीव से भिस्त 
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मनउपाचिकश्च जीवः, मनश्च प्रायेण हृदये प्रतिष्ठितमित्यतो जीवस्यवेदं हद्‌ येऽन्तरच- 
स्थानं स्यात्‌। दहरत्वमपि तस्येच आराग्रोपमितत्याद्चकहपते । आकाशोपमितत्वादि 
च त्रह्माभेदविवक्षया भविप्यति। न चात्र दहरस्याकाशस्यान्वेष्यत्वं चिजिश्चासित- 
व्यत्चं च श्रयते । 'तस्मिन्यद्न्तः' इति परविशेषणत्वेनोपादानादिति । 
अत उत्तरं ब्रमः - परमेश्वर पात्र दहराकाशो भवितुमर्हति, न भ्‌ताकाशो 
जीवो चा । कस्मात्‌? उत्तरेभ्यो चाक्यशेषगतेभ्यो हेतुभ्यः। तथाहि अन्वेषव्यतया- 
भिहितस्य दहरस्याकाशस्य 'तं चेद्‌ ब्रयुः इत्युपक्रम्य कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टब्यं 
यद्वाच विजिज्ञासितव्यम्‌ इत्येवमाच्तेपपूर्वंकं ्रतिसमाधानवचनं भवति-'स ब्रृयाद्या- 
चान्चा अयमाकाशस्ताचानेषोऽन्तहंद्य आकाश उभे अस्मिन्ययावाएथिवी अन्तरेब 
समाहिते? ( छा० ८।१।३ ) इत्यादि । तत्र पुण्डरीकदहरत्वेन प्रा्तदहरत्वस्याकाशस्य 
भामत्ती 
अयमर्थः वेश्म खत्वधिकरणमनिदिष्टाधेवमाधेयविश्वेषापेक्षायां पुरस्वामिनः प्रक्ृतत्वात्तेनेबाधेयेन सम्बद्ध 
सदनपेक्षं नाधे यान्तरेण सम्बन्ध कल्पयति । ननु तथापि शरीरमेवास्य भोगायतनमिति को हृदयपुण्डरी- 
बे$स्य विशेषो यत्तदेवास्य सद्यत्यत आह &मन उपाधिकश्च जीवः इति ® । ननु मनोऽपि चलतया 
सकुलदेहवृत्ति पर्यायेणेत्यत आह & मनश्च प्रायेण इति & । आकाशशब्दश्चारूपत्वादिना सामान्येन जीवे 
भाक्तः । अस्तु वा भूताकाश एवायमाकाञशब्दो दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश इति, तथाप्यदोष इत्याह & न 
चात्र दहरस्य आकाशस्य अन्वेष्यत्वम्‌ इति & । 
एवं प्राप्त उच्यते -भूनाकाशस्य तोवश्न दहरत्वं यावान्वाऽयमाकाशस्तावानेषोऽन्तहृंदय आकाश 
इत्पुपमानबिरोघात्‌ । तथाहि - 
भामती-व्याख्या 
ब्रह्म का वेश्म ( महल ) पुण्डरीक-दहर हो सकता है । 
समाधान-उक्त शङ्का का निराकरण करते हुए भाष्यकार कह रहे हैं-“तत्र 
पुरस्वामिनः पुरैकदेशेऽवस्थानं दृष्टम्‌” । आशय यह है कि उक्त श्रुति में निर्दिष्ट 'वेश्मः शब्द 
एक ऐसे आधार को उपस्थित कर रहा है, जो अपने आधेय की अपेक्षा करता है, पुर-स्वामी 
के रूप में जीव प्रस्तुत है, अतः जीवरूष आधेय से जुड़ कर वेशमरूप आधार अन्य (ब्रह्मरूप) 
आधेय का कल्पक नहीं हो सकता । यह जो प्रश्‍न उठता है कि शरीर तो जीव का भोगायतन 
है, अतः शरीररूप पुर के साय उसका सम्बन्ध सम्भव है किन्तु हृदयपुण्डरीक के साथ उसका 
बया संबंध ? उस प्रश्‍न का उत्तर है-“मन उपाधिकश्च जीवः, मनश्र प्रायेण हृदये प्रतिष्ठितम्‌” । 
यद्यपि मन चलायमान है, शरीर के कोने-कोने में घूमता रहता है, तथापि हृदय में उसका अधिक 
निवास रहता हे । 'दहूर' पद तो परिच्छिन्न जीव का निसर्गत! बोधक है और 'आकाश' 
शब्द भी स्ववाच्य ( भूताकाश ) में वर्तमान भरूपत्वादि गुण के योग से जीव का गमक हो 
सकता दै । अथवा 'दहरेऽस्मिन्नन्तराकाशः”-यहाँ पर आकाश' शब्द . भूताकाश काही 
वाचक है, फिर भी कोई दोष नहीं, क्योंकि वहाँ दहराकाश को अच्वेष्टव्य नहीं माना गया है 
कि उससे ब्रह्म की उपस्थिति करानी आवश्यक हो, किन्तु उस भूताकाश के अन्तःस्थित 
तत्त्व को अन्वेष्ठव्य कहा गया है, वह उससे भिन्न हो सकता Rl 
सिद्धान्त -सवंप्रथम भूताकाश में दहरत्व ही नहीं बनता, क्योंकि “यावान्‌ वा 
अयमाकाशः, तावानु एषोःन्तहूंदये आकाशः” ( छां० ८।१ 7३) इस श्रुति में उसको व्यापक 
उपमान के रूप में वणित किया गया है, अतः उसे दहर ( परिच्छिन्न या अव्यापक ) कहता 
विदंद्वाभिधान हो जाता है । अर्थात्‌- - : i 
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प्रसिद्धाकाशौपस्येन दहरत्वं निचर्तयन्मूताकाशत्वं हरस्याकादास्य निवतयतीति 
गम्यते । यधप्याकाशशन्दो भूताकाशे रूढः, तथापि तेनै्र तस्योपमा नोपपद्यत इति 
भूताकाशशङ्का नर्वातता भवति। नन्वेकस्याप्याकाशस्य वाह्याभ्यन्तरत्वकदिपतेन 
भेदेनो पमानो पमेयभावः संभवतीत्युक्तम्‌ । मेवं संभवति, अगतिका हीयं गतिः, यत्का 
लपनिकभेदाश्रयणम्‌। अपि च कद्पयित्वापि भेदसुपमानोपमेयभाचं चर्णयतः परिच्छ 
न्नत्वाद्‌भ्यन्तराकाशस्य न वचाह्याकाशपरिमाणत्वसुपपद्येत। ननु परमेश्वरस्याप 

यायानाकाशात्‌' ( शत० ब्रा० १०।६।३।२ ) इति श्रत्यन्तरन्तंचाकाशपरिमाणत्वस्रुप- 
पद्यते । नेष दोषः, पुण्डरीकवेष्टनप्राष्ठद्हरत्वनित्रत्तिपरस्वाद्वाक्यस्य न तावत्त्वप्रतिपाद- 
नपरत्वम्‌। उभयप्रतिपाद्ने हि वाक्यं भिद्येत । नच कहिपतभेदे पुण्डरीकवेष्टित आका- 


भामती 
तेन तस्योषमेयस्वं ` रामरावणयुद्धबत्‌ । 
अगत्या भेदमारोप्य गतो सत्यां न युज्यते ॥ 
अस्ति तु दहराकाशस्य व्रात्वेन भूत।काञाःठदेनोपमानस्य गतिः । न चानवच्छिन्नयरिभाणमव 
च्छिन्नं भवति । तथा सत्यवच्छेदानुपपत्तेः । न भूताकाशमानत्द ब्रह्मणो5त्र बिधीयते, येन ज्यायानाकाञ्ञा- 
दिति श्रुतिविरोधः स्यात्‌ , अपि तु भताकाञञोपमानेन पुण्डरोकोपाघिप्राप्तं दहरत्वं निवत्यंते। अपि च 
सं एवोत्तरे हेतवो दहराकाशस्य भूताकाशत्वं व्यासेधम्तीत्याह & न च कल्पितभेद इति ® । नापि 


_ भामती-व्याख्या 
तेन तस्योपमेयत्वं रामरावणयुद्धवत्‌ । 


अगत्या भेदमारोप्य गतौ सत्यां न युज्यते ॥ 
यदि दहराकाश भूताकाश ही है, तब 'यावान्‌ वाऽ्यमाकाशः, तावानेषोऽन्तहंदये 
आकाशः'-इस प्रकार एक ही भ्रुतालाश में उपमान-उपमेयभाब सम्भव न हो सकेगा, क्योंकि 
उपमान और उपमेय का भेद होना आवश्यक माना जाता है--“साधम्येमुपमा भेदे” 
(काव्य प्र. पृ० ४४३ ) । अत एव-- 
गगनं गगनाकारं सागरः सागरोपमः 
रामरावणयोर्यृद्धं रामरावणयोरिव ॥ 
इत्यादि स्थलों पर देश-कालादि उपाधियों के द्वारा गगनादि का भेद आरोपित कर उपमानो- 
पमेयभाव का जो सङ्गमन किया जाता है, वह अगतिक गति है किन्नु प्रकृत में गत्यन्तर 
सम्भव हुँ कि दहुराकाशरूप ब्रह्म उपमेय और भूताकाश की उपमान माना जा सकता हूँ । 
शाङ्का-यदि कहा जाय कि दहराकाश यदि ब्रह्म माना जाता हैं, तब भी वहू हृदय- 
पुण्डरीकावच्छिन्न हीं अभिहित है, अतः उसके लिए निरवच्छिन्त भूताकाश को उपमा 
क्योंकर संगत होगी ? क्गोंकि निरवच्छिन्त कभी सावच्छिन्न नहीं होता भौर यदि तिरव- 
च्छिन्न भूताकाश कभी सावच्छिन्त पदार्थं का उपमान नहीं हो सकता और निरवच्छिन्त 
भूताकाश के उपमेय में हृदयादि को अवच्छेंदक नहीं माता जा सकता । १ 
समाधान-यहाँ भूताकाश की उपमा के द्वारा ब्रह्म में आकाशगत परिमाण. का 
विधान नहीं किया जाता, अन्यथा “ज्यायानाकाशात्‌” ( शत० ब्रा १०।६।३।९ ) इत्यादि 
श्रुतियों से विरोध उपस्थित होता है, क्योंकि इन श्रुतियों में ब्रह्म को भूताकाश से भी अधिक 
परिमाण का बताया गया है । यहाँ वस्तु-स्थिति यह है कि ब्रह्म में हुदयपुण्डरीकरूप उपाधि 
के द्वारा जो सावच्छिन्तत्वरूप दहुरत्व प्राप्त ( प्रतिपादित ) है, उस की निवृत्ति भूताकाश की 
उपमा से की जाती है, अन्य. किसी परिमाणे की विधान नहीं किया जाता। केवल भूताकाश 
४५ 
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शेकदेशे द्याचापरथिव्यादीनामन्तःसमाधानमुपपद्यते । "एष आत्माऽ7हतपाप्मा विजरो 
विसरत्युविशोकोऽविजिघत्सो ऽपिपासः सत्यक्षामः सत्यसंकल्पः' इति चात्मत्वापहतपा- 
प्पत्वादयस्च गुणा न भूताकाशे संभवन्ति । यद्यप्यात्मशब्दो जीवे संभवति, तथापीत- 
रेभ्यः कारणेभ्यो जीवाशङ्कापि निवर्तिता भवति । न द्यपाधिपरिच्छिन्नस्याराग्रोपम्निः 
तस्य जीवस्य पुण्डरीकवे्टनकृतं दहरत्वं शक्यं निवर्तयितुम्‌ । ब्रह्माभेदविवक्षया 
जीवस्य सवैगतत्वादि विवक्ष्येतेति चेत्‌,--यदात्मतया जीवस्य सवगतत्बादि विव- 
क्ष्येत, तस्यैव ब्रह्मणः साक्षात्सवेगतत्वादि विवक्ष्णतामिति युक्तम्‌ । यदप्युक्त - बह्यापुर- 
मिति जीवेन परस्योपलक्षितत्वाद्राज्ञ इच जीवस्येवेदं पुरस्वामिनः पुरेकदेशवर्तित्वम- 
स्त्विति । अत्र ब्रमः परस्येवंद्‌ ब्रह्मणः पुरं सच्छरीरं ब्रह्मपुरमित्युच्यते; ब्रह्मशब्दस्य 
तस्मिन्मुख्यत्वात्‌ । तस्याप्यस्ति पुरेगानेन संबन्धः; उपलब्ध्यधिष्ठानत्वात्‌ । 'स 
एतस्माज्जीवधनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ ( प्०५५।) स चा अयं पुरुषः 
सर्वासु पूर्ण॒ पुरिशयः ( बु० २।५।१८ ) इत्यादिश्रतिभ्यः । अथवा, - जीवपुर एवास्मिन्‌ 
ब्रह्म संनिहितसुपलक्ष्यते । यथा शालग्रामे विष्णुः संनिहित इति, तद्वत्‌ । 'तद्यथेह 
भामती | 
बहराकाशो जीव इत्याह & यद्यप्यात्मशब्द इति ® । 
उपलब्धेरधिष्ठानं ब्रह्मणो देह इष्यते । 
तेनासाधारणत्वेन देहो ब्रह्मपुरं भवेत्‌ ॥ 
देहे हि ब्रह्मोपलभ्यते इत्यसाधारणतया देहो ब्रह्मापुरमिति व्यपदिइयते, न तु ब्रह्मविकारतया। 
तथा च ब्रह्मशब्दार्थो मुख्यो भवति । अस्तु वा ब्रह्मपुरं जीवपुरं, तथापि यथा वत्सराजस्य पुरे उज्जयिन्यां 
सत्रस्य सद्य भवति, एबं जीवस्य पुरे हृत्पुण्डरोक ब्रह्मसदनं भविष्यति, उत्तरेभ्यो व्रह्मलिङ्गभ्यो ब्रह्मणोऽ- 
वघारणात्‌ । ब्रह्माणो हि बाधके प्रमाणे बलीयसि जीवस्य च साधके प्रमाणे सति ब्रह्मलिङ्गानि - 
MRS पप न निशअक शमी 


न भामती-व्याख्या 
की उपमा से ही ब्रह्म में दहरत्व ( सावच्छिन्नत्व ) का निषेध नहीं किया जाता, अपितु उत्तर- 
वर्ती वाक्यों से प्रतिपादित द्यावापृथिव्यादि-समाहितत्वादि हेतुओं के द्वारा भी दहरत्व का 
प्रतिषेध किया जाता है--“न च कल्पितभेदे पुण्डरीकवेष्टिते आकाशेकदेशे द्यावापृथिव्यादीना- 
मन्तःसमाधानमुपपद्यते” । 
दहराकाश को जीवरूप भी नहीं मान सकते, क्योंकि यद्यप्यात्मशब्द जीव का बोधक 
है, तथापि उत्तर वाकयःप्रतिपादित ब्रह्म के असाधारण धर्मो का समन्त्रय जीव में नहीं 
हो सकता । 
उपल्ब्धेरधिष्ठानं ब्रह्मणो देह इष्यते । 
न तेनासाधारणत्वेन देहो ब्रह्मपुरं भवेत्‌ ॥ 
देह में ही ब्रह्म की उपलब्धि होती है, अतः देह को ब्रह्मपुर कहा जाता है, ब्रह्म का 
विकार होने से देह को ब्रह्मपुर नहीं कह सकते, क्योंकि ब्रह्म निविकार है। इस प्रकार 
बह्मपुर' शब्द का घटकोभुत 'ब्रह्म' पद मुख्याथंक सम्भव हो जाता है । अथवा 'ब्रह्म! पद 
गोणी वृत्ति के द्वारा जीव का बोधक मानकर इस शरीररूप जीवपुर को ब्रह्मपुर कहा जा 
सकता है। तथापि जैसे महाराज वत्सराज के पुर ( नगर ) उज्जयिनी के किसी भाग में 
मत्रादि का महल होता है, वैसे ही इस शरीर का हृदय पुण्डरीक ब्रह्म का सदन ( उपलब्धि- 
वि हा जा सकता है ण हृदयपुण्डरीक को ब्रह्म का ही सदत्त मातना होगा, क्योंकि 
तत्वता बह्मगमक लिङ्गो, (अनावरण जम), पाडा लाह ब्रह्म का ही होता निश्चित 


दृहराकाशस्थ नह्मत्वम्‌ ] ००८८ हिन्दीसहितभामतोसंवदित | sha ३५५ 
कर्मचितो लोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते? ( छा० ८।१।६ ) इति 
च कमणामन्तचत्फलत्वमुक्त्वा अथ य इहात्मानमनुविद्य बजन्त्येतांश्च सत्यान्कामाँ- 
स्तेषां सवंछु लोकेषु कामचारो भवति’ इति प्रकषतदहराकाशचिश्ञानस्यानन्तफळत्वं 
बदन परमात्मत्वमस्य सूचयति | यदप्येतदुक्त,-न दृहरस्याकाशस्यान्वेष्टव्य्वं विजि- 
श्चासितव्यत्वं च श्रुतं; परचिशेषणत्वेनोपादानादिति, अत्र ब्रमः - यद्याकाशो नान्वेष्टब्य- 
र्चेनोक्तः स्यात्‌, यावान्वा अयमाकाशस्ताचानेषोऽन्तह्ृदय आकाश» इत्याद्याकाश- 
स्वरूपप्रदशेनं नोपयुञ्येत । नन्वेतदप्यन्तवं तिवस्तुसद्भाबप्रदर्शनायैच प्रदश्यते । "तं 
भामती 
कथञ्चिदभेदविवक्षया' जीवे व्याख्यायन्ते । न चेह ब्रह्मणो बाधकं प्रमाणं साधकं वाऽस्ति जीवस्य । ब्रह्म- 
पुरव्यपदेशञश्चोपपादितो ब्रह्मोपलब्धिस्थानतया । मर्भकोकस्त्वं चोक्तम्‌ । तस्मात्‌ सति सम्भवे ब्रह्मणि 
तल्लिङ्गानां नाब्रह्मणि व्याइ्यानमुचितमिति ब्रह्मेव दहराकाशो न जीवभूताकाशाविति। श्रवणमनमनुः 
विद्य ब्रह्मानुभूय चरणं चारस्तेषां काम्रेषु चरणं भवतीत्यर्थः । स्यादेतद्‌ - दहराकाशस्यान्वेष्यत्वे सिद्ध 
तत्र विचारो युज्यते, न तु तदनवेष्टव्यम्‌ , अपि तु तदाधारमन्यदेव किञ्चिदित्युक्तमित्यनु भाषते । & यबप्ये- 
तद्‌ इति & । अनुभाषितं दूषयति & अत्र ब्रमः इति & । पद्याकाशाधारमन्यदच्वेष्टव्यं भवेत्तदेवोपरि 


भामती-व्याख्या 
होता है । ब्रह्म के असाधारण धर्मो का जीव में किसी-न-किसी प्रकार तब समन्वय किया जा 
सकता था, जब कि यहाँ ब्रह्म का कोई प्रबल बाधक और जीव का साधक प्रमाण उपलब्ध 
होता, किन्तु यहाँ कोई वेसा प्रमाण उपलब्ध नहीं । 'ब्रह्मपुर' शब्द का ब्रह्मोपलब्धिपरत्वेन 
उपपादन किया जा चुका है। दहराकाश के समान एक स्वल्प या संकुल स्थान में ब्रह्म के 
रहने का भी उपपादन पहले “अभंक्रौकस्त्वात्‌” ( ब्र. सू. १।२।७ ) इस सुत्र में कहा जा चुका 
हे । ब्रह्म के असाधारण धर्मों का समन्वय जब ब्रह्म में हो सकता है, तब ब्रह्म से भिन्न जीवादि 


में किसी-न-किसी प्रकार आयोजन उचित नहीं, फलतः ब्रह्म ही दहराकाश है, भूताकाश 
या जीव नहीं । 

दहराकाश की उपासना का अनन्त फल श्रुत है--“अथ य इहात्मानमनुविद्य व्रजन्ति, 
एतांश्च सत्यांचु कामान्‌ तेषां सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति” ( छां. ५।१।६ ) । अनुविद्य का 
अर्थे है--अनु पश्चाद्‌ विदित्वा’ अर्थात्‌ श्रवण और मनन के पश्चात्‌ ब्रह्मात्मत्व का. अनुभव 
( साक्षात्कार) करके । भाष्यकार ने भी ऐसा ही कहा है-“शास्त्राचार्योपदेशमनुविद्य 


स्वात्मसंवेद्यतामापाद्य” ( छां. भा. पृ. ४४६) । 'कामचारः' का अर्थं हे- कामेषु . [ काम्येषु 
( विषयेषु ) चारः ( उपलब्धिः ) ] अर्थात्‌ यथेष्ट विषय की प्राप्ति या स्वातन्त्र्य । | | 


शङ्का-दहराकाश में अन्वेषणीयत्व सिद्ध हो जाने पर ही उसके विषय में विचार 
करना उचित था {कन्तु दहराकाश में अन्वेष्ठव्यत्व प्रतिपादित न होकर उससे भिन्न उसमें 
रहनेवाले किसी अन्य तत्त्व को अन्वेष्टव्य और विजिज्ञास्य कहा गया है-“तस्मिनु यदन्तः 
दन्वेष्टव्यं त्विजिज्ञासितव्यम्‌'' । ॥ 

समाधान - उक्त शङ्का का अनुवाद करके भाष्यकार “यदप्येतद”--इत्यादि वाक्य 
से अनुबाद करके निरास कर रहे हैं-“मत्र ब्रूमः” | अर्थात्‌ दहराकाश ही अच्वेष्टव्य है, 
उससे अस्य नहीं, क्योंकि यदि अन्य कोई तत्त्व अन्वेषणीय होता, तब आगे चलकर श्रुति 
उसका व्युत्पादन करती, किन्तु व्युत्पादन किया गया है दहराकाश का-“यावानु वा 
अयमाकाशः, तावानेषोऽन्तहुँदय आकाशः” । यह दहराकाश का निरूपण यह्‌ सिद्ध कर रहा 
द्द कि यही विचारणीय हैँ | 00-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. छ ke, 
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चेद्‌ ब्रयुर्येदिदमस्मिन्त्द्वापुरे दहरं पुण्डरीकं दृहरोऽस्मिननन्तराकाशः कि तदत्र चिद्यते 
यदन्वेष्टव्य यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌ इत्याक्षिप्य परिहारावसर 'आकाशौ पस्योपक्रमेण 
द्यावापृथिव्यादीनामन्तःसमाहितत्वद्शनात्‌ । नतदवम्‌ ; एर्वाह सात यदन्तःसमाहितं 
द्यावापृथिव्यादि तद्न्‍्वेष्ठव्यं विजिक्षासितव्यं चोक्तं स्यात्‌, तत्र वाक्यशेषो नोपपद्यत | 
य SoS URNS OS -3/93,2 3:27 डक 


भामती 
ब्युत्पादनीयभाकाक्षव्युत्पादनं तु क्वोपयुज्यते इत्यर्थः । चोदयति & न त्वेतदपि इति & । आकाइकथनमपि 
तदन्तर्वतिवस्तुसःद्भावप्रदर्शनायेच । अथाकाशपरमेव कस्मान्न भवतीत्यत आह & तं चेद्‌ ब्रूयुः इति & 
आचार्य्येण हि दहरोऽस्मिस्न्तराकाशस्तस्मिन्यदन्तस्तन्दवेष्ठव्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यमित्युपदिष्ठेऽन्ते- 
वासिना$क्षिप्तं, किं तदत्र विद्यते यदस्वे्टव्यम ? पुण्डरीकमेव तावत्‌ सुक्ष्मतरं तदवरुद्धमाकाशं सुक्ष्मत- 
सम्‌, तस्मिन्‌ सुक्ष्मतमे किमपरमस्ति ? नास्त्येवेत्यथंः । तत्‌ किमन्वेष्टव्यमिति । तदस्मित्ताक्षेपे परिसमाप्त 
समाधानावसर आचायंस्याकाशोपमानोपक्रमं वचः, उभे अस्मिन्द्यावापृथिबी समाहिते इति । तस्मात्‌ 
पुण्डरीकावरुद्धाकाशाभ्रये द्यावापुथिव्यावेवान्बेष्टव्ये उपदिष्टे, नाकाश इत्यथं: । परिहरति & नेतदेवम्‌ &। 
& एवं हि इति &। स्वादेतद्‌--एवमेवेतन्नो खल्वभ्युपगमा एव दोषत्वेन चोद्यन्त इत्यत आह ® तत्र 
वाक्यशेषे इति & । वाक्यशेषो हि दहराकाशात्मवेदनस्य फलवत्वं ब्रूते, यच्च फलबत्‌ तत्‌ कत्तंग्यतथा 
चोद्यते, यच्च कत्तंव्यं तदिच्छतीति तदन्वेष्टव्यं तद्वातर विजिज्ञासितव्यमिति दहराकाशविषयमवतिष्ठते । 
स्यादेतद्‌ - द्यावापृथिब्यावेवात्मानो भविष्यतः, ताभ्यासेवात्मा लक्षयिष्यते, आकाञशब्दवत्‌ । ततश्राकाशा- 


भामती-व्याख्या 
शाङ्का-विचारणीय तो दहराकाशगत अन्य पदार्थं ही है किन्तु उसका आधार होने 
के कारण दहराकाश का निरूपण किया गया है, अन्यथा तदन्तर्भूत वस्तु का सद्भाव 
बथोंकर सिद्ध होगा ? 
य॒दि दहराकाश के अन्तवंती किसी अन्य पदार्थ का सद्भाव नहीं माना जाता, तव 
उत्तरवर्ती आक्षेप और उसका परिहार-दोनों असंगत हो जाते हैं, क्योंकि आचार्य का . 
“दहुरोऽस्मिन्नन्तराकाशः, तस्मिन्‌ यदन्तस्तदन्वेष्ठव्यम्‌”--ऐसा उपदेश सन कर शिष्य आक्षेप 
करता है-- कि तदत्र विद्यते यदन्वे्टव्यम्‌ ?” अर्थात्‌ पहले तो हतपुण्डरीक ही सूक्ष्मतर है 
भौर तद्गत आकाश तो उससे भी सुक्ष्मतम है, उस सूक्ष्मतम आकाश में अन्य पदार्थं कया है ? 
कुछ भी नहीं । तब वह अन्वेष्टव्य कप्रोंकर होगा ? 
उक्त आक्षेप के समाप्त हो जाने पर आचार्य ने आकाश की उपमा देकर दहराकाश 
का निरूपण करते हुए कहा है-“उभे अस्मिन्‌ द्यावापृथिवी समाहिते”। इस प्रकार 
पुण्डरीकावच्छिन्न आकाश के आर्थित द्यु और प्रथिवी को ही अच्वेष्टव्य कहा हैं, 
आकाश को नहीं । 
समाधान- उक्त शङ्का का निराकरण करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“नैततदेवम्‌” । 
यदि थोड़ी देर के लिए दहराकाशगत युलोकादि की अन्वेव्यता को स्वीकार कर छिया जाता 
र इष्टापादन दोष नहीं माना जाता, तथापि वैसा स्वीकार कर लेने पर 
-शेष में दहराकाश की आत्मरूता का अभिसूचन अनुपपर्न हो रोकि “ 
च इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्च सत्यान्‌ का पा से आ 7 
यह वाक्यशेष दहराकाश में आत्मरूपता के वेदन ( उपासना )का फल बता रहा है। जिस 
गदान का फल अभिहित होता है, वह पदार्थ कत्तव्य ( अनुष्ठेय ) होता है और जो अनुष्ठेय 
होता है, उसी की इच्छा की जाती है--“तदस्वेष्ठव्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌” । .फरुतः 
दहुराकाशगत आत्मर्पता ही विचारणीय सिद्ध होती है । ई 
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समाधानाधारमाकाशमाहृष्य “अथ य इहात्मानमनुविद्य घ्रजन्त्येतांग्य लत्यान्कामान? 
इति समुच्ययार्थेन चशब्देनात्मानं कामाधारमाश्चितांश्च कामान्विशेयान्वाक्यशेषो 
दर्शेयति । तस्माद्वाकयोपक्रमेईपि दहर एवाकाशो हृद्यपुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्येः 
समाहितः पृथिव्यादिभिः सत्येश्च कामेर्विज्ञय उक्त इति गम्यते । .स चोक्तभ्यो हेतुभ्यः 
परमेश्वर इति ॥ १४ || 
गतिशब्दाभ्यां तथाहि दष्टं लिङ्गं च ॥ १५॥ 
दहरः परमेश्वर उत्तरेभ्यो हेतुभ्य इत्युक्तम्‌। त एवोत्तरे हेतव इदानी प्रप- 
उच्यन्ते । इतञ्च परमेश्वर पव दहरः, यस्माद्‌ दहरवाक्यशेषे परमेश्वरस्येच प्रतिपादको 
गतिशब्दो भचतः- इमाः सर्वाः प्रजा अहरहरगेच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न चिन्दन्ति? 
भामती 
धारी तावेव परामृशयेते इत्यत आह & . अस्मिन्‌ कामाः समाहिताः & प्रतिठिताः। & एष आत्मापहत- 
पाप्मा इति & । ® अनेन प्रकृतं द्यावापृथिवीसमाधानाधारमाकाशमाकृष्य& । द्यावापृथिव्याद्यभिघान- 
व्यवहितमपीति शेषः । ननु सत्यकामज्ञानस्यंतत्‌ फलं, तदनन्तरं निर्देशात्‌ , न तु दहराकाशगेदनस्येत्यत 
आह & समुच्चयार्थेन चशब्देन इति & । अस्मिन्‌ कामा इति च एष इति चेकवचनान्तं न द्वे द्यावा- 
पृथिव्यी परा्रष्टुमर्हृतीति दहराकाश एव परास्रव्य इति समुदायार्थः । तदनेन क्रमेण तस्मिन्यदन्तरि- 
त्यत्र तच्छब्दोऽनन्तरमप्याकाशमतिलङ्घघ हृत्पुण्डरीकं परामृशतोत्युक्तं भवति। तस्मिन्‌ हृत्पुण्डरीके 
यदन्तराकाशं तदन्वे््यमित्यथंः ॥ १४॥ 
उत्तरेभ्य इत्यस्य प्रपञ्चः । एतमेच दहराकाइं प्रक्रम्य वताहो कर्मद वत्तंते जन्तुनां तरवाववोध- 
विकलानां यद्वेभिः स्वाधीनमपि ब्रह्म न प्राप्यते । तद्यया चिरन्तननिरूढनिविडमलपिहितानां कलधोत- 
वाकलानां पथि पतितानामुपर्य्युपरि सज्ञरऱ्हरपि पास्थेधंनायद्धिगप्रावलण्डनिवहबिश्नमेणेतानि नोषादीयन्त 
ह यनी ` भामती-व्याख्या 
यह जो कहा गया कि द्युलोक और पृथिवी में ही आत्मरूपता पर्यवसित होगी, अतः 
इन्हीं के द्वारा आत्मा वैसे ही अभिलक्षित होगा, जैसे आकाश शब्द के हारा । इस प्रकार 
आकाश में आधृत द्यु ओर पृथिवी ही 'आकाश' पद से परामृष्ट ( गृहीत ) होगे । वह कहना 
उचित नहीं, क्योंकि “अस्मिन्‌ कामाः समाहिताः” ( इसी दहराकाश में समस्त कामनाएं 
लगी हैं ) । यह आत्मा निष्पाप है, इसी में स्वगं से लेकर पृथिवी तक के समस्त. लोक 
अवस्थित हैं । दय पुर्थिव्यादि के इस निरूपण का व्यवधान होने पर भी उनके आधारभूत 
दहराकाश की अनुवृत्ति कर “एंतांश्र सत्यान्‌ कामान्‌ इस वाक्य में प्रयुक्त समुच्चयार्थक 
'च' शब्द के द्वारा आत्मा और आत्माश्रित कामनाओं की विज्ञेयता प्रतिपादित को गई है। 
तात्पर्यं यह है कि उक्त श्रुति में प्रयुक्त 'अस्मिन्‌' और 'एषः'- इन एकवचनान्त शब्दों के 
दवारा द्यु और पृथिवी--इन दो पदार्थों का परामश सम्भव नहीं, अतः दहराकाश ही ग्राह्य 
है। इस प्रकार 'तस्मिन्‌? यहाँ 'तत्‌” पद अनन्तरोक्त आकाश को छोड़ कर पुण्डरीक का 
उपस्थापक है, भतः उस ( हृत्पुण्डरीक ) में अवस्थित आकाश ( दहराकाश ) ही अन्वेष्टव्य 
सिद्ध होता है॥ १४॥ 
चोदहवें सुत्र में उपन्यस्त 'उत्तरेभ्प्रः¬इस पद का व्यास्या-प्रपः्च ही “गतिशब्दाभ्यां 
तथा हि इं लिङ्गं च”--इस सूत्र के द्वारा प्रस्तुत किया गया है। इसी दहराकाश को इङ्गित 
करते हुए कहा गया है कि “अत्यन्त खेद है कि तत्त्वज्ञान से वञ्चित अज्ञानी जीवों के द्वारा 
स्वरूपभूत ब्रह्म की प्राप्ति वैसे ही. तही को, जाती, जसे, क्रि,चिरन्तन मल की मोटी पतं मे. 


~ 
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( छा० ८३२) इति। तत्र प्रकृतं दहरं ब्रह्मलोकशाब्देनामिधाय तद्विषया गतिः 
प्रजाशब्दवाच्यानां जीवानामभिधीयमाना दहरस्य ब्रह्मतां गमयति। तथा ह्यहरह 
जीँचानां सुषुप्तावस्थायां ब्रह्मविषयं गमनं इष्टं श्र॒त्यन्तरे -'सता सोस्य तदा संपन्नो 
भवति? ( छा० ६।८।१ ) इत्येवमादौ । लोकेऽपि किल गाढं खुषुप्तमाचक्षते-“ब्रह्मीभूतो 
ब्रह्मतां गतः इति । तथा ब्रह्मलोकशब्दोऽपि प्रते दहरे प्रयुज्यमानो जीवभूताकाश- 
शङ्कां निवतेयन्त्रहातामस्य गमयति । ननु कमलासनलोकमपि ब्रह्मलोकशब्दो गम येत्‌। 
गमयेचदि त्राणो लोक इति षष्ठोसमासवृत्त्या व्युत्पाद्यत, सामानाधिकरण्यवृत्त्या 
भामती 
इत्यभिसम्धिमती साद्ुतमिव सखेइमिव श्रुतिः प्रवत्तंते--'इमा: सर्वाः प्रजा अहरहर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं 
न विन्दन्ति’ इति । स्वापकाले हि सबं एवायं विद्वानविदवांश्च जीवलोको हृत्पुण्डरीकाश्रयं दहराकाञ्ञार्पं 
ब्रह्मलोकं प्राप्तोऽप्यनाद्यविद्यातमःपरलपिहित दृष्टितया ब्रह्मभूयमापन्नोऽहमस्मीति न वेद सोऽयं त्रह्मालोक- 
बाब्इस्तद्गतिश्च प्रस्यहं जीवलोकस्य दहराकाशस्पेव ब्रह्मलूपलोकतामाहतुः । ` तदेतदाह भाष्यकारः 
छ इतश्च परमेश्‍वर एव दहरो यस्माहृहरवाकयशेषः इति & । तदनेन गतिशब्दौ व्याख्यातो 'तथाहि 
दृष्टम' इति सूत्रावयवं व्याचष्टे ® तथाह्यहरहर्जीवानाम्‌ इति & । वेदे च लोके च & दृष्टम्‌ & । यद्यपि 
सुषुतस्य ब्रह्मभावे लौकिक न प्रमाणान्तरमस्ति, तथापि वेदिकीमेव प्रसिद्धि स्यापयितुमुच्यते ® इदृशी 
नामेयं बेदिकी प्रसिद्धिय्यंह्लो केऽपि गोयते इति ७ : यथा श्रुत्यन्तरे यथा च लोके तथेह ब्रह्मलोकशब्दोऽ- 
पोति योजना । 'लिङ्गं च' इति सुत्रावयवव्याख्यानं चोद्यमुखेनावतारयति & ननु कमलासनलोकमपि 
इति & । परिहरति ® गमयेद्यदि ब्रह्मणो लोकः इति &। अत्र तावन्निषादस्यपतिन्यायेन षष्ठोसमासात्‌ 
कमंधारयो बलीयानिति स्थितमेव, तथापीह बष्ठीसमासनिराकरणेन कर्मधारयस्यापनाय लिङ्गमप्यधिक- 


भामती-व्याख्या 

वेष्ठित सुवणं-खण्डों के ऊपर-ऊपर विचरते हुए भी पर4र के टुकड़े समझ कर उनका ग्रहण 
नहीं कर पाते-ऐसा श्रुति कहती है “इमाः सर्वाः प्रजा अहरहर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न 
विन्दन्ति” ( छां. ५।३।१ ) । यद्यपि सुषुप्ति अवस्था में यह ( विद्वान्‌ से लेकर अविद्वान्‌ तक ) 
समग्र जीव-वर्ग प्रत्येक दिन हृदय कमल में अवस्थित दहुराकाशसंज्ञक ब्रह्म को प्राप्त करके भी 
अनादि अविद्यालप तमःपटल से दृष्टि अवरुद्ध होने के कारण 'अहं ब्रह्म'--इस प्रकार का 
ज्ञान नहीं कर पाता । 'ब्रह्मलोक' शब्द एवं ब्रह्मलोक की प्राप्ति -ये दोनों दहराकाश को 
ही ब्रह्मलोक सिद्ध कर रहे हैं, भाष्प्रकार का यही कहना है--“इतश्च परमेश्‍वर एवं दहरो 
यस्माद्‌ दहुरवाक्यशेषे परमेश्वरस्यंब प्रतिपादको गतिशब्दौ भवतः” इस भाष्य के द्वारा सूत्रस्थ 
गति ( ब्रह्मलोक प्राप्ति) और शब्द ( 'ब्रह्मलोक' शब्द ) की व्याख्या की गई, अब 'तथा हि 
दृष्टम_--इसकी व्याख्या की जाती है -“तथा ह्यहरहर्जीवानां सुषुप्त्यवस्थायां ब्रह्मविषयं 
गमनं दृष्टम्‌” । अर्थात्‌ लोक और वेद मैं वैसा ही देखा जाता है । यद्यपि सुषुप्त जीव की ' 
ब्रह्मरूपता में लौकिक कोई प्रमाणान्तर उपलब्ध नहीं, तथापि बैदिक प्रसिद्धि की स्थापना 
मेंकहा जाता है कि 27 वेदिक प्रसिद्ध है कि लोक में भी वैसा ही माना जाता है । जंसा अन्य 
श्रुतियों और लोक में प्रसिद्ध है, वैसा ही यह 'ब्रह्मलोक' शब्द भी दहराकाश के लिए प्रयुक्त 
होकर उसकी जीवरूपता का निराकरण करता है। सूत्र के 'लिङ्गं च'--इस शब्द की व्याख्या 
आक्षेपपूर्वक प्रस्तुत की जा रही है--“ननु कमलासनलोकमपि ब्रह्मलोकशव्दो गमेयतु ।” 
इस आक्षेप का परिहार किया जाता है--“गमयेद यदि ब्रह्मणो लोक इति ष्ठीसमासवृत्त्य 
े 204 । “स्थपतिनिषाद! स्याच्छब्दसामर्थ्यात्‌” ( जे. सू. ६।१।५१ ) इस सुत्र में यह 
` किया गया है कि 'निषादानां स्थपति!'--इस प्रकार, षष्ठी-तत्पुरुष .की अपेक्षा 
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तु व्युत्पायभानो ब्रव लोको ब्रह्मलोक इति परमेव ब्रह्म गमयिष्यति । पवदेच चाहरद- 
हलो कगमनं इष्टं त्रह्मलो कशब्दस्य सामानाधिकरण्यत्रत्तिपरिग्रहे लिङ्गम्‌। न हाहरह- 
रिमाः प्रज्ञाः कार्यत्रद्यक्ोक॑ सत्यलोकाख्यं गच्छन्तीति शक्यं कल्पयितुम्‌ ॥ १५॥ ' 
धृतेश्च महिम्नोऽप्यास्मिन्नुपलब्धेः ॥ १६ ॥ 
धृतेश्च हेतोः परमेश्वर प॒चायं दृहरः। कथम्‌ ? 'दृहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इति हि प्रक 
त्याकाशौपस्यपू्वकं तस्मिन्सवे समाधानमुकत्वा तस्मिन्नेव चात्मशव्दं प्रयुज्यापहतपा- 
प्मत्वादिशुणयोगं चोपद्र्य तमेचानतिवृत्तप्रकरणं निर्दिशति अथ य आत्मा स 
सेतुर्विधतिरेषां लोकानामसंभेदाय? छा० ८।४।१) इति । तत्र विधृतिरित्यात्मशब्द- 
सामानाधिकरण्याद्विधारयितोच्यते; क्तिचः कर्तरि स्मरणात्‌ । यथोद्कसंतानस्य 
विधारयिता लोके सेतुः ्षेत्रसंपदामसंभेदाय, पचमयमात्मेषामध्यात्मादिभेदमिच्ञानां 
लोकानां वर्णाध्रमादीनां च विधारयिता सेतुरसंभेदायासंकरायेति। एवमिह प्रकते 
दहरे विधारणलक्षणं महिमानं दशयति । अयं च महिमा परमेश्वर पच श्रुत्यन्तरादुप- 
लभ्यते 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि सूयोचन्द्रमसौ विध्वुतो तिष्ठतः’ इत्यादेः । 
तथान्यत्रापि निञ्चिते परमेश्चरवाक्ये श्रयते -'एष सर्वेश्वर एष भूताधिपतिरेष भूतपाल 
एच सेतुर्विधरण एषां लोकानामसंभेदाय' इति | एवं घ्रतश्च हेतोः परमेश्वर पचायं 
दहरः | १६ ॥ 
भामती 
मस्तीति तदप्युक्तं सूत्रकारेण । तथाहि लोकवेदप्रसिद्धाहरहन्नह्मलोकप्राप्त्यभिधानमेब लिङ्गं कमलासन- 
लोकप्राप्तेविपक्षादसम्भवाद्वयावत्तंमानं षष्ठीसमासाशङ्कां ब्याचर््त॑यदृ हराकाशप्राप्तावेवावतिष्ठते, न च 
दहराकाशो ब्रह्मणो लोकः, किन्तु तदृब्रह्वोति । ब्रह्मा च तल्लोकइचेति कर्मधारयः सिद्धो भवति । लोक्यत 
इति लोकः । हुत्पुण्डरीकस्थः खल्वयं लोक्ष्यते । यत्‌ खलु पुण्डरीकस्थमन्तःकरणं तस्मिन्विशुद्धे परस्या हृते 
तरकरणानां योगिनां निर्मल इवोदके 'चन्द्रमसो विम्बमतिस्वच्छं चतन्यं ज्योतिःस्वरूपं ब्रह्मावलोक्यत 
इति ॥ १५॥ 
सौत्रो धृतिशब्दो भाववचनः । धृतेश्च परमेश्वर एव दहराकाशः । कुतः ? अस्य धारणलक्षणस्य 
महिम्नोऽस्मिन्नेवेशवर एव श्रुत्यन्तरेषुपलब्धेः । निगदव्पार्पानमस्य भाष्यम्‌ ॥ १६॥ 
पल ला 
'निषादश्चासौ स्थपतिः'~इस प्रकार कमंधारय समास मानना उचित हे। 'ब्रह्मलोक' शब्द 
में भी ब्रह्मणः लोको ब्रह्मलोकः'- ऐसा षष्ठो-तत्पुषष समास न मान कर ब्रह्म च तल्लोकश्च 
ब्रह्मलोकः'-ऐसा कर्मधारय ही मानना न्याय-संगत है । इसी च्याय का उपोद्दलक लिङ्ग प्रमाण 
सूत्रकार ने प्रस्तुत किया है कि अहरहन्नह्मलोक-गमन यह सिद्ध कर रहा है कि यहाँ 'ब्रह्मलोक' 
शव्द से कर्मधारयधूलक ब्रह्मरूप लोक का ग्रहण किया गया है । 'लोक्यत इति लोकः इस 
व्युत्पत्ति के अनुसार ब्रह्म को भी 'लोक' शब्द पे अभिहित किया जा सकता है, क्योंकि वह 
हृत्पुण्डरीक में आलोकित है । हृदय कमल में जो अवस्थित अन्तःकरण है, उसके विशुद्ध 
हो जाने पर जो लोग बाह्य करणों ( इन्द्रियों ) को उनके विषय से हटाकर आत्मभ्रवण कर 
लेते हैं, ऐसे योगिजनों के द्वारा निर्मल एवं स्थिर जल में स्वच्छ चन्द्रःप्रतिबिस्ब के समान 
अपने अन्तःकरण में चंतन्य-ज्योतिस्वरूप ब्रह्म अवलोकित होता है ॥ १५॥ 
“धृतेश्च महिम्नः" इस सूत्र में प्रयुक्त 'धुतिः शब्द 'धूत्र्‌ धारणे’ धातु से “ स्त्रियां 
क्तिव्‌” ( पा. सू. ३।३।६४ ) इस सूत्र के द्वारा भावाथेक 'क्तिन्‌' प्रत्ययः करने पर निष्पत्न 
हुआ है। दहराकाश में यु८छोरा” बृषिन्फ्रदि०' कःआति०(ब्रुत्तिता ) दहराकाश .को परमेश्वर 
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प्रसिद्धेश्च ॥ १७ ॥ 
इतञ्च परमेश्वर एव दहरो 5स्मिन्नन्तराकाशः' इत्युच्यत । यत्कारणमाकाश- 
शब्दः परमेश्वरे प्रसिद्धः । 'आकाशो वै नाम नामरूपयोनिवेहिता! ( छा० ८१४ ), 
'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेच समुत्पद्यन्ते’ ( छा० १।९।१ ', इत्यादिप्रयोग- 
दर्शनात्‌ । जीवे तु न क्चिदाकाशशब्दः प्रयुज्यमानो दश्यते । भूताकाशस्तु सत्यामः 
प्याकाशशब्दप्रसिद्धावुपमानो पमेवभावाचसंभवाज्न ग्रहीतव्य इत्युक्तम्‌ || १७॥ 
Be 7 मिती 


न चेयमाकाशशब्दस्य ब्रह्मणि लचयमाणवि भुत्वदिगुणयोगाद्‌ वृत्तिः साम्प्रतिको । यथा रथाङ्ग- ` 


नामा चक्रवाक इति लक्षणा, किम्त्वत्यन्तनिरूढेति सूत्रार्थः । ये त्वाकाशदाब्दो ब्रह्मण्यपि मुख्य एव 
नभोवदित्याचक्षते, तेरभ्यायश्चानेकार्थत्वमिति चानन्यलभ्यः शब्दार्थं इति च मीमांसकानां मुद्राभेदः कुतः । 
लभ्यते ह्याकाशशाब्दाटिभुत्वादिगुणयोगेनापि ब्रह्म । न च द्रह्मण्वेव मुख्यो नभसि तु तेनेव गुणयोगेन 
वत्स्यत्तीति वाच्यम्‌ । लोकाधीनावधारणत्वेन शब्दाथंसम्वम्धस्य बेदिकपदार्थप्रत्ययस्य तस्पु्वं तत्वात्‌ । 
ननु "यावान्वा अयमाकाजस्तावानेषोऽन्तरहृदय आकाशः’ इति व्यतिरेक्षनिदशञान्न लक्षणा युक्ता। नहि 


भामती -ग्याख्या 

सिद्ध कर रही है, क्योंकि विश्व की धृति परमेश्‍वर में ही प्रतिपादित है--“एतस्य वा प्रशासने 
गागि सर्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्ठतः” (वृह. उ. ३।८।७) । शेष भाष्य अत्यन्त सुगम है ॥१६॥ 
सूत्रकार ने जो 'आकाश' शब्द की प्रसिद्धि ब्रह्म में बताई है, वहाँ प्रसिद्धि" शब्द का 
अर्थ लक्षणा है । लक्षणा भी दो प्रकार की होती हँ--( १) साम्प्रतिकी और (२) निरूढ़ 
लक्षणा । जसे 'रथाङ्ग’ शब्द की चक्रवाक पक्षी में लक्ष्यमाण 'चक्र' शब्द से अविनाभूत 
चक्रवाक शब्द के योग से साम्प्रतिकी ( आधुनिकी ) लक्षणा होती है, वैसे ही 'आकाश' 
शब्द की स्वाभिधेय आकाशगत विभुत्व गुण के योग से ब्रह्म में आधुनिक लक्षणा नहीं, अपितु 

अनादि तात्पर्यावगाहिनी निरूढ लक्षणा मानी जाती हे । 
जिन आचार्यो का कहना है कि 'आकाश' पद की नभ में जैसे मुख्य (अभिधा) वृत्ति 
होती है, वैसे ही ब्रह्म में भी मानी जाती है । वे आचार्यं मीमांसकों की इन अनुल्लङ्कनीय 
मर्यादाओं का स्पष्ट उल्लङ्घन कर डालते हैं कि अन्यायश्चानेकाथंत्वम्‌' ( अनेक अर्थो में एक 
शब्द की मुख्य वृत्ति मानना अनुचित है ) और “अनन्यलभ्यः शब्दार्थः” [ शाबर भा. पृ. ९२१ 
पर भाष्यकार ने कहा है कि जो अर्थ लक्षणादि अन्य वृत्तियों से लब्ध हो जाता है, उस अर्थ 
« में अभिधा वृत्ति नहीं मानी जाती ] आकाश की लक्षणा वृत्ति से ब्रह्म का बोध हो जाता है, 
क्योंकि लक्षणा का नियामक आकाशवृत्तिविभुत्ववत्त्वरूप शक्य-सम्बन्ध ब्रह्म में विद्यमान है, 
अत; ब्रह्म में आकाश” पद की अभिधा वृत्ति मानने की आवश्यकता नहीं । 'आकाश' पद की 
ब्रह्म में ही मुख्य वृत्ति और नभ में ब्रहमवृत्ति विभुत्व गुण के योग से लक्षणा वृत्ति क्यों न 
मान ली जाय ? इस प्रश्‍न का भी मण्डन मिश्र के शब्दों में इस प्रकार है-“लॉकाबगत- 
अ a की (ब्र, सि. प. )। लोक-व्यवहार में 'आकाश' शब्द कभी 
ब्रह्म का अभिधायक नहीं गर १ शब्द खु में 
RS हीं माना जाता, अतः 'आकाश' शब्द | की मुख्य वृत्ति ब्रह्म में 
i शङ्का-गङ्गायां घोषः'-इत्यादि स्थलों पर गङ्गा और तट पदार्थ का 'गङ्गा इव 
EE 582 दा निदिष्ट न होने के कारण 'गङ्गा' पद की तट में ला 
i कल डि पु हुक ps हक प पा है 
तहंदय आकाश; 30 अत्त,दहुस्काशरूपं" ब्रह्म में आकाश का व्यतिरेक 


~ 


a 
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इतरपरामशोत्स इति चेन्नासंभवात्‌॥ १८ ॥ 

यदि चाक्यशेपबलेन दहर इति परमेश्वरः परिगह्मेतास्तीतरस्यापि जीवस्य 
वाक्यशेषे परामशः -अथ य पष संप्रसादो ऽस्माच्छरोरात्समुस्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य 
स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यत पष आत्मेति होवाच’ (छा० ८।३।४) इति । अत्र हि संप्रसादः 
शब्दः श्रुत्यन्तरे सुषु्तावस्थायां दृष्टत्वात्तदवस्थावन्तं जीवं शक्तोत्युपस्थापयितुं नाथौ- 

- भामती 

भवति गङ्गायाः कूले विवक्षिते गङ्गाया गङ्गेति प्रयोगः । तत्किमिदानीं पोणंमास्यां पोर्णनास्या यजेता- 
मावास्यायामवास्थयेत्यसाधुर्वेदिकः प्रयोगः ? न च पोणंमास्यमावास्याञब्दावास्नेयादिषु मुख्यौ । यच्चोक्तं 
यत्र राब्दादनघिगताथंप्रतीतिस्तत्र लक्षणा, यत्र पुनरन्यतोऽथे निश्चिते जञब्दप्रयोगस्तत्र वाचकत्वमेवेति । 
तदयुक्तम्‌ , उभयस्यापि ष्यभिचारातु -- सोम्नेन यजेतेति शब्दादथंः प्रतीयते, न चात्र कस्यचिल्लाइणिक- 
स्वमृते वाक्यार्थात्‌ । न च 'य एवं विद्वान्‌ पोर्णास यजते य एवं विद्वानमावास्याम्‌? इत्यत्र पौणंमास्य- 
मावास्याशब्दो_न लाक्षणिको । तस्मायारिकचिदेतदिति || १७॥। 

सम्यक्‌ प्रसीदत्यस्मिन्‌ जीवो विषयेस्ध्रियसंयोगजनितं कालुष्यं जहातीति सुषुष्ति!। सम्प्रसादों 
जीवस्यावस्थाभेदः, न बरह्मणः। तथा शरीरात्समुस्थानमपि शरीराक्षयस्य जीवस्य, न स्वनाश्नयस्य 
ब्रह्मणः । तस्माद्यथा पुर्वोक्तर्वाक्यश्ेषगते लिज़े ब्रह्मावगम्यते दहराकाशः, एवं वाक्यशेषगताभ्यामेव सम्प्र- 


भामती-व्याख्या 

( भेद ) प्रदर्शित हो जाने से ब्रह्म में 'आकाश' पद की लक्षणा कैसे हो सकेगी ? 

समाधान--'सवंत्र लक्षणा-स्थल पर लक्ष्याथे का पृथक्‌ निर्देश नहीं होना चाहिए 
ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि “दशंपुर्णमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत”--यहाँ पर एंक “आग्नेय 
और दो 'ऐन्द्र-इन तीन यागों के लिए 'दशं' पद और आग्नेय, उपाँशु एवं अग्नीषोमीय 
इन तीन कर्मों के लिए 'पुर्णमास' शब्द लक्षणा वृत्ति से प्रयुक्त है। “अमावास्यायामावस्यया 
यजेत” (आप. प. २११९) और “पौर्णमास्यां पौर्णमास्या यजेत”--यहाँ पर "अमावास्या! पद की 
अमावास्या काल-सम्बन्ध और 'पोणंमास' पद की पौणंमास काल-सम्बन्ध में जो लक्षणा की 
जाती है, वह उपपन्न न हो सकेगी, क्योंकि अमावास्या और पौर्णमासी शब्दों के द्वारा उक्त 
काल-सम्बन्ध पृथक्‌ निर्दिष्ट है। फलतः “आकाश? पद की ब्रह्म में लक्षणा वृत्ति का कोई बाधक 
सम्भव नहीं । 
यह जो कहा जाता है कि जहाँ पर शब्द के द्वारा अनधिगत अर्थ की प्रतीति होती है, 
वहाँ लक्षणा और जहाँ अत्य प्रमाण से अवगत अर्थ में शब्द का प्रयोग होता है, वहाँ वाचकता : 
( मुख्य वृत्ति ) होती है । वह कहना भी संगत नहीं, क्योंकि उक्त दोनों नियमों में व्यमिचार - 
उपलब्ध होता है-“सोमेन यजेत” (तँ. सं. ३।२।२ ) इत्यादि स्थलों पर सोमलतारूप 
अनधिगत अर्थ की प्रतीति होने पर भी किसी पद को लाक्षणिक नहीं माना जाता, केवल 
वाक्यार्थं ही लक्ष्यमाण होता है। “य एवंविद्वान्‌ पोणंमासी यजते, य एवंविद्वानमावास्यां 
यजते” ( ते. सं. १।६।६।१ ) इत्यादि स्थलों पर “यदाग्नेयोञ्टाकपाल:” ( तै. सं. २।६।३।३) : 
इत्यादि वाबयों के द्वारा अधिगत आग्नेयादि कर्मा में भी लक्षणा ही साची जाती है, वाच्यता - 
या मुख्य वृत्ति नहीं ॥ १७॥ | 


सम्यक्‌ प्रसीदत्यस्मिन्‌ जीवः'--ऐसी व्युत्पत्ति के द्वारा 'सम्प्रसाद' शब्द जीव की ही. 
सुषुप्ति अवस्था का वाचक है, ब्रह्म की नहीं । शरीर से समुत्थान ( विवेकज्ञान ) भी जीवको. 
ही होता है, अनाश्रयभूत ब्रह्म का ता जैसे पूर्वोक्त वाक्यशेषों के द्वारा दहराकाश की ' 


जै 

त ri Collection. कीक 

ब्रह्महपता अवगत होती है, नसे ही वाकयशेषावगत सम्प्रसाद और समुत्थान के हारा 
४६ $ 
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न्तरम्‌। तथा शरीरव्यपाश्रयस्येच जीवस्य शरीरात्समुत्थानं संभवति | यथाकाशब्यपा- 
श्रयाणां वाय्वादीनामाकाशात्समुत्थानं, तद्धत्‌ । यथा चाइष्टोऽपि लोके परमेश्वरविषय 
आकाशशब्दः परमेश्वरघमेसमभिव्याहारात्‌ आकाशो घे नाम नामरूपयोनिवेहिता! 
_इत्येवमादो परमेश्वरचिषयोऽभ्युपगतः, एवं जीवचिषयो ऽपि भविष्यति । तस्मादितर- 
परामशोत्‌ 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाइ इत्यत्र स पच जीव उच्यत इति चेत्‌ , नेतदेचं 
स्यात्‌; कस्मात्‌? असंभवात्‌ । नहि जीवो बुद्धयाद्यपाधिपरिच्छेदाभिमानी सन्नाका- 
शेनोपम्रीयेत । नचोपाधिधर्मानभिमन्यमानस्यापहतपाप्मत्वादयो धमाः संभवन्ति । 
प्रपञ्चितं चतत्प्रथमसूत्रे । अतिरेकाशाङ्कापरिहारायात्र तु पुनरुपन्यस्तम्‌। पठिष्यति 
चोपरिष्टात्‌ ‘अन्यार्थश्च परामशः ( ब्र० १।३।२० ) इति ॥ १८॥ 
उत्तराच्चेदाविभूत स्वरूपस्तु ॥ १९ ॥ 
इतरपरामर्शाद्या जीवाशङ्का जाता साऽसंभवान्निराङता । अथेदानीं 
सृतस्येवासृतसेकात्पुनः समुत्थानं जीवाशङ्कायाः क्रियते- उत्तरस्मात्पाजापत्याद्वा- 
क्यात्‌ । तत्र हि 'य आत्माऽपहतपाप्मा’ इत्यपहत पाप्मत्वाद्शुणकमात्मानमन्वेष्टव्यं 
विजिज्ञासितव्यं च प्रतिज्ञाय 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दश्यत एष आत्मा? (छा० ८७४) 


भामती 
सादसमुत्यानाभ्यां दहराकाशो जीबः कस्मान्तादगम्यते ? तस्मान्तास्ति विनिगमनेनि दाद्भायं: । ७नासम्भ- 


वातु । सम्प्रसादसमुत्यानाभ्यां हि जीवपरामर्शो न जीवपरः, किन्तु तदीयतात्तविकरूपत्रझभावपरः । 
तथा चेष परामशों ब्रह्मण एवेति न सम्प्रसादसमुत्थाने जीवलिङ्गम्‌ , अपि तु ब्रह्मण एव तादर्थ्यादित्यग्रे 
बक्ष्यते । माकाशोपमानादयस्तु ब्रह्माव्यभिचारिणश्च ब्रह्मपराइचेत्यस्ति वितिगमनेत्यर्थः ॥ १८ ॥ 

दहराकाशमेव प्रकृत्योपाए्यायते - यमात्मानमस्विष्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामान्‌ 
तमात्मानं विविदिषन्तो सुरासुरराजाविन्द्रविरोचनो समित्पाणी प्रजार्पात वरिवसितुमाजग्मतुः। आगत्य 
च द्वात्रिशतं वर्षाणि तत्परिचरणपरो ब्रह्मचय्यं सुषतुः । अथेतो प्रजापतिरुवाच--कि कामाविहस्यौ युवा- 
मिति । ताव्‌चतुः-य आत्माऽपहतपाप्मा तमावां विविदिषाव इति । ततः प्रजापतिरुवाच--य एषोऽक्षणि 
भामती-व्याख्या 
दहराकाश की जीवरूपता ज्ञात होती है। किसी एक पक्ष को सिद्ध करनेवाली विनिगमक 
युक्ति उपलब्ध नहीं--यह सुत्र में प्रर्दाशत शङ्का का अथं है । 

उक्त शङ्का का निरास करते हुए सूत्रकार ने कहा है--“न, असम्भवात्‌” । इसका _ 
आशय यह है कि सम्भ्रसाद और समुत्थान के द्वारा जो जीव का परामर्श किया जाता है, वह 
उसके सोपाधिक स्वरूप का बोध कराने के लिए नहीं, अपितु उसकी तात्त्विक ब्रह्मरूपता का 
ज्ञान कराने के लिएँ ही है। फलतः सम्प्रसाद और समुत्थान का निर्देश ब्रह्मपरक ही है, 
क्योंकि ब्रह्म की अवगति में ही उसका पर्यवसान है--यह आगे कहा जायगा । आकाशोपमादि 
का निर्देश दहराकाश की ब्रह्मरूपता में विनिगमक है ॥ .८॥ 

दहराकाश के प्रकरण में ही कहा गया है -“यमात्मानमन्विष्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति 
सर्वाश्च कामान्‌ तमात्मानं विविदिषन्तौ सुरासुरराजौ इन््रविरोचनौ समित्पाणी प्रजापति 
वरिवसितुमाजग्मतुः” ( छां. ०७२ ) अर्थात्‌ जिस आत्मा के ज्ञान से सभी लोकों और सभी 
कामों ( फलों १ की प्राप्ति होती है, उस आत्मा की विविदिषा से सुरराज इन्द्र और असुरराज 
टी अपने हाथों में समधादि उपहार लेकर प्रजापति की सेवा में पहुँचे । प्रजापति 
तानी SE ब्रह्मच ब्रत का पालन करते रहे । एक दिन प्रजापति ने पुछ 

र कामना से यहाँ हमारी सेवा कर रहे हैं? तब वे दोनों बोले कि जो 

थात्मा समस्त पापों से विनिर्मुक्त है.ळसक्र (हमऽनना०ाहुते हैं। प्रजापति ने उत्तर में. 


~ 


दहराकाशस्य त्रहात्वम्‌ | (दिरिदीसहितस एती खंग्रलितम; ३६३ 


भामती 
पुरुषो दृश्यते एष भात्मा5पहूतपाप्मत्वा दिगुण;, यद्दिज्ञानास्स वं लोककामावाति; । एतदमृतमभयमु । 
अथेतच्छुर्वेतावभ्रक्षीणकल्मघावरणतया छायापुरुषं जगृहतुः । प्रजापतिञ्च पप्रच्छतुः --अथ योऽयं भग- 
चोऽप्सु दृश्यते यथादर्श यश्च खज्गादौ कतम एतेष्षसावथ बेक एव सर्बेव्बिति? तम्रेतयोः श्रुत्वा प्रइनं 
प्रजञापतिर्वताहो सुदूरमुदृभ्रान्तावेतो, अध्माभिरक्षिस्थान आत्मोपदिष्टः, एतौ च छायापुरुष प्रतिपश्नो, 
तद्यदि वयं श्रान्तौ स्थ इति नूमस्ततः स्वात्मनि समारोपितपाण्डित्यबहुमानो विमानितो सन्तौ बौमनस्येन 
यथावदुपदेश न गृह्णीयाताम्‌ , इस्यनयोराशयमनुरुध्य यथाथ ग्राहयिष्याम इत्यभिसस्धिमान्‌ प्रत्युवाच । 
उदशराव आत्मानमवेक्षेयामस्मिन्यत्पश्यथस्ततुब्रतमिति | तौ च दृष्ट्या सन्तुष्टहृदयो . नाब्नृताम्‌ । अथ 
प्रजापतिरेतो विपरीतग्राहिणो मा भूतामित्याशयवान्पप्रच्छ-- किमत्रापश्यतमिति । तौ होचतुः । यथेवा- 
बामतिचिरब्रह्मचय्यंचरणसमुपजातायतनखलोमादिमन्तावेचमावयोः प्रतिरूपकं नखलोमादिमदुदशराबेऽप- 
इयावेति । पुनरेतयोइछायात्मविश्नममपनिनोषुर्यंयब हि छायापुरुष उपजनापायधर्मा भेदेनावगम्यमान 
आत्मलक्षणबिरहान्तात्मेवेबम्रेवेदं शरीरं नात्मा, किन्तु ततो सिन्तमित्यन्वयब्यतिरेकाभ्यामेतौ जानीयाता- 
मित्याशयवान्‌ प्रजापतिरबाच । साध्वलङ्कृतो सुवसनौ परिष्कृतो भृत्वा पुनरुदशरावे प्यतमात्मानम्‌, 
यच्चात्र पश्यथस्तद्‌ ब्रूतमिति । तो च ,साध्वलङ्कृतो सुवसनो छिन्तन्लोमानो भूत्वा तथेव चक्रतुः । 


भामती-व्याख्या 
कहा --“य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते'” अर्थात्‌ यह जो आंख में प्रतिबिम्ब पुरुष दिखाई देतां 
है, यह वह निष्पाप भात्मा है, जिसके ज्ञान से सभी लोकों को प्राप्ति होती है, यह अमृत और 
अभय पद है । प्रजापति के उस उपदेश के अनुसार इन्द्र और विरोचन दोनों ने उस छायापुरुष 
को आत्मा मान लिया और प्रजापति से फिर पूछा कि 'भगवनु यह जो जल में, आदर्श (दपंण) 
में और जो खङ्गादि स्वच्छ पदार्थों में छायापुरुष दिखाई देता है, इन सबमें कोई एक हो 


वह आत्मा है ? अथवा सभी में एक ही है? उन दोनों त इस प्रश्न को सुनकर प्रजापति ने 
अपने मन में कहा कि बड़े खेद की बात है कि ये दोनों भ्रम में पड़ कर लक्ष्य से दूर चले 


गये । हमने अक्षिरूप उपाधि के माध्यम से आत्मा का उपदेश किया था, किन्तु ये लोग तो 


छाया पुरुष को ही आत्मा मान बैठे । अब इनको हम यदि यह कहते हैं कि आपलोग 
श्रान्त हो गए । तब इन लोगों ने जो अपने में पाण्डित्य और बहुमान का आरोप ( अभिमान ) 


पर रखा है, उसको ठेस पहुंचती है और हममें दोमंनस्य ( हीन भावना या अश्रद्धा ) उत्पन्न 
हो जाने के कारण ये हमारा कोई भी उपदेश न सुनेंगे । अत: इनके आशय के अनुरूप ही यथार्थे 
लक्ष्य का ग्रहण कराएँगे । ऐसा गुप्त भाव मन में रख कर प्रजापति ने उनको सुनाकर कहा 
आप लोग जल से भरे ष्याले में आत्मा को देखें, वहाँ वथा दिखाई देता है? कहिए। उन दोनों 
ने जल में जो देखा, उसमें ही सन्तुष्ट थे, अतः वे कुछ नहीं बोले । प्रजापति ने सोचा कि कहीं 
ये कुछ विपरीत ही न समझ बैठे, अत: पुछा--जल में क्या देखा ? उत्तर में वे दोनों बोले-- 
जैसे हम लोग बहुत समय तक ब्रह्मचर्यं व्रत पालन करते-करते बड़े-बड़े नख और बालों वाले 
हो गए हैं, वैसा ही जल में प्रतिबिम्ब देख रहे हैं। प्रजापति ने पुनः छाया में आत्मत्व-भ्रम 
को दूर करने की इच्छा से मन में सोचा कि जैसे छायापुरुष उत्पत्ति-विनाशशाली धर्मा के 
भेद से भिन्न प्रतीयमान होने के कारण आत्मा नहीं, वैसे ही यह शरीर भी आत्मा नहीं, अपितु 
उससे भिन्न है-इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा ये (इन्द्र और विरोचन) दोनों वास्तविक 
आत्मा को जान लें--ऐसी शुभाशंसा मत में रख कर प्रजापति ने कहा-यदि कोई दो युवा 
पुरुष बढ़े नव और लोमादि कटा कर अपने स 


८-0. Prof, saga VratS fe Foe से अलंकृत एवं सज-धज कर 
पे ०७ -0. Prof. थि ra ection 
दपण के सामने खड़े होकर अपना प्रतिविम्ब देखे, तो वे 


कया देखेंगे ? इसका उत्तर उन दोनों 
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इति ब्रुचन्नक्षिस्थं द्रष्टारं जीवमात्मानं निर्दिशति । 'पतं त्वेच ते भूयो ऽचुग्याख्यास्यामिः 
( छा० ८।९।३ ) इति च तमेच पुनः पुनः परास्य (य एष स्वप्ने महीयमानश्चरत्येष 
आत्मा? ( छा० ८।१०।१ ) इति 'तद्चत्रेतत्सु्तः समस्तः संप्रसन्नः स्वप्नं न विज्ञानात्येष 
आत्मा! ( छा० ८।६।३ ) इति च जीवमेबावस्थान्तरगतं व्याचष्ट । तस्यच चापहतपा- 
भामती 
पुनश्च प्रजापतिना पृष्टौ तामेव छायामात्मव ऊचतुः। तद्ुपश्चुस्य प्रजापतिरहो बताद्यापि न प्रशान्त 
एनयोविश्नसः, तद्ययाभिमतपनेबात्मतत्वं कथयामि तावत्‌ । कालेन कल्मवे क्षोणेऽस्मदृचनसन्दभंपौर्वा- 
पर्य्यालो चनयाऽऽत्मतत्तवं प्रतिपरस्येते स्वयमेवेति मत्वोवाच --पुष आत्मेतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति। तयो. 
विरोचनो देहानुपातित्वाच्छायाया देह एवातमतत््वमिति भत्वा निजसदनमागत्य तथेवासुरानुपदिदेश्च । 
देवनद्रस्त्वप्रानिजसदनोऽघ्वन्येव किञ्चिद्विरलकइमषतया छायात्मनि शरीरगुणदोषानुविधाथिनि तं तं 
दोषं परिभावयन्‌ नाहमत्र छायात्मद्शने भोग्यं पश्यासीति प्रजापतिसमीपं समित्पाणिः पुनरेवेयाय | 
भागतश्च प्रजापतिनाऽऽगमनकारणं पृष्टः पथि परिभानितं जगाद । प्रजापतिस्तु सुठ्याख्यातमप्यात्मतत्त्व- 
सक्षीणकहमषावरणतया नाग्नहीस्तत्‌ पुनरपि तत्मक्षयाय चरापराणि द्वात्रिशतं वर्षाणि ब्रह्मचयंम्रय 
प्रक्षीणकठ्मषाथ ते महमेतमेवात्मानं भूयोऽनुव्याण्यास्यामीत्यवोचत्‌ । स च तथा चरितन्नह्मचर्यः सुरेन्द्रः 


प्रजापतिमुपससाद । उपसन्नाय चास्मे प्रजापति्व्याचष्टे, य आतत्माऽपहतपाप्मादिलक्षणोऽक्षिणि दशितः 


~ 
भामती-व्यार्या 


ने दिया कि भली-भाँति परिष्कृत और अलंकृत व्यक्ति अपना प्रतिबिम्ब भी वैसा ही देखेंगे । 
उस उत्तर को सुन कर प्रजापति ने अपने मन में कहा कि बड़े खेद का विषय है कि अभी भी 
इन दोनों का भ्रम दूर नहीं हुआ, अतः फिर प्रयत्न करना चाहिए कि अभिमत आत्मतत्त्व को 
जान लें। इनका कल्मष ( ज्ञान-प्रतिबन्धक पाप ) निवृत्त होने पर स्वयं ही हमारे उपदेश के 
पूर्वापर सन्दर्भे की आलोचना कर आत्मज्ञान प्राप्त कर लेगे--ऐसा सोच कर प्रजापति ने 
कहा-- एष आत्मा, एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति” । इस उपदेश को दोनों ने सुना। उनमें 
से विरोचन ने छाया में देह का अतुवतेन देख कर देह को ही आत्मतत्त्व मान लिया और 
अपने घर लौट कर अपनी असुर प्रजा को वैसा ही उपदेश दिया किन्तु देवराज इन्द्र का अपने 
घर पहुँचने से पहले मार्ग में ही प्रजापति के उपदेश की अनुचिन्ता करते-करते कुछ 
अन्तःकालुष्य क्षीण हो गया, उसने छायात्मा में शरीर के गुण-दोषों का अनुविधान देखा और 
उस पक्ष में दोषों की उद्भावना प्रबळ हो गई और अन्तःप्रेरणा हुई कि छायापुरुष का पक्ष 
कल्याणप्रद नहीं, अतः पुनः प्रजापति की सेवा में समित्पाणि होकर इन्द्र उपस्थित हो गया। 
प्रजापति के द्वारा पुनः भागमन का कारण पूछे जाने पर इन्द्र ने मार्ग में अपनी समस्त उघेड- 
बुन की पुरी गाथा कह सुनाई। प्रजापति ने कहा कि आपका ज्ञान-प्रतिबन्धकीभ्नूत भन्तः 
कालुष्य निवृत्त होने के कारण- आत्मतत्व का ज्ञान प्राप्त नहीं कर सक्ने, अतः उस पाप का 
क्षय करने के लिए फिर और वत्तीस वर्ष तक ब्रह्मचय॑-ब्रत पालन करें । प्रतिबन्धकीभूत पाप 
क निवृत्ति हो जाने पर पुनः आत्मतत्त्व का उपदेश करेंगे । इन्द्र ने वैसा ही किया । प्रजापति 
र Fr क ती उपदेश दिया कि 'जो तिष्पापादिरूप परमात्मा नेत्र 
स ड ही स्वप्न अप ५ विस्तृत पुत्र, पौत्र और स्त्री के साथ स्वप्नोचित भोग 
र व्य योन ता है ति के द्वारा निदिष्ट स्वप्त-पुरुष को भी आत्मा सम 
का तुं नहीं करता, तथापि शोम याल टी स्प के समान शरीर के 
ठ (त षा शोक-भया १ विविध बाधाओं से वह भी उन्मुक्त वही 
१ हुन पर प्रजाप ते_ते नाइ, क. आएप्को ज्ञान नहीं हुआ, तब ओर 
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/ भामती ' 
सोऽयं य एष स्वप्ने महीयमानो वनितादिभिरनेकधा स्वप्नोपभोगान्‌ भुञ्जानो बिहरतीति । अस्मिन्तपि 
देवेन्दों भयं ददर्श । यद्यप्ययं छायापुरुषवन्न शरीरधर्माननुपतति, तथापि शोकभयादिविविघबाघानुभवान्न 
तत्राप्यस्ति स्वस्तिप्राप्तिरित्युक्ततति मघवति पुनरपराणि चर द्वात्रिश्ञतं वर्षाणि स्वच्छ ब्रह्मचर्यमिदानी- 
मप्यक्षीणकल्मषोऽसीत्थूचे प्रजापति: । अथास्मिन्नेवङ्कारमुपसन्ने मघवति प्रजापतिरुवाच--य एष आत्माऽ- 
षहृतवाप्मादिगुणो दश्ितोऽक्षिणि च स्वप्ने च स एष यो विषयेरिद्रियसंयोगविरहात्प्रसन्नः सुषु्तावस्थाया- 
मिति । अत्रापि नेन्द्रो नि्वंबार । यधा हि जाग्नद्वा स्वप्नगतो वाऽयमहमस्मीति इमानि भूतानि चेति 
विजानाति नेवं सुषुप्तः किञ्चिदपि वेदयते तदा खल्वयमचेतयमातोऽभावं प्राप्त इच भवति । तदिह का 
निर्वृत्तिरिति । एवमुक्तवति मघवति वताद्यापि न ते कल्मषक्षयोऽभूत्‌ । तत्‌ पुनरपराणि चर पञ्च 
पर्षाण ब्रह्मचयंसित्यवोचत्प्रजापतिः । तदेबमस्य सघोनस्त्रिभिः पर्यायेऽर्यतीपुः षणवतिरवर्घाणि । चतुर्थ 
च पर्याये पञ्च दर्षाणीत्येकोत्तरं शत वर्षाणि ब्रह्मचर्यं चरतः सहस्राक्षस्य सम्पेदिरे। अथास्मे ब्रह्मचयं- 


संपदुन्मूदितकलमषाथ मघवते य एषोऽक्षणि यश्च स्वप्ने यश्च सुषुक्षावनुस्यूत एष आत्माऽपहृतपाप्मादिगुणो 
दशितः तम्रेव मघवन्‌ सत्य वे शरीरमित्यादिना विस्पष्टं व्याचष्ट प्रजापातः । 


अयमस्याभिसन्धिः-यावत्‌ किञ्चित्‌ सुखं दुःखमागमापायि तत्‌ सवै शरीरेच्द्रियान्त:करण- 
सम्बन्धि, न त्वात्मतः । स पुनरेतानेव शरोरादीन्‌ अनाद्यविद्यावासनावशादात्मत्वेनाभिप्रतीतस्तद्गतेन 
सुखदुःखेन तइन्तमात्मानननुमन्यसानोऽनुतप्यते । तदा त्वयमपहतपाप्मादिलक्षणमुदासीनमात्मानं देहादिभ्यो 
विविक्तमनुभवति, अथास्य शरीरवतोऽप्यशरीरस्य न देहादिधर्मसुलुःखप्रसङ्गोऽस्तीति नानुतप्यते, 

भामती व्याख्या 

बत्तीस वर्ष का ब्रह्मचर्य-वास धारण करें, क्योंकि आपके अन्तस्तल का मल और विक्षेप अभी 
तक निवृत्त नहीं हुआ है । इन्द्र ने वेसा ही किया | विधिवत्‌ उपसन्न ( शरणागत ) इन्द्र को 
प्रजापति ने उपदेश दिया कि जो अपहतपाप्मत्वादि गुणों से युक्त आत्मा आँख ( जाग्रतु 
अवस्था ) में और स्वप्न अवस्था में प्रदशित किया गया, वही यह आत्मा सुषुप्ति अवस्था में 
विषय और इन्द्रियों के सम्बन्ध से रहित हो जाने के कारण सुप्रसन्न हो जाता है। सुषुप्ति 
अवस्था की इस साधारण जन-सुलभ अनुभूति से भी इन्द्र को निवृत्ति ( सुख-शान्ति ) नहीं 
हुई । उसने कहा--'जैसे जाग्रत्‌ और स्वप्न अवस्था में 'अहमस्मि' एवं “इमाति भुतानि 
ऐसी अनुभूति होती है, सुषुप्ति अवस्था में तो वह भी अनुभूति नहीं होती, क्योकि इस अवस्था 
में पुरुष खो जाता विलुप्त-सा हो जाता है, तब यहाँ क्या सुख-शान्ति हैं” ऐसा सुनकर 
प्रजापति ने कहा कि “महान्‌ खेद है कि अभी भी आपका कल्मष ( पाप ) समाप्त नहीं हुआ, 
अतः और पाँच वर्ष का ब्रह्मचयं व्रत घारण करें । इस प्रकार पहले तीन पर्यायों में इन्द्र के 
३२५३ = &६ छात्नवे वर्षं बीत चुके थे, चौथे पर्याय में पाँच वर्ष, सब मिला कर एक सौ एक 
वर्षे हो गए ।-तब जांकर उसके सकल कल्मष ( प्रतिबन्धक पाप ) प्रक्षीण हुए, प्रजापति का 
उपदेशामृत पान किया--“जो आत्मा जाग्रत्‌, स्वप्त और सुषुप्ति में अपहतपाप्मत्वादि गुणों 
से युक्त संत्र अनुस्युत प्रतीत होता है, हे इन्द्र ! "मत्यं वा इदं शरोरमात्तं मृत्युना तदस्या- 
मृतस्याशरीरस्यात्मनोऽधिष्ठानमात्तो वे सशरीरः प्रियाप्रियाभ्यां न वे सशरीरस्य सतः प्रिया- 
प्रिययोरपहतिरस्ति, अशरीरं वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशत!” ( छां. ०१२१ ) । तात्पर्य 
यह है कि जो कुछ भी सुख और दु:ख आगमपायी ( आने-जानेवाला विनश्वर ) है, वह सब 
शरीर, इन्द्रिय और अन्तःकरण से ही सम्बन्धित है, आत्मा से नहीं। वह आत्मा अनादि 
अविद्या-वासनाओं के आधार पर शरीरादि अतात्म पदार्थों को अपना ही स्वरूप मान कर 
शरीरादि के सुख-दुःखों को अपना ही सुख-दुःख मान कर सन्तप्त होता रहता है। वही आत्मा 
जब अपने को अपहुतपाप्मत्वीरवि-स्वरूष*उद्पसीन'०('तरस्क)"ओर देहादि से असङ्ग अनुभव 
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प्मत्वादि दर्शयति--'एतदसतमभयमेतदू ब्रह्मः इति नाइ खल्वयमेवं संप्रत्यात्मान 
जानात्ययमहमस्मीति नो पवेमानि भूतानि’ ( छा० ८११ १२) इति च सुपुत्तावस्थाया 
दोषमुपलभ्य “पतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि नो पचान्यत्रतस्मात्‌ इति चोपक्रम्य, 
शरोरसंचन्चनिन्दापूर्चंकं पष संप्रसादो ऽस्माच्छरीरात्खघुत्थाय पर ज्योतिरुपसंपद्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः' इति जीवमेव शरीरात्समुत्थितमुत्तमपुरुषं दशयति। 
तस्मादस्ति संभवो जीषे पारमेश्वराणां धर्माणाम्‌। अतः 'दृहरो ऽस्मिननम्तराकाश इति 
जीव पंचोक्त इति चेत्कश्चिद्‌ बूयात्‌ | तं प्रति त्रयात्‌ 'आचविभूंतस्वरूपस्तु' इति । 
Mr ` आम्‌ 

केवलमयं निजे चेतन्यानन्दघने रूपे व्यवस्थितः समस्तलोककामान्‌ प्राप्तो भवति। एतस्थेव हि परमा- 
नन्दस्य मात्राः सर्वे कामाः, दुःख स्वविद्यानिर्माणमिनि ग॒ विद्वानाप्नोति। अशीलितोपनिषदां ब्यामोह 
इव जायते, तेषामनुग्रहायेदमुपाख्यानमवतंयम्‌ ॥ एवं व्यवस्थित उत्तराद्वाक्यसन्दर्भात्‌ प्राजापत्यादक्षिण च 
स्वप्ने च सुषुप्ते च चतुर्थ च पर्याय. एष सम्प्रसादो$स्माच्छरो रादुत्थायेति जीवात्मेबापहतपाप्मादिगणः 
श्रुत्योच्यते । नो खलु परस्याक्षिस्थानं सम्भवति, नापि स्वप्नाद्यवस्थायोगः, नापि द्वारीरात्‌ समुत्यानम्‌ । 
तस्माद्यस्येतत्‌ सवं सो5पहतपाप्मादिगुण: श्रुत्योक्तः । जीवस्य चेतत्‌ सर्वमिति स एवापहतपाप्मादिगुणः 
श्रुत्योक्त इति नापहपाप्मादिभिः परं ब्रह्म गम्यते । ननु जीवस्यापहतपाप्मत्वादयो न सम्भवन्तीत्युक्तम्‌ । 
वचनाःटूविप्यन्ति । किमिव वचनं न कुर्यात्‌ ? नास्ति वचनस्यातिभारः । न च मानान्तरविरोधः। नहि 
जीवः पाप्मादिस्वभावः, किन्तु वाखबुद्धिशरीरारम्भसम्भवोऽस्य पाप्मादिः शरीराद्यभावे न भवति धुम 
इव घूमध्वजाभाव इति शङ्कार्थः । 


भामती-व्याख्या 
करता है, वह शरीर रहते हुए भी अशरीर होकर देहादि के सुख-दुःखों से रहित और विविक्त 
मानता और सन्ताप से उन्मुक्त हो जाता है। वह अपने विशुद्ध चेतस्यानन्द स्वरूप में 
व्यवस्थित होकर समस्त लोकों और फलों को पा लेता है। इस परमानन्दघन की ही सुख- 
कणिकाएँ निखिल कर्मों और उपासनाकों से जनित फलों में उपलब्ध होती है । दुःख अविद्या 
का कार्ये होने के कारण विद्वान्‌ पुरुष का स्पशं नहीं कर सकता । 
अशीलितोपनिषदां व्यामोह इह जायते । 
तेषामनुग्रहायैदमुपाख्यानमवतेयम्‌॒ ॥ 

श्रुत्युक्त इन्द्र, विरोचनादि का उपाख्यान सरल शब्दों में इस लिए हम ( वाचस्पति मिश्र ) 
ने कह दिया है कि जो लोग उपनिषत्‌ ग्रन्थों का समुचित अनुशीलन नहीं कर पाते, उन्हें 
कई स्थलों पर व्यामोह (श्रम) हो जाता है, जिससे वे वास्तविक रहस्य तक नहीं पहुँच पाते ।' 

पूर्वपक्षी का आशय यह है कि अक्षि, स्वप्न और सुषुप्ति में जिस आत्मतत्त्व का वर्णन 
कर “एष सम्प्रसादो शरीरात्‌ समुत्थाय'-इत्यादि वाक्यों से जिसकी विशेयताएँ वणित की 
हैं, वह जीवात्मा ही अपहतपाप्मादि गुणोंवाला श्रुति-प्रतिपादित है, परमात्मा नहीं, क्योंकि 
परमात्मा का न तो अक्षिस्थान हो सकता है, न स्वप्नादि अवस्था से सम्बन्ध और न शरीर 
से समुत्थान । फलतः अपहतपाष्मत्वादि गुणों के द्वारा परब्रह्म की अवगति नहीं हो सकती । 
जीव में भपहतपाप्मत्वादि गुण समञ्जस क्योंकर होंगे ?' ऐसी शङ्का नहीं कर सकते, क्योंकि 
श्रुति वचन के द्वारा उसका जीव में सामञ्जस्थ हो जायगा। प्रमाण वचन क्या नहीं कर 
सकता 'नास्ति वचनस्यातिभारः' शब्द की प्रतिपादन और उपपादन की शक्ति असीम है, 
उसके लिए कुछ असम्भव नहीं। जीव में अपहतपाप्मत्वादि गुणों के प्रतिपादन का कोई 
्रमाणान्तर विरोधी भी नहीं, ठोकि-क्सीअरफके'ारा“मीब में पाप्मादिस्वभावता सिदध 
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तुशब्दः पूवपक्षव्यावृत्त्यथः । नोत्तरस्मादपि वाक्यादिह जीवस्याशङका संभवतीत्यर्थः । 


कस्मात्‌? यतस्तत्राप्याविभूतस्वरूपो जीघो विवक्ष्यते। आविभुत स्वरूपमस्येत्याचिभूत- 
स्वरूपः । भूतपूचंगत्या जीववचनम्‌ । एतडुक्त भचति - 'य एषोऽक्षिणि’ इत्यक्षिर्ङाक्षतं 
द्रष्टारं निर्दिश्योदशरावत्राह्मेचेनं शरीरात्मताया व्युस्थाप्य “पतं त्वेव ते? इति पुनःपुनः 
तमेच व्याख्येयत्वेनाकृष्य स्वप्तसुषु्तोपन्यासक्रमेण 'परं ज्योतिरुपसंषद्य स्वेन ` 
रूपेणाभिनिष्पद्चते' इति यदस्य पारमार्थिकं स्वरूपं परं व्रह्म तद्रपतयेनं जीवं व्याचष्ट, 
न जेवेन रूपेण । यत्तत्परं उयोतिरुपसंपत्तव्यं श्रतं तपरं ब्रह्म । तञ्चापहतपाप्मत्वादि- 
धमक, तदेव च जीतस्य पारमार्थिक स्वरूपं 'तरवमसि' इत्यादिशास्त्रेभ्यः, नेतरदुपा- 
धिकलिपतम्‌। यावदेव हि स्थाणाविव पुरुषबुद्धि द्वेतलक्षणामचिद्यां निवतंयन्क्रुटस्थः 
नित्यहृक्त्वरूपभात्मानमहं ब्रह्मास्मीति न प्रतिपदते, ताचज्जीचस्य जोवत्वम्‌ । यदा 
तु वेहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातादू व्युत्थाप्य श्रृत्या प्रतिबोध्यते, नासि त्वं देहेन्द्रिय- 
मनोबुद्धिसंघातः, नासि संसारी, कि तर्हि? तद्यत्सत्यं स आत्मा चेतन्यमात्र- 
स्वरूपस्तच्वमसीति, तदा कुटस्थनित्यडकस्चरूपमात्मानं प्रतिवुभ्यास्माच्छरीराद्यभि- 


भामती 
निराकरोति & तं प्रतिब्रूयात्‌ , आविभू तस्दरूपस्तु & । अयमभिसन्धिः -पोर्वापयंपर्यालोच- 


नया तावदुपनिषदां शुद्धबुद्धमुक्तमेकमप्रपञ्चं ब्रह्मा तदतिरिक्तं च सर्व तह्विनर्तो रञ्जोरिव भुजङ्ग इत्यत्र 
तातपर्थमवगम्यते । तथा च जीवोः्प्य विद्याकल्थितदेहेन्द्रियाद्यपहितं रूपं ब्रह्मणो न तु स्वाभाविकः । एवं 


च नापहतपाप्मरबादयस्तस्मिन्नविद्योपाधो सम्भविनः । आविभूतब्नह्मरूपे तु निरुपाधौ सम्भवन्तो ब्रह्मण 
एव न जीवस्य । एवञ्च ब्रह्मेवापहतपाप्मादिगुणंश्रतयुक्तमिति तदेव दहराकाशो न जीव इति । स्यादे- 


तत्‌- स्वरूपाविर्भावः चेत्‌ ब्रह्मेव न जीवः, तहि विप्रतिषिढमिदमभिघोयते, जीब आविभूतस्वरूप इत्यत 
आह & भूतपुवंगत्या इति & । & उदशरावत्राह्माणेन इति 8 । यथेव हि मघोनः प्रतििम्बान्युदशराव 
उपजनापायधमंकाण्यात्मलक्षणविरहाच्नात्मा, एवं देहेन्द्रिगाद्यप्युपजनापायधमंकं नात्मेत्युदशराबदृष्टान्तेन 
` भामती-व्याख्या 
नहीं की गई, पाप्मादि तो जीव के वाक्‌, बुद्धि और शरीर की क्रियाओं से उत्पन्न होते हैं, 
शरीरादि का अभाव हो जाने पर पाप्मादि का भी अभाव हो जाता है । 
पूर्वपक्ष का निराकरण किया जाता है--“त॑ प्रति ब्रूयात्‌, आविर्भूतस्वरूपस्तु” । आशय 
यह है कि पूर्वापरवाक्यं की आलोचना से उपनिषत्‌ ग्रन्थों का तात्पये यही निश्चित होता है 
कि एकमात्र ब्रह्म शुद्ध, बुद्ध, मुक्त और निष्प्रपञ्चैकस्वभाव «त्य है । उससे भिन्न समस्त प्रपञ्च 
ब्रह्म का वैसे ही विवतं है, जैसे रज्जु का सपं । जीव भी अविद्या-कल्पित देह, इन्द्रियादि 
उपाधियों से संवलित ब्रह्म का रूप है, स्वाभाविक नहीं, अतः उस अविद्योपाधिक जीव में 
मपहतपाप्मत्वादि गुण सम्भव नहीं । जब जीव अविद्या-रहित होकर ब्रह्म के रूप में अविभू त 
हो जाता है, तब वे गुण सम्भावित होकर ब्रह्म के ही कहे जाते हैं, जीव के नहीं । श्रुति ने 
अपहतपाप्मत्वादि गुण ब्रह्म के ही बताए हैं, अतः ब्रह्म ही दहराकाश है, जीव नहीं । 
'आविभूतस्वरूप:' का अर्थ है- आविभूतं स्वरूपं यस्य, स॒ आविर्भृतस्वरूप:--इस 

प्रकार अन्य पदार्थ ब्रह्म या परमेश्वर सिद्ध होता है, अतः 'आविभुतस्वरूपः परमेश्वरः-- 
ऐसा कहना था, किन्तु 'आविर्भतस्वरूपो जीवः'--ऐसा क्यों कहा ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- 
“भूतपूर्वगत्या जीववचनम्‌” | ब्रह्म ही अपनी पूवं ( अविद्यावत्ता की) अवस्था में 
जीव कहलाता है, अतः ब्रह्म को ही पुर्वावस्थापत्ति के दृष्टिकोण से जीव कह दिया गया है ।. 
भाष्यकार ने जो कहा है कि “उदशरावब्राह्मनेनैनं शरीरात्मताया व्युत्थाप्य'। उसका 
आशप यह है कि इन्द्र को उदकादिगतअतिबिम्धर्ण्धदस्याकछ्सह समझाया गया कि जेसे - 
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मानात्समुत्तिष्ठन्स एव कूटस्थनित्यट्क्स्वरूप आत्मा भवति, “स यो ह चे तत्परमं न्रह्म 
वेद ब्रह्मेच भवति’ ( मुण्ड० ३।२।९ ) दत्यादिश्रृतिभ्यः | तदेव चास्य पारमार्थिकं स्व- 
रूपं येन शरीरात्समुत्थाय स्वेन रुपेणाभिनिष्पयते । कथं पुनः स्वं च रूपं स्वेनेव च 
निष्पद्यत इति संभवति कूटस्थनित्यस्य ? खुचर्णादीनां तु द्रव्यान्तरसंपकीदभिभूतर्च- 
'रूपाणामनभिन्यक्तासाधारणचिशेषाणां क्षारप्रक्षेपादिभिः शोध्यमानानां स्वरूयेणासिः 
निष्पत्तिः स्यात्‌ । तथा नक्षत्रादीनामहन्यभिभूतप्रकाशानामभिभावकवियोणे रात्री 
स्चरूपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ । न तु तथात्मचेतन्यज्योतिषो नित्यस्य केनचिदभिभवः 
संभवत्यसंसर्गित्वाद्‌ व्योस्त इव, दष्टविरोधाच्च । दृष्टिशुतिमतिविज्ञातयों हि जीचस्य 
स्वरूपम्‌ । तञ्च शरीरादसमुत्थितस्यापि जीवस्य सदा निष्षन्नमेच इश्यते । सर्वो हि 
जीचः पइयऽ््ण्वन्मन्वानो विजानन्‌ व्यवहरति; अन्यथा व्यचहाराङुपपत्तः । तच्चेच्छ- 
रीरात्समुस्थितस्य निष्पद्यत, प्राक्समुत्थानाद्‌ इष्टो व्यवहारों विरुध्येत । अतः किमा- 
त्मकमिद्‌ं शरीरात्समुत्थानं, किमात्मिका वा स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिरिति ? 

अत्रोच्यते, -प्राग्विवेकविश्ञानोत्पत्तः शरीरेन्द्रियमनो वुद्धिवचिषय वेद्नो पाधिभि- 
रचिविक्तमिच जीवस्य दृष्ट्यादिज्योतिःस्वरूपं भवति । यथा शुद्धस्य स्फटिकस्य स्वा- 
च्छ्यं शौकल्यं च स्वरूपं प्राग्विवेकप्रहणाद्रक्तनीलाइुपाधिभिरविविक्तमिच भवति। 


~~ Eh तीनतीन 
भामती 


शरीरात्मताया व्युत्थानं बाध इति । चोदयति @ कथं पुनः स्वच्च रूपम्‌ इति & । द्रव्यान्तरसंसृष्टं हि 
तेनाभिभूतं तस्माद्विविच्यमानं व्यज्यटे हेमतारकादि, कूटस्थनित्यस्य पुभरः्धेता-संसृष्स्य कुतो विवेच- 
नादभिव्यक्तिः। न च संसारावस्थायां जीवोऽनभिव्यक्तः, दृष्ट्यादयी ह्यस्य स्वल्पं, ते च संसारावस्थायां 
भासन्त इति कथं जोवरूपं न भासत इत्यर्थः । परिहरति & प्राग्विवेकज्ञानोत्पत्तेः इति & । मयमथंः । 
अद्यप्यस्य कूटस्थनित्यस्यान्धसंसर्गो न वस्तुतोऽस्ति । यद्यपि च संसार।वस्थापामस्य दृ्यादिरूपञ्चकोऽस्ति, 
तथाप्यनिर्वाच्यानाद्वविद्यावश्ञादविद्याक हिनतेरेव देहेर्द्रियादिभिरसंसृष्टमपि संसृष्टसिव विविक्तप्यविविक्त- 


हे भामती-व्याख्या 

प्रतिबिम्ब पदार्थ उत्पत्ति-विनाशशील होने के कारण आत्मा नहीं, वेसे ही देह, इन्द्रियादि 
भी उत्पाद और विनाशरूप धर्मवाले होने के कारण आत्मा नहीं माने जा सकते--इस प्रकार 
शरीरगत आत्मत्व की धारणा से इन्द्र को व्युत्थित किया ( ऊपर उठाया ) गया । 

आक्षेपवादी आक्षेप करता है-"कथं पुन! स्वं च रूपं स्वेनेव निष्पद्यते ?” आक्षेपवादी 
का आभिप्राप यह है कि जो पदार्थ किसी द्रव्यान्तर से वेष्टित या संसृष्ट होकर अन्यथा प्रतीत 
होता हैं, वह द्रव्यान्तर से विविक्त ( पृथक ) हो कर अपने रूप में आविर्भूत कहा जाता है, 
जैसे स्वर्ण खण्ड मिट्टी से एवं नक्षत्र सोये तेज से वियुक्त होकर अपने स्वरूप में आविर्भुत माने 
जाते है, किन्तु कूटस्थ नित्य असङ्ग आत्मा का द्रव्यान्तर से सङ्ग वा संसग ही नहीं होता, 
किसके वियोग में आविर्भूत या अभिव्यक्त होगा ? संसारावस्था में जीव अनभिव्यक्त है ऐसा 
भी नहीं कह सकते, क्योंकि चाक्षुषादि वृत्तियों में अभिव्यक्त चंतन्यरूप इष्टि, श्रुति और 
विज्ञाप आदि ही तो जीव का स्वरूप है। संसारावस्था में भी जीव उस रूप से अवभासित 
ही होता है, अनभिव्परक्त नहीं । 

उक्त आक्षेप का परिहार किया जाता है--“प्राग्‌ विवेकज्ञानोत्पत्तेः” । सारांश यह है 
कि यद्यपि परळचा नित्य, असङ्ग आत्मा का वस्तुतः अन्य द्रव्य से संसगं नहीं होता एवं | 
` संसारावस्था में वह दृष्ट्यादि-रूप से अवभासित भी है । तथापि अनिर्वचनीय अनादि अविद्या 
के सम्बन्ध से एवं अविद्या-हारा-कल्पितदेहेखियाएिसेश्स॑त8/जैही), शुद्ध होता हुआ भी अशुद्ध” 
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प्रमाणजनितचिवेकग्रहणात्त पराचीनः स्फटिकः स्वाच्छ्येन शौकल्येन च स्वेन रूपे- 
णाभिनिष्पद्यत इत्युच्यते प्रागपि तथेव सन्‌। तथा देहाद्रपाध्यचिधिक्तस्थेच सतो 
i क्त 0 


भामती 

मिव दृष्ट्यादिरूपमस्य प्रथते। तथा च देहेर्द्रियादिगतेस्तापादिभिस्तापादिमदिब भवतीति । उपपादित- 

ञ्चैतद्विस्तरेणाध्यासभाष्य इति नेहोपपाद्यते । यद्यपि स्फटिकादयो जपाक्रुसुमादिसन्निहिताः, सन्तिधानञ्च 

संयुक्तसंयोगात्मकम्‌ , तथा च संयुक्ताः, तथापि न साक्षाज्जपादिकुसुमसंयोगिन इत्येतावता दुष्टान्तता 

इति । & वेदनाः & हषंभयशोकादयः । दार्शान्तिके योजयति & तथा देहावि इति & । सम्प्रसादोऽस्मा- 
च्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इत्येतद्विभजते ® श्रुतिकृतं विवेकविज्ञा- 
नम्‌ इति ® । तदनेन श्रवणमननध्यानाभ्यासाहिवेक्ज्ञानमुक्स्वा तस्य विवेकविज्ञानस्य फलं केवलात्म- 
रूपसाक्षात्कारः, स्वरुपेणाभिनिष्पत्तिः । स च साक्षात्कारो वृत्तिङपः प्रपञ्चमात्रं प्रविलापयन्‌ स्वयमपि 
प्रपञ्चल्पत्वात्‌ कतकफलवत्‌ प्रलीयते । तथा च निर्मृष्टनिखिलप्रपञ्चजालमनुपसंसगंमपराघीनप्रकाश्ञमात्म- 
ज्योतिः सिद्धं भवति । तदिदमुक्तं & परं उयोतिएपसम्पद्च इति & । अत्र चोपसम्पत्ताबुत्तरकालायामपि 

भामती -व्याखंया 
जैसा प्रतीत होता है । फलतः देहेन्द्रियादिगत ताप के द्वारा संतप्त-जेसा हो जाता है । अध्यास- 
भाष्य में इस विषय का उपपादन विस्तार से किया जा चुका है, भतः यहाँ उसका पिष्ट-पेषण 
नहीं किया जाता। 
यद्यपि स्फटिकादि पदार्थं जपाकुसुमादि उपाधियों से सन्निहित हैं और सन्निधान है-- 

संयुक्तसंयोगात्मक [ जपाकुसुम साक्षात्‌ स्फटिक से जुड़ा नहीं, अपितु जिस भूतल पर स्फटिक 
है, उसके समीप है, अत! स्फटिक-संयुक्त भूतल का संयोग जपाकुसुम के साथ है] । यद्यपि 
असंसृष्ट आत्मा की पररूपापत्ति और स्वख्पाभिव्यक्ति में जो दृष्टान्त दिया गया हैं-- 
स्फटिकादि, वह जपाकुसुमादि से संसृष्ठ ( संयुक्त ) होकर ही रक्त और जपाकुसुम के हट जाने 
पर अपने स्वच्छ शुक्लरूप में अभिव्यक्त होता है, अतः दृष्टान्त और दार्टाच्त की एकरूपता | 
उपपन्न नहीं होती । तथापि स्फटिक का जपाकुसुम के साथ स्वसंयुक्तसंयोगूप परम्परा 
सम्बन्ध होने पर भी साक्षात्‌ सम्बन्ध न होने के कारण स्फटिक भी साक्षात्‌ असंसृष्ट है, अतः 
दृष्टास्त और दार्टान्त में असंसृध्ता का समन्वय हो जाता है । 'वेदना' पद से विवक्षित हैं-हषं, 
भय और शोकादि। हृष्टान्त-प्रदशंन का दार्ान्त में समन्वय किया जाता है--“तथा 
देहाद्युपाध्यविविक्तस्येव सतो जीवस्य” । “सस्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुप- 
सम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते” ( छां, ०१२।३ ) इस श्रुति से प्रतिपादित विवेक-विज्ञान 
को ही शरीर से समुत्थान कहा गया है--“श्रुत्युक्त॑ विवेकविज्ञानं शरीरात्‌ समुत्यानम्‌”। 
इसका निष्कर्षं यह है कि श्रवण, मनन और ध्यात का अभ्यास करने से जो विवेक-विज्ञान 
उत्पन्न होता है, उसका ही फल है -केवलात्मसाक्षात्कार या स्वरूपेण अभिनिष्पत्ति। वह 
ृत्तिरूप साक्षात्कार समस्त प्रपञ्च का प्रविलापन करता हुआ स्वयं भी प्रपश्वान्तगंत होने 
के कारण वैसे ही समाप्त हो जाता है, जैसे कतक-रज ( रोठे के फल का चूर्ण ) जलगत 
पाथिव कणों को नीचे बिठाता हुआ स्वयं बैठ जाता है । इस प्रकार निखिल प्रपञ्च से रहित 
सर्वथा अनासक्त, स्वयंप्रकाश ब्रह्मज्योति उपसम्पन्न हो जाती है-यही श्रुति कह रही हे-- 
- “परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणभिनिष्पद्यते” (छां. ८१२।३) । यद्यपि स्वरूपाभितिष्पत्तिरूप 
मानस वृत्ति के हारा आत्मगत आवरण की निवृत्ति हो जाते के पश्चात्‌ ज्योति की उपसम्पत्ति 
होती है, अतः 'उपसम्पद्य अभिनिष्पद्यते'-एऐसा विप्रीताभिधान उचित नहीं । तथापि 'बत्वा' 


प्रत्यय का यहाँ केवल समातकततत्रामे5.ही , दितो. क्रिया गया है, जैसा कि 'मुखं 
४७ टं 
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जीवस्य थतिक्कत॑ विवेकविज्ञानं शरीरात्समुत्थानम्‌ , विवेकविज्ञानफर्ल स्वरूपेणाभिनि- 
प्पत्ति; केवलात्मस्वरूपाचगतिः । तथा विवेकाविवेकमात्रेणेवात्मनोऽशरोरर्चं सशरो- 
रत्वं च, मन्त्रवर्णात्‌ अशरोर शरीरेषु’ (का० १।२।२२) इति, शरीरस्थोऽपि कोन्तेय न 
करोति न लिप्यते? ( गी० १३।३१.) इति च सशरीरत्वाशरीरत्वविशेषाभाचस्मरणात्‌। 
तस्माद्विवेकविश्ञानाभावादनाविर्भूतस्वरूपः सन्विवेकविज्ञानादाचिभूंतस्वरूप इत्युच्यत, 
नत्वन्यादशावाविर्भावानांविर्भावो स्वरूपस्य संभवत स्वरूपत्वादेच । एवं मिथ्याज्ञान- 
कृत एव जीवपरमेश्वरयोभेंदो न वस्तुकृतः, ब्योमबदसङ्गत्वाविशेषात्‌ । झुतञ्चेतदेचं 
प्रतिपत्तव्यम्‌? यतो 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो इद्यते’ इत्युपदिश्य 'पतद्स्तमभयमेतद्‌ 
ब्रह्म? इत्युपदिशति । योऽक्षिणि प्रसिद्धो द्रष्टा दष्टुत्वेन विभाव्यते सो 5सताभय- 
लक्षणाद्‌ ब्रह्मणो ऽन्यश्चेत्स्यात्‌ , ततोऽगृताभयत्रह्मसामानाधिकरण्यं न स्यात्‌ । नापि 
प्रतिच्छायात्माऽयमक्षिलक्षितो निर्दिश्यते, प्रजापतेस्षाचादित्वप्रसङ्गात्‌। तथा द्विती- 
भामती 
बर्वाप्रयोगो मुखं व्यादाय स्वपितीतिवन्मस्तव्य: । यदा च विवेकसाक्षाव्कारः शरीरात्‌ समुत्थानं, न तु 
शरीरापादानक॑ गमनम्‌, तदा तत्तशरीरस्यापि सम्भवति प्रारब्धकार्यकर्मक्षयस्य पुरस्तादित्याह & तथा 
विवेकाबिवेकर्मात्रेण इति & । न केवलं 'स यो हु वे तत्परमं ब्रह्म बेद घ्रह्मांद सवति’ इस्यादिश्चुतिभ्यो 
जीवस्य परमात्मनोऽमेदः, प्राजापत्यताक्यसन्दभंपर्य्यालोचनयाष्पेवथेव प्रतिपत्तव्यमिस्याह & कुतश्चेतदेवं 
प्रतिपत्तव्यम्‌ इति & । स्य\देतत्‌ --प्रतिच्छायात्मवञ्जीचं परमात्मनो वस्तुतो भिन्‍्वम्प्यमृत्ताभयात्मत्वेत 
गाहयित्वा पश्चाद्‌ परमात्मानममुताभयादिमन्तं प्रजापतिर्ग्राहयति, न त्वयं जीवस्य परपात्यभावसाचष्ट 
छायात्मन इवेत्यत आह & नापि प्रतिच्छायात्सायमक्षिलक्षितः इति & । अक्षिलक्षितोऽप्यात्मेवोपदिऽयते 


भामती-व्याख्या 
व्यादाय स्वपिति ।' [ वाचस्पति मिश्र ने ही न्यायकणिका पृ ४१४ पर कहा है-“स्वापोत्तर- 
कालं हिं मुखब्यादानम्‌। समानकतृंकतैवाव्यभिचारिणी कत्वाप्रत्ययायेः, समानकतुंकेऽे 
वतँमानाच्च धातोविधीयमानं य एव पूर्व प्रयुज्यते तत्रैव कत्वाप्रत्ययं प्रयुञ्जते लौकिकाः, ` 
यथा प्रयोगं चार्थप्रत्ययो भवति” ] । 

'शरीरातु समुत्थानं’ का जो शब्दार्थ होता है-शरीरापादानक ( शरीरमपादानं यस्य 
गमनस्य अर्थात्‌ शरीर को छोड़ कर ) उत्क्रमण, वह शरीर में रहते हुए आत्मा नहीं कर 
सकता, किन्तु जब विवेक-साक्षात्कार ( शरीरादिभ्यो भिन्नोऽहम्‌ -ऐसे निश्चय ) को समुत्थान 
पदाथ माना जाता है, तब शरीर के रहते हुए भी आत्मा शरीर से समुत्थित या भशरीर 
तब तक कहा जाता रहेगा, जव तक प्रारब्ध कमं शेष है--''तथा विवेकाविवेकमात्रेणैवात्मनोऽ 
शरीरत्वं सशरीरत्वं च” । केवल “स ह वै तत्परमं ब्रह्म वेद्‌ ब्रह्मोव भवति” { मुण्ड, २२९ ) 
इत्यादि श्रृतियों के द्वारा ही जीव और ब्रह्म की अभेद-प्रतिपत्ति नहीं होती, अपितु प्रजापति 
के वाक्य-सन्दर्भों के पौर्वापय की आलोचना से भी वेसी प्रतिपत्ति की जा सकती है, इस 
प्रकार भाष्यकार कहते हैं--“कुतश्रेवं प्रतिपत्तव्यम्‌” । 

- शङ्का-पहले अक्षिपुरुष के रूप में छाया ( प्रतिबिम्ब ) एवं छाया में अमृताभयरूपता 
का निर्देश किया गया है। इसी प्रकार आगे चल कर स्वप्नपुरुष के रूप में ब्रह्म-भिन्न द्र 
( जीव ) एवं जीव में अमृताभयरूपता का अनुमान प्रस्तुत किया गया है-स्वप्नद्रष्टा अमृता" 
भवस्वरूपः, परमात्मभिन्नत्वात्‌, अक्षिगतछायावत्‌ । यदि प्रथम पर्याय में अक्षिगत छाया का 


निर्देश नहीं माना जाता तब द्वितीय पर्याय-प्रद£ में क 
॥ द्र यि-प्रद शत स्वप्न- में मृताभयरूपता किस 
दृष्टान्त से सिद्ध होगी ? - TT 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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येऽपि पर्याये 'य पष स्वप्ने महीयमानश्चरत्ि’ इति न प्रथमपयोयनिर्दिष्टादक्षिपुरुषादू 
द्रष्टरन्यो निर्दिष्टः, पतं त्वेव ते भूयोऽचुन्याख्यास्यामि' इत्युपक्रमात्‌। किचाहमच्य 
स्वप्ने इस्तिनमद्राक्षं, नेदानीं तं पश्यामीति दृष्टमेव प्रतिबुद्धः प्रत्याचष्टे, द्रष्टारं तु तमेच 
प्रत्यभिजानात य पचाहं स्वप्नमद्राक्षं स यचाहं जागरितं पश्यामि’ इति। तथा 
ठृतीयेऽपि पयाये 'नाह खल्बयमेचं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो पचेमानि 
भूतानि इति खुघुप्तावस्थायां विशेषचिज्ञानाभावमेव दशयति, न विज्ञातारं प्रतिषेधति । 


भामती 
न छायात्मा । तस्मादसिद्धो दृष्टान्त इत्यर्थः । किञ्च द्वितीयादिष्वपि पर्यायेष्वेतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्या- 
स्यामीत्युपक्रमात्‌ प्रथमपर्यायनिदिष्टो न छायापुरुषोऽपि तु ततोऽन्यो ब्रष्टात्मेति दशंयत्यन्यथा प्रजापतेः 
घ्रतारकस्वप्रसङ्गादित्यत आह & तथा द्वितीयेऽपि इति & । अथ छायापुरुष एव जीवः कस्मान्न भवति ? 
तथा च छाथापुरुष एवेतमिति परामुश्यत इत्यत आह & किञ्चाहमध स्वप्ने हस्तिनम्‌ इति & । & किञ्च 
इति & । समुच्चयाभिधानं पूर्वोपपत्तिसाहिद्यं ब्रूते, तच्च शद्कानिराकरणद्वारेण । छायापुरुषोऽस्यायी 
स्थायी चाथमात्मा चकास्ति, प्रस्यभिज्ञानादित्यर्थः। ® नाह खल्वयमेव इति 8। अयं सुषुतः । 
®सम्प्रति® सुषुस्तावस्थायाम्‌ । अहमात्मानमहंकारास्पदमात्मानम्‌ । न जानाति । केन प्रकारेण न जाना- 
तीत्यत आह ® अयमहमस्मीमानि भूतानि च इति &। ® यथा जागृति स्वप्ने च इति &। न हि 
विज्ञातुविज्ञातेब्रिपरिलोपो विद्यते, अविनाशित्वादित्यनेनाविनाशित्वं सिद्धवद्धेतुं कुबंता सुप्तोत्यितस्यात्म- 


भामती-व्याख्य़ा 
समाधान-उक्त शङ्का का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हैं-“नापि 


प्रतिच्छायात्माऽयमक्षिलक्षितो निदिश्यते” । आशय यह है कि अक्षिपुरुष के रूप में आत्मा 
का ही निर्देश किया गया है, छाया (प्रतिबिम्ब ) का नहीं, अतः छाया में दृष्टान्तता सिद्ध 
नहीं होतो । दूसरी बात यह भी है कि द्वितीयादि पर्यायी में पू्व-निदिष्ट वस्तु के निर्देश की 
प्रतिज्ञा की गई है-“एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि” । -द्वितीयादि पर्यायों में आत्मा का 
पुनः निर्देश तभी उपपन्न होगा, जब कि प्रथम पर्याय में भी अक्षिपुएष के रूप में आत्मा का 
ही निर्देश माना जाय, छाया का नहीं । छाया से भिन्न आत्मा का निर्देश यदि अक्षि में नहीं 
माना जाता, अपितु प्रजापति के द्वारा छाया को ही आत्मा बताया जाता है, तब प्रजापति 
में वञ्चकत्व प्रसक्त होता है, क्योंकि आत्मा के अिज्ञासुओों को छायारूप अनात्म पदार्थ में 
आत्मत्व का उपदेश निरी वच्चना है, भाष्यकार कहते हैं--“अन्यथा प्रजापतेमुंषावादित्व- 
प्रसङ्गात्‌” । 'छायापुरुष को जीव और उसी का 'एतम्‌' पद के द्वारा परामश क्यों न मान 
लिया जाय ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-किश्चाहमद्य स्वप्ने हस्तिनमद्राक्षं नेदानीं तं पश्यामीति 
दृष्टमेव प्रतिबुद्धः प्रत्याचटे द्रष्टारं तु तमेव प्रत्यभिजानीते” । 'किः्व' पद का वहीं प्रयोग किया 
जाता है, जहाँ पूवं दशित उपपत्ति के साथ उपपत्त्यन्तर का सझुच्चयाभिधान किया जाय । 
प्रथम उपपत्ति है-शद्धापूर्वंक छाया-निर्देश का निरास और दूसरी उपपत्ति. है-प्रत्यभिज्ञा । 
छाया-पुरुष अस्थायी है, किन्तु यह आत्मा प्रत्यभिज्ञा प्रमाण के द्वारा स्थायी सिद्ध होता है । 
“नाह खल्वयमेवं सम्प्रत्यात्मानं जानाति-अयमहस्मीति नो एवेमानि भुतानि” इस श्रुति 
का अर्थ यहु है कि 'अयं सुषुप्तः, सम्भ्रति सुषुप्तावस्थायाम्‌, अहमात्मानमहंकारास्पदमात्मान न 
जानाति’ अर्थात्‌ यह सुषुप्त पुरुष सुषुप्ति अवस्था में महुङ्क।रास्पद आत्मा को नहीं जानता । 
आत्मा को कैसा नहीं जानते ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“अयमहमस्मि इमानि भूतानि च” 
अर्थात्‌ जागरण और स्वप्न की अवस्थाओं में जेसा ज्ञान आत्मा और अनात्मा का होता है, 
सुषुप्ति में वैसा ज्ञान नहीं होता 5१. हि. विज्ञातुविज्ञातेविपरिलोपो विद्यते$विनाशित्वातु'?-- 


ollection. 0 


~ 
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यत्त॒ तत्र 'चिनाशमेचापीतो भवति’ इति तदपि विशेपविज्ञानविनाशाशिप्रायमेव न 
विज्ञातविनाशाभिप्रायम्‌ , 'नहि विज्ञातुर्विज्ञातेविपरिलोपो चिद्यतविनाशित्वात' 
(वृ० ४।३।३०) इति श्र॒त्यन्तरात्‌ । तथा चतुर्थेऽपि पर्याय पत त्वच ते भरूयोउचुव्याख्या- 
स्यामि नो एवान्यन्रेतस्मात' इत्युपक्रस्य 'मघचन. मत्यं चा इद्‌ परम इत्यादिना 
प्रपञ्चेन शरीराद्युपाधिसंबन्धप्रत्याख्यानेन संप्रसादशव्दोदितं जीवं “स्वेन रूपेणासि- 
निष्पचते' इति ्रहास्वरू पापम्नं द्शेयन्न परस्माद्‌ व्रह्मणो ऽसृताभयस्वरूपाद्यं जीव 
दशयति । > 4.7 27 0“ ० 
केचितु- परमात्मविवक्षायां "एतं त्वेच ते! इति जाचाकपणमन्याय्य मन्यमाना 
एतमेव वाक्योपक्रमसूचितमपददतपाप्मत्वादिशुणकमात्मान ते भूयोउचुव्याख्यास्या- 
मीति-_कल्पयन्ति | तेषामेतमिति संनिहितावलम्विनी सर्वेनामध॒तिर्विप्रकष्येत । 
भूयःश्रतिश्चोपरुभ्येत, पर्यायान्तराभिहितस्य परयायान्तरे ऽहभिधीयमानत्वात्‌ । 'एतं 
त्वेच त? इति अतिज्ञाय प्राकचतुथोत्पर्यायादन्यमन्यं व्याचक्षाणस्य पजापतेः प्रतारकत्वं 
प्रसज्येत । तस्माद्यद्चिद्याप्रत्युपस्थापितमपारमार्थिक जें रूपं कतृभो क्त्रागद्वेषादि- 
दोषकलुषितमनेकानर्थयोगि तद्विलियनेन तद्विपरीतमपदतपात्मत्वादिशुणकं परमेश्वर 
स्वरूपं विद्यया प्रतिपद्यते, सपादिविलयनेनेच रज्ज्यादीन । अपरे तु वादिनः पारमर्थि- 
भामती 
प्रत्यभिज्ञानमुक्तम्‌ । य एवाहं जामरित्वा सुप्तः स एवेतहि ज्ञागर्मीति । आचायंदेशीयमतमाह & केचित्‌ 
तु इति $ । यदि ह्योतमित्यनेतानन्तरोक्तं चक्षुरघिष्ठानं पुरुषं परामृश्य तस्यात्मत्त्रमुच्येत ततो न भवेच्छा- 
यापुरुषः, न त्वेतदस्ति । वाबयोपक्रमसुचितस्य परमात्मनः परामर्शात्‌ , न खलु जीवातमनोऽपहत्तपाप्म- 
त्बादिगुणसम्भव इत्यथंः ¦ तदेतद्‌ दृषयति & तेषामेतम्‌ इति &। सुबोधम्‌ । मतान्तरमाह & अपरे तु 
वादिनः इति $। यदि न जीवः कर्ता भोक्ता च वस्तुतो भवेत्‌ , ततस्तदाश्रयाः कर्मविधय उपरुध्ये- 
रन्‌ । सूत्रकारवचनं च नासम्भवादिति कुप्येत । तत्‌ खलु ब्रह्मणो गुणानां जीवेऽसम्भवमाह । न चाभेद 
भामती-ग्याख्या 
इस श्रुति के द्वारा अविनाशित्व हेतु को सिद्धवत्‌ मानकर सुषृप्ति में उठे व्यक्ति की यह 
प्रत्यभिज्ञा प्रस्तुत की गई है कि 'जो मैं जागते-जागते सुषुप्ति में चला गया था, वही मैं फिर 
जाग गया हूँ! । ह 
वेदान्त के किसी एकदेशी आधार्य का मत दिखाया जाता हे -“केचित्‌ तु”। 
भक्षिपुरुष-नि्देश के भनन्तर पठित “एतं त्वेव ते भुयोच्नुव्याख्यास्यासि”--इस श्रुति में 'एतं' 
पद के द्वारा उपक्रमस्थ और बुभुत्सित परमात्मा का ही परामर्श करना चाहिए, भक्षिपुरुष- 
रूप जीव का नहीं, क्योंकि यदि अव्यवहित पुर्व-कथित चक्षुराधिष्ठानक पुरुष का परामश 
करके उसमें आत्मत्व का अभिधान करते, तब छायापुरुष का अभिधान न होता, किन्तु 
व्यवहितरूपेण वाक्य के उपक्रम में ही निर्दिष्ट परमात्मा का 'एतं' पद से परामर्श किया गया 
है, जीवात्मा का नहीं, क्योंकि जीवात्मा में अपहतपाप्मत्वादि गुण सम्भव नहीं । कथित 
एकदेशी आचाये के मत में दोषाभिधान किया जाता है - “तेषामेतमिति सन्निहितावलम्बिनी 
सर्वनामश्रुतिविप्रक्षष्येत ।” 'एतत्‌' पद समीपतर पदार्थ का परामशंक होता है, व्यवहित या 
विप्रकृष्ट पदार्थं का 'एतंः पद से परामर्श सर्वथा अनुचित है । 
मतान्तर का प्रदर्शन किया जाता है--“अपरे तु वादिनः पारमाथिकमेव जैवं रूपमिति 
मन्यन्ते” । इन आचार्यो का आशय यह है कि यदि जीव वस्तुतः कर्ता और भोक्ता ८. 
होता, तब जीवात्मा के लिए समस्त कर्म विधानू निरथंक द्वो,जायगा और वेदान्त-सूत्र में जो 
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कमेच जवं रूपमिति मन्यन्तेऽस्मदीयाश्च केचित्‌। तेपां खवेषामात्मेकत्वसम्य्दशं- 
नप्रतिपक्षभूतानां ्रतिचोधायेदं शारीरकमारव्धम्‌ । एक एब परमेश्वरः कूटस्थनित्यो 
विज्ञानधातुरचिद्यया मायया मायाचिचदनेकधा चिभाव्यते नान्यो चिज्ञानधातुरस्तीति । 
यस्त्विदं परमेश्वरवाक्ये जोवमाशङ्कथ प्रतिषेधति सूत्रकारः - नासंभवात्‌' ब्र० १।३।१८) 
इत्यादिना । तत्रायमभिप्रायः- नित्यशुद्धवुद्धसुक्तस्वभावे कूटस्थनित्ये पकस्मिन्नसङ्ग 
परमात्मनि तद्विपरीतं जैवं रुपं व्योस्नोच तलमळादि परिकल्पितम्‌। तदात्मेकत्व- 
प्रतिपादनपरैर्वाकये न्यायो पेते द्वेतवादप्रतिषेधेश्चापनेष्यामीति परमात्मनो जीचादन्यत्वं 
द्रढयति । जीचस्य तु न परस्मादन्यत्वं प्रतिपिपार्दायषति कि त्वनुचदत्येवाचिदा- 
कहिपतं लोकप्रसिद्धं जीवभेदम्‌ | एवं हि स्वाभाविक्कतृंत्वभोक्तृत्वानुवादेन प्रदत्ताः 
कर्मविधयो न विरुध्यन्त इति मन्यते । प्रतिपाद्यं तु शास्रार्थमात्मेकत्वमेच दशयति 
शास्त्रदृष्ट्या तूपदेशो वामदेववत' ( ब्र० १।१।३० ) इत्यादिना । चणितश्चास्माभिवि- 

दृद्विद्दद्धेंदेन, कर्मेचिधिविरोधपरिहारः ॥ १९॥ 

अन्यार्थश्च परामशः ॥ २० ॥ 
अथ यो दहरबाकयशेपे जीवपरामशों दर्शितः-अथ य एष संप्रसादः ( छा० 
८।३।४ ) इत्यादिः, स दहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न जोबोपासनोपदेशो न प्रकृत- 
भामती 

ब्रह्मणो जीवानां ब्रह्मागुणानामसम्भवो जीवेष्विति तेषामभिप्रायः | तेषां वादिनां शारीरकेणेवोत्तरं 
दत्तम्‌, तथाहि--पौर्बापयं पर्यालोचनया वेदान्तानामेकमद्ृयमात्मतत्वं, जीवास्त्वविद्योपधानकह्पिता इत्यत्र 
तात्पर्यमवगम्यते। न च वस्तुसतो ब्रह्मणो गुणाः समारोपितेषु जीवेयु सम्भवन्ति । नो खलू वस्तुसत्या 
रज्ज्वा धर्मा; सेव्यत्वादयः समारोपिते भुजङ्गे सम्भविनः। न च समारोपितो भुजङ्गो रज्ज्वा भिन्नः । 
तस्मान्न सुत्रव्याकोपः । अविद्याकल्पितञ्च कत्त्‌ त्वभोक्तूर्वं यया लोकसिद्धमुपाथित्य कर्मेविधय; प्रवृत्ताः 
इथेनादिविधय इव निषिद्धेऽपि 'न ईहिस्यास्सर्वा भूतानि? इति साध्यांश्ञेऽभिचारेऽतिक्रान्तनिषेघं पुरुषमाञि- 
त्याविद्यावत्पुरुषा्यस्वाच्छास्त्रस्येश्युक्तम्‌ । तदिदमाह ® तेषां सवषाम्‌ इति & ॥१९॥ ननु ब्रह्म चेदत्र 


भामती -व्याख्या 

कहा गया है-“नासम्भवात्‌” ( ब्रा. सु. १।३।१८ ) । वह भी असंगत हो जायगा, क्योंकि इस 
सुत्र-खण्ड के द्वारा ब्रह्म के अकतृंत्वादि घर्मो का जीव में असम्भव प्रतिपादित है । ब्रह्म से जीवों 
का अभेद मानने पर ब्रह्म के गुणों का जीव में असंभव नहीं हो सकता । इस मत का निराकरण 
करते हुए कहा गया है--“तेषां प्रतिबोधाय शारीरकमारब्धम्‌” । सारांश यह है कि वेदान्त- 
दाक्यों के पौर्वापर्यं की आलोचन करने पर उनका तात्पर्यं एक, अद्वय आत्मतत्त्व में स्थिर 
होता है और अविद्यारूप उपाधि के द्वारा उसी में जीवभाव की कल्पना हो जाती है। ब्रह्म 
के वास्तविक गुणों का समन्वय काल्पनिक जीव में सम्भव नहीं हो सकता, क्योंकि रज्जु के 
वास्तविक ग्राह्मत्वादि गुण आरोपित सपं में सम्भव नहीं होते । अनारोपित रज्जु से भिन्न 
भी नहीं होता, अतः 'नासम्भवात्‌'-इस सूत्रांश का विरोध उपस्थित नहीं होता । भविद्या- 
कल्पित कतुंत्व-भोक्तृत्व को लेकर लोकप्रसिद्ध आत्मा के लिए ;कमे-विधानों का वेसे ही 
औचित्य हो जाता है, जैसे “न हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानि” ( कूमंपु. उत्तर. १६। ) इत्यादि 
वाक्यों के द्वारा निषिद्ध साध्यरूप हिसा के साधनःविधान-“श्येनेनाभिचरनु यजेत” 
( षड्विश. १८ ) इत्यादि । विधिःशास्त्रों की प्रवृत्ति तो अज्ञानी पुरुषों को लेकर मानी गई 
. दै-“'अविद्यावद्विषयाणि शास्त्राणि च” ( शां. भा. १११ )॥ १९॥ 

यदि ब्रह्म ही. दहराकाश "है, ञ्तब "अकासएमद्रक्रे, हारा जीव का परामर्श किस 
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विशेषोपदेश इत्यनर्थेकत्वं प्राप्नोतीति, अत आह--अम्यार्थोऽयं जोचपरामशों न 
जीचस्वरूपपर्यंचसायी । कि तहि? परमेश्वरस्वरूपपयंचसायी। कथम्‌ १ संप्रसाद- 
शब्दोद्तो जीवो जागरितव्यवहारे देहेन्द्रियपञ्चराध्यक्षों भूत्वा तद्वासनानिसितांश्च 
स्वप्नाज्ञाडीचरोऽनुभूय श्रान्तः शरणं प्रप्खुर्भयरूपादपि शरीरामिमानात्समुत्थाय 
सुपुत्तावस्यायां परं ज्योतिराकाशशब्दितं परं ब्रह्मोपसंपद्य विशेबविज्ञानत्वं च परित्यज्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते । यद्स्योपसंपत्तव्यं परं उयोतियन स्वेन रूपेणायमभिनिप्पद्यते 
स एष आत्माऽपहतपाप्मत्वादिणुग उपास्य इत्येचमथोँऽयं जीचपराम्शंः षरमेश्वर- 


वादिनो ऽप्युपपद्यते ॥ २० ।। 
4 La क्त 
अप्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २१ ॥ 
यदप्युक्तम्‌ 'दहरो3स्मिन्नन्तराकाश” इत्याकाशस्यादपत्वं भ्रुयमाणं परमेश्वरे 


नोपपद्यते, जीवस्व त्वाराग्रोपमितस्याट्पत्वमवकल्पत इति, तस्य परिहारो वक्तव्यः | ` 


उक्तो हयस्य परिहारः परमेश्वरस्यापेक्षिकमत्पत्वमवकर्पत इति 'अर्भकोकस्त्वात्तद्वथ- 

पदेशाच्च नेति चेन्न निचाय्यत्वादेचं व्योमवच्च' ( ब्र० १।२।७ ) इत्यत्र। स एवेह 
क ७ ट्र oe ~ ESE 

परिहारोऽलुसंधातव्य इति सूचयति । श्रृत्यच चेदमरपत्वं प्रत्युक्तं भसिद्धेनाकाशेनोप- 


मिमानया यावान्वा अयमाकाशास्ताचानेषोऊम्तहदय आकाशः' इति ॥ २१ ॥ 
है STIS 


( ६ अनुकृत्यथिकरणमू । बू २२-२३ ) 
अननुकृतेस्तस्य च ॥ २२ ॥ 
न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारकं नेमा विद्य॒तो भान्ति छुतोऽयमस्निः। तमेच 
e © ७ 0. ~ ~ 
भान्तमनुभाति सव तस्य भाखा सचंमिदं विभाति' ( झु० २।२।१० ) इति समामनन्ति। 
° भं ® ९८७ ® रि हि ~ 
यत्र यं भान्तमनुभाति खच यस्य च भासा सचमिदं चिभाति, स कि तेजोधातुः कश्चि- 
कू भामिती 
वक्तव्यं छृतं जीवपरामर्शनेत्युक्तमिषपत आह--अन्यार्थश्व परामशः जीवस्योपाधिकल्पितह्य ब्रह्मभाव 
उपदेछ्व्यः, न चासौ जीवमपरामुश्य शक्ष्य उपदेष्टुनिति तिसृष्ववस्थासु जीवः परामृष्टस्तद्धावप्रविलयनं 
तस्य पारमाथिक ब्रह्मभावं दशयितुसित्यथंः ॥ २०॥ निगदव्यास्यातेन भाष्येण व्याख्यातम्‌ ॥ २१ ॥ 


भामती-व्याख्या 

लिए ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-“अन्यार्थश्च परामशेः”। उपाधि-कल्पित जीव में ब्रह्मारूपता 
का उपदेश तब तक नहीं किया जा सकता, जब तक कि जीव का परामर्श न किया जाय, 
अतः जाग्रदादि तीनों अवस्थाओं में जीव का परामर्श किया गया है कि जीवभाव का प्रविलयन 
और पारमाथिक ब्रह्मभाव का सामञ्जस्य किया जा सके ॥ २० ॥ 

यह जो कहा गया है कि “दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः'--इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित 
दहरत्व ( अल्पत्व ) का समन्वय ब्रह्म में क्योंकर होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर पहले ही दिया 
जा चुका है-“अभंकोकस्त्वात्‌ तद्दघपदेशाच्च नेति चेन्न, निचाथ्यत्वादेवं व्योमवच्च” 
( ब्र. सु. १।२।७ ) अर्थात्‌ व्यापकीभुत ब्रह्म का उपलब्धि हृदय अल्प है॥ २१॥ 

OSES 


विषय--“न तत्र सुर्यो भाति न चन्द्रतारकम्‌, ने न | 
तमेव भान्तमनुभाति सवम” ( मुण्ड. २।२।१० ) । सा विभो. मानि कतो 
सन्देह-उक्त श्रुति से प्रतिपादित भासक पदार्थ 
दै ? अथवा ब्रह्मज्योति ? पदार्थं क्या सूर्यादि से भिन्न कोई तेजोधातु 
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दुत प्राज्ञ आत्मेति विचिकित्सायां तेजोधाहुरिति ताचत्प्राप्तम्‌। कुतः ? तेजोधातू- 
नामेच सूर्यादीनां भानप्रतिषेधात्‌। तेजःस्वभावकं हि चन्द्रतारकादि तेजःस्वभाचक 
एव सूर्ये भासमानेऽहनि न भासत इति प्रसिद्धम्‌ । तथा सह सूयण सर्चमिद्‌ चन्द्रता- 
रकादि यस्मिन्न भासते, सोऽपि तेजःस्वभाव एव कश्चिदित्यचगम्यते । अलुभान- 
मपि तेजःस्वभादक एघोपपद्यते, समानस्वभावकेष्वनुकारदशेनात्‌ , गच्छन्तमचुग- 
च्छतीतिवत्‌। तस्मात्तजोधातुः कश्चित्‌ । . 

--_------- nee 


भामती 

भानं तेजसो दुष्टं सति तेजोऽन्तरे यतः । 

तेजो धात्वन्तरं तस्मादनुकाराच्च गम्यते ॥ 
चलोयसा हि सौर्येण तेजसा मन्दं तेजश्चद्रतारकाद्यभिभूयमानं दृष्ठं, त तु तेजसोऽच्येन । येऽपि 
विधायकाः प्रदीपस्य भृहृघरादयो न ते स्वभासा प्रदीपं भासयितुमीशते । रयते च ‘तस्य भासा सबंमिदं 
विभाति’ इति । पवंशव्दः प्रकृुतसूर्य्यादयपेत्ञः । न चातुल्यर्पेऽनु भानमित्यनुकारः सम्भवति । नहि गावो 
बहराहनुघावन्तीति कृष्णविहङ्गानुधावनमुपपद्यते गवाम्‌, अपि तु ताइशसुकरानुधावनम्‌ । तस्माद्यद्यपि 
“यस्मिन्‌ द्योः पृथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌’ इति ब्रह्मा प्रकृतं, तथाप्यभिभवानुकारसामर्थ्यलक्षणिन लिङ्गेन 
प्रकरणबाधया तेजो घातुरवगम्यते, न तु ब्रह्म, लिङ्गानुपपत्तेः। तत्र तं तस्येति च सर्वनामपदानि 
प्रदर्शनोयमेवावज्रक्ष्यन्ति । न च तच्छब्दः पूर्वोक्तपरामर्शीति नियम: समस्ति । न हि तिन रक्तं रागात 


'तस्यापत्यम्‌' इत्यादी पुवोच्छं किञ्चिदस्ति। तस्मात्प्रभाणान्तराप्रतीतमपि तेजोऽन्तरमलौकिकं शब्दादु- 
पास्यत्वेन गम्यत । ) 


भामती “व्याख्या 
पूर्वेपक्ष-- 
अभानं तेजसो इष्टं सति तेजोऽन्तरे यतः । 
तेजोधात्वन्तरं तस्मादनुकाराच्च गम्यते ॥ 

चन्द्र, नक्षत्रादि का अभिभव तज्जातीय सूर्यरूप तेज से ही देखा जाता है, अन्यजातीय 
धातु से नहीं । प्रदीपादि प्रकाश के आवरक जो गृह, घटादि पदार्थ देखे जाते हैं, वे अपने 
प्रकाश से प्रदीपादि का प्रकाश नहीं करते, किन्तु प्रकृत में “तस्य भासा सर्वमिदं विभाति” 
ऐसा कहा गया है । यहाँ “सरव, पद फे द्वारा लोक-प्रसिद्ध सूर्यादि समस्त भासक पदार्थो का 
संग्रह किया गया है। “तमेव भान्तमनुभाति सर्वम्‌”--यहाँ जिस मूल भासक ज्योति का 
अतुभान या अनुकरण सूर्यादि में प्रतिपादित है, वह भास्यभूत सूर्यादि का समानरूप 
( सजातीय ) ही होना चाहिए, विरूप ( विजातीय ) नहीं, जैसे कि एक गो दूसरी गो या 
वराहादि का ही अनुगम कर सकती है, काले पक्षियों का नहीं । भतः यद्यपि “यस्मिन्‌ यौ! 
परथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌'' { मुण्ड. २।२।५ ) इस वाक्य से प्रतिपादित ब्रह्म प्रक्रान्त है, तथापि 
अभिभव और अनुभानात्मक सामर्थ्यरूप लिङ्ग प्रमाण के द्वारा प्रकरण का बाध करके 
सजातीय भासक तेजो धातु की ही अवगति होती है, ब्रह्म को नहीं। अन्यथा लिङ्ग प्रमाण 
की अनुपपत्ति हो जायगी । 'तत्र', तं? और 'तस्य'--थें सर्वंताम पद भी प्रद्शेनीय तेजो धातु 
के ही परामशंक हो जाएँगे । 'तत्‌' शब्द पूर्वोक्त का ही परामर्शी होता हे- ऐसा कोई नियम 
नहीं, क्योंकि “तेन रक्तं रागातु” ( पा. सू. ४२।२ ) और “तस्यापत्यम्‌” ( पा. सू. ४॥।१।६२ ) 
इत्यादि सूत्रों में प्रयुक्त 'तत” पद के द्वारा-किंसी पूर्व-चचित पदार्थे का ग्रहण नहीं किया 
जाता । अतः किसी प्रमाणान्तर से अप्रतीत भी अलौकिक तजोऽत्तर उपास्यत्वेन तदादि शब्दों 

के हारा अवगमित है । 00-0. र्ग. Satya Vrat Shastri Collection. 


~ 
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इत्येवं पराप्ते त्रूमः प्राज्ञ एवात्मा भवितुमहँति । कस्मात्‌ ? अनुरुत्तेः । अनुकर- 
णमनुक्रतिः । यदेतत्‌ 'तमेव भान्तमनुभाति सर्वम्‌’ इत्यचुभानं, तत्पाञ्चपरिग्रहे 5- 
चकटपते । भारूपः सत्यसंकल्पः? ( छा० ३।१४।२ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति। 
न तु तेजोधातुं कचित्सूयीदयोऽनुभान्तीति प्रसिद्धम्‌ । समत्वाश्च तेजोधातूनां 
सूर्यादीनां न तेजोधातुमन्यं प्रत्यपेक्षास्ति, यं भान्तमजुमायुः । नहि प्रदीपः प्रदीपान्तर- 
मनुभाति । 
यदप्युक्तं -समानस्वभावकेप्वनुकारो दश्यत इति । नायमेकान्तो नियमः, 
भामती 
इति प्राप्त । उच्यते - 
ब्रह्मण्येव हि तल्लिङ्गं न तु तेजस्यलौकिके । 
तस्माच्च तदुपास्यत्वं ब्रह्म ज्ञेयं तु गम्यते ॥ 
तमेव भान्तमित्यत्र किमछोकिक॑ तेजः कल्पयित्वा सुर्थादीनामनुभानसुपपाद्यतास्‌ , किवा भारूपः 
सत्यसङ्कल्प इति थुत्यन्तरसिद्धेन ब्रह्मणो भानेत सूर्यादीनां भानमुपपाद्यतामिति विशये न श्रुतसम्भवेऽश्चु- 
तस्य कल्पना युज्यत इत्यप्रसिद्धं नालोकिकमुपास्यं तेजो युञ्यते, अपि तु श्रुतिप्रसिद्धं ब्रह्मेव ज्ञेयमिति, 
तदेतदाह ® प्राज्ञ एवात्मा भवितुमहंति &॥ विरोधमाह & समत्वाच्च इति & । ननु स्वप्रतिभाने 
सूर्यादयश्चाक्षुषं तेजोऽपेक्षःते, नह्यान्धेनेते दृश्यन्ते । तथा तदेव चाक्षुषं तेजो वाह्यसौर्घादितेजआप्यायितं 
रूपादि प्रकाशयति नानाप्यायितम्‌, अन्धक्कारेऽपि रूपदशंनप्रसङ्गादित्यत आह &यं भान्तमनुभायुर इति&। 
न हि तेजोऽन्तरस्य तेजोऽन्तरापेक्षां व्यासेधामः, किन्तु तऱ्धानभतुभानम्‌ । न च लोचनभानमनुभान्ति 
ुर्यादयस्तदिदमुक्तम्‌ & नहि प्रदीप इति & । पुवंपक्षमनुभाष्य व्यभिचारमाह & यदष्पुक्तम्‌ इति 8 । 


भामती-व्याख्या 
सिद्धान्त 
ब्रह्मण्येव हि तल्लिङ्गं न तु तेजस्यलौकिके । 
तस्मात्न तदुपास्यत्वं ब्रह्म ज्ञेयं तु गम्यते ॥ 

“तमेव भान्तम्‌”-- यहाँ क्या अलौकिक तेज की कल्पना करके सूर्यादिगत अनुभाव का 
उपपादन किया जाय ? अथवा “भारूपः सत्यसङ्कल्पः” ( छां. २१४२ ) इत्यादि अन्य 
्रुतियों में प्रसिद्ध ब्रह्म के भाच का ही सूर्यादि में अनुभान सम्पन्न किया जाय ? इस प्रकार 
का सन्देह उपस्थित होने पर श्रुत ( श्रृति-भ्रतिपादित ) पदार्थं की उपलब्धि सम्भव होते हुए 
अश्नुत पदार्थ की कल्पना उचित नहीं मानी जाती, अतः यहाँ अत्यन्त अप्रसिद्ध अलौकिक 
तेजो धातु को उपास्य मानना उचित नहीं, अपितु श्रुति-प्रसिद्ध ब्रह्म-ज्योति ही ज्ञेय है, यही 
भाष्यकार ने कहा है प्राज्ञ एवात्मा भवितुमहँति”। अर्थात्‌ जगत्‌ की मौलिक भासक 
ब्रह्म ज्योति ही है, क्योंकि “तमेव भान्तमनुभाति सवंम्‌”--इत्यादि श्रुतियों से प्रतिपादित 
अनुकरणीय भान की उपपत्ति उती में ही सम्भव है। ब्रह्म ज्योति से हो अनुप्राणित होकर 
सूर्यादि जगत्‌ के अनुभासक माने जाते हैं। अलौकि तेजोऽन्तर के द्वारा सूर्यादि अतुप्राणित 
नहीं हो सकते, क्योंकि दोनों समान तैजस पदार्थ हैं, अतः कौन किसकी अपेक्षा करेगा--इसमें 
विनिगमना सम्भव नहीं, भाष्यकार कहते हैं-“समत्वाच्च तेजोधातुनां सर्यादीनां न तेजो- 

धातुमच्यंप्त्यपेक्षाऽस्ति” । 
यह जो शङ्का होती है कि सूर्यादि को अपना प्रतिभान कराने में चक्षुरादिरूप 
तेजोऽन्तर की अपेक्षा देखी जाती है, क्योंकि अन्धे व्यक्ति सर्यादि को नहीं देख सकते । उसी 
प्रकार चाक्षुष तेज भी बाह्य सूर्यादि प्रकाशों की सहायता से ही रूपादि का प्रकाशक होता 
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. भिन्नस्वभाचकेष्वपि हाचुकारो रश्यते । यथा सुतप्तो$यःपिण्डो४ग्न्यचुकृतिरराग्न दहन्त- 


मदुदहति, भौसं नवा र्‌जो वायु वहन्तमनुवहतीति । 'अनुकृतेः' इत्यचुभानमसुसचत्‌ । 
“तस्य च! इति चतुथ पादमस्य इलोकस्य सूचयति । 'तस्य भासा सर्चमिद्‌ं चिभातिः 
इति, तद्धेतुक भानं सूर्या देरुच्यमानं प्राक्षमात्मानं गमयति । “तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिः 
रायुहोंपासतेऽसरतम्‌? ( बू० ४।४।१६ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति, तेजोऽन्तरेण 


. सर्यादित्तेजो चिभातीत्यप्रसिद्धं विरुद्ध च, तेजोऽन्तरेण तेजोऽन्तरस्य प्रतिघातात्‌ । 


अथवा--न सूर्यादीनामेच श्लोकपरिपठितानामिदं तड्धेतुकं विभानमुच्यते । कि तर्हि ? 
© € 
'सवमिदम्‌' इत्यविशेषश्चु तेः सर्वेस्थेवास्थ नामरूपक्रियाकारकफलजातस्य याऽसिब्यक्तिः 
~ [eS | ००] 
सा ब्रह्मज्योतिःसत्तानिमित्ता । यथा सूर्यादिज्योतिःसत्तानिमित्ता सर्वस्य रूपजातस्या- 


भिव्यक्तिस्तद्वत्‌ । न तत्र सूर्या भाति' इति च 'तत्र'शब्दमाहरन्प्रकृतत्रहणं दुशुयति । 


भामती 
एतदुक्तं भवति -- यदि स्वरूपसाम्याभाबमभिप्रेत्यानुकारो निराक्रियते, तदा व्यभिचार; । अथ क्रियासा- 
म्याभावं, सोऽसिद्धः । अस्ति हि वायुरजसोः स्वरूपविसदृशयोरपि नियतदिग्देशवहनक्रियासाम्यम्‌ । 
वल्वययःपिण्डयोस्तु यद्यपि दहनक्रिया न भिद्यते तथापि द्रव्यभेदेन क्रियाभेदं कल्पयित्वा क्रियासादृइयं 
व्याख्येयम्‌ । तदेवमनुकृतेरिति विभज्य तस्य चेति सुत्रावयवं विभजते & तस्य च इति &। ® चतुर्थम्‌ 
इति & । & उ्योतिषाम्‌ & सूर्यादीनाम्‌ । & ब्रह्म ज्योतिः ® प्रकाशकमित्यर्थः। तेजोऽन्तरेणानिर्द्रिय- 
भावमापन्नेन सूर्यादितेजो विमातीत्यप्रसिद्धम्‌ । सवंशब्दस्य हि स्वरसतो निःशेषाभिधानं वृत्तिः । सा 
तेजोधातावलौकिके रूपमात्रप्रकाशके सङ कुचेत्‌ । ब्रह्मणि तु॒निःशेषजगववभासके न सर्वदाब्दस्य वृत्तिः 


सङकुचतीति । ® तत्र शब्दमाहरन्‌ इति & । सर्वत्र खल्वयं तच्छब्दः पुरवोक्तपरामर्शी । 'तेन रक्तं रागाद्‌’ 


भामती-ब्याख्या 

है, अन्यथा अन्धकार में भी चक्षु के द्वारा रूप-दर्शन क्यों नहीं होता ? उस शङ्का का निरास 
किया जाता है--“यं भान्तमनुभायुः” । यहाँ तेजोऽन्तर को तेजोऽन्तर की अपेक्षा का निरास 
तहीं किया जाता, अपितु उसके भान और भनुभान का । आँखों के भासकत्व का अनुकरण 
( अनुभासकत्व ) सूर्यादि में उपलब्ध नहीं होता, यही भाष्यकार कहते हैं--“न हि प्रदीपः 
प्रदीपास्तरमनुभाति” । पुर्वपक्षी के हारा कथित नियम में व्यभिचार प्रर्दाशत करते हैं-- 
“यदप्युक्तं समानस्वभावकेष्वनुकारो इश्यते इति, नायमेकान्तो नियमः” । आशय यह है कि 
स्वरूप-साम्य न होने के कारण अनुकरण का निराकरण किया जाता है, तब व्यभिचार है 
और यदि क्रिया का साम्याभाव होने के कारण विश्व के पदार्थो में अनुकार का निरास किया 
जाता है, तब असिद्धि है, क्योकि वायु और धूलिकणों में वेसा साहश्य न रहने पर भी क्रिपा- 
साम्य उपलब्ध होता है । अग्नि और अयःपिण्ड भें यद्यपि दहन क्रिया भिन्न नहीं, तथापि द्रव्य 
के भेद से क्रियाभेद की कल्पना करके क्रिया-साम्य की व्याख्या की जा सकती है । 

'अनुकुते?--इस सूत्र-खण्ड की व्याख्या करके तस्य च'--इस सूत्रांश की व्याख्या की 
जाती है--“तस्य चेति चतुर्थं पादमस्य श्लोकस्य सूचयति।” “ज्योतिषां ज्योति:7--इस 
श्रुति-वाक्य का अर्थ है- सूर्यादि ज्योतियों की प्रकाशक ब्रह्मज्योति है । भाष्यकार ने जो कहा 
दे-“तेजोऽम्तरेण सूर्यादितेजो विभातीत्यप्रसिद्धम्‌” । वहाँ तेजोऽ्तरेण का 'इन्द्रियत्वमता- 
पसनेन!ः--ऐसा विशेषण लगाना आवश्यक है, क्योंकि इन्द्रियभावापस्त चक्षुरूप तेजोःन्तर से 
सूर्यादि तेजोऽन्तर का विभान लोक-प्रसिद्ध है। अलौकिक तेजोघातु का ग्रहण करने पर 
निःशेषार्थाभिधायक “सर्वः शब्द का रूपमात्र-प्रकाशक अथं में सङ्घोच करना पड़ता है, किन्तु 
ब्रह्म का उपादान करने पर (सर्वे शब्द को वृत्ति में किसी प्रकार का सङ्कोच नहीं करना 
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प्रकतं च ब्रह्म 'यस्मिन्योः पृथिचो चान्तरिक्षमोतम्‌!' ( मु० २।२।५ ) इत्यादिना | 
अनन्तरं च 'हिरण्मये परे कोशे विरजं ब्रह्म निष्कलम्‌ | तच्छुभ्रं जयोतिषां ज्यो तिस्तद्य- 
दात्मचिदो चिडु इतिः। कथं तज्ज्योतिषां ज्योतिरित्यत इदसुत्थितम्‌-'न तत्र सूर्या 
भाति? इति। यदप्युक्तं - सूर्यादीनां तेजसां भानप्रतिषेधस्तेजोधाताचेवान्यस्मिन्नवः 
करपते सूर्य इबेतरेषामिति । तत्र तु स एव तेजोधातुरन्यो न संभवतीत्युपपादितम्‌। 
त्रहाण्यपि चेषां भानप्रतिषेधोऽवकलपते | यतः यडुपलभ्यते तत्सव ब्रह्मणेव ज्योतिषोः 
भामिती 
` इत्यादावपि प्रकृते परस्मिन्‌ प्रत्ययेऽ्ंभेदेऽम्वाख्यायमाने प्रातिपदिकपरकृत्यर्थस्य पुर्ववृत्तत्वमस्तीति । तेनेति 
तत्परामर्जञान्न व्यभिचारः । तथा च सर्वनामश्रुतिरेव ब्रह्मोपस्थापयति । तेन भवतु नाम प्रकरणाल्लिङ्ग 
बलीयः, श्रुतिस्तु लिङ्गाद्‌ बलीयसीति। श्रौतमिह ब्रह्मच गम्यत इति । अपि चापेक्षितानपेक्षिताभिघानयोर- 
पैच्रिताभिधानँ युक्त, दृष्टाथंत्वादित्याह #अनन्तरं च हिरण्मये परे कोशे इति& । अस्मिन्‌ वाक्ये ज्योतिषां 
ज्योतिरिर्युक्तं, तत्र कथं तज्ज्यो तिषां ज्योति रित्यपेक्षायामिदमुपतिष्ठते न तत्र सुययं इति& । स्वातन्त्रयेण 
तुच्यमानेऽनपेक्षितं स्याददृष्टार्थमिति ® ब्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिपेधोऽवकल्पत इति & । अयमभिप्रायः 


भामती-च्याख्या 
पड़ता ऐसा भाष्यकार कह रहे हैं--“तत्र शब्दमाहरन्‌ प्रकृतग्रहणं दर्शयति, प्राकृतं च ब्रह्म” । 
यह 'तत्‌' शब्द सर्वत्र पूर्वोक्त का ही परामशेक होता है, “तेन रक्तं रागात्‌” ( पा० स० 
४।२।१) इत्यादि स्थलों पर भी प्रकृति से पर-प्रयुक्त प्रत्यय के अर्थ-विशेष का अन्वाख्यान 
करते समय प्रातिपदिक रूप प्रकृति का अर्थ पूर्वोक्त है, भतः 'तेन' पद के हारा उसो रागादि 
का ग्रहण किया जाता है, अतः उक्त नियम में किसो प्रकार का व्यभिचार सम्भव नहीं। 
फरत; तदादि सर्वनाम शब्द ही ब्रह्म के उपस्थापक है। निरपेक्ष शब्द को ही श्रुति प्रमाण 
कहा जाता है । पहले यह समझा जाता था कि ब्रह्म का प्रकरण होने के कारण प्रकरण 
प्रमाण ब्रह्म का उपस्थापक है, किन्तु भान-अनुभानरूप शब्द-सामर्थ्यात्मक लिङ्ग प्रमाण से 
अलौकिक तेजोधातु की कल्पना की जाती है । प्रकरण प्रमाण से पूर्वभावी होने के कारण 
लिङ्गःप्रमाण प्रकरण का बाधक होता है, अतः अलौकिक तेजोऽन्तर घातु को ही जगत्‌ का 
भासक मानना होगा । अब यह निष्कर्ष निकाला जा सका है कि प्रकृत में परमेश्वर का प्रापक 
प्रकरण प्रमाण नहीं, अपितु श्रुति प्रमाण है अर्थात्‌ “तमेव भान्तमनुभाति सर्वम्‌”, “तस्य 
भासा सर्वमिदं विभाति”-इत्यादि वाकयों में प्रयुक्त “तम्‌? और 'तस्य' इत्यादि सवंनाम शब्द 
ही परमेश्वर के बोधक हैं, निरपेक्ष शब्द ही श्रुतिप्रमाण कहे जाते हैं। अतः लिङ्ग प्रमाण 
प्रकरण से प्रबल होने पर भी श्रुति से दुर्वल है, अतः श्रति प्रमाण-प्रापित ब्रह्म ही वह तेज 
है, जिसके प्रकाश से समस्त जगत्‌ प्रकाशित है। 9४३ 
दुसरी बात यह भी है कि “न तत्र सूर्यो भाति” ( मुण्ड० २।२।१०) इस वाक्य से 
पुव “हिरण्मथे परे कोशे विरजं ब्रह्म निष्कल, तच्छुभ्रं ज्योतिषां ज्योतिः” ( मुण्ड० २२९ ) 
इस वाक्य में जो ब्रह्म को ज्योतियों की ज्योति कहा गया है, उसमें आकाङ्क्षा होती है कि 
'कथं ज्योतिषां ज्योतित्रंह्म ?' इस आकांक्षा को शान्त करने के लिए “न तत्र सर्यो भाति”- 
यह कहा गया है । अब यदि इस वाक्य के द्वारा अलौकिक तेजोधातु का अभिधान किया जाता 
है, तब वह पुवं वात्य में अपेक्षित या आकांक्षित नहीं और यदि ब्रह्म का प्रतिपादन किया 
ड है, तव वह आकांक्षिताभिधान है । अपेक्षित ( आकांक्षित ) और अनपेक्षित (अनाकाँ- 
$ 0,004 न्यायोचित भोर दृष्टाथंक होने के कारण ग्राह्य है किन्तु 
॥तु का अभिधान अद्दष्टाथंक होने के कारण अग्राह्य है। “ब्रह्मण्यपि तेषां भात" 
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पलभ्यते, त्रहा तु नान्येन उयोतिषो पलभ्यते, स्वयंज्योतिःस्वरूपत्वाद : दय- 
स्तस्मिन्भायुः । ब्रह्म हान्यद्वथनक्ति, नतु Me तड 
ज्योतिषा.55सते? ( बृ० ४३६ ), 'अशुह्यो नहि गृह्यते’ 
श्रतिभ्यः॥ २२ ॥ ः 
अपि च स्मयते॥ २३ ॥ 
अपि चेहप्रुपत्व॑ प्राशस्येवात्मनः स्मर्येते भगवद्गीताखु -“न तद्भासयते सर्यो 
न शशाङ्को न पावकः । यद्गत्वा न निवतेन्ते तद्धाम परमं मम ॥” ( गो० १५६ ) इति, 
'यदादित्यगतं तेजो जगद्धासयते खिलम्‌। यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तजो चिद्धि 
मामकम्‌? ( गो० १५१२ ) इति च ॥ २३॥ 


व्यज्यते, “आत्मने वायं. 
( बु० ४।२।४) इत्यादि- 


ied 
( ७ प्रमिताधिकरणम्‌ । छू० २४-२५ ) 
शब्दादेव प्रमितः ॥ २४ ॥ 


भामती 
न तत्र सुर्य्यो भातीति नेयं सतिसप्तमी, यतः सूर्य्यादोनां तस्मिन्‌ सत्यमिभवः प्रतीयेत । अपि तु विषय- 
सप्तमी । तेन न तत्र ब्रह्मणि प्रकाशयितब्ये सुर्य्यादयः प्रकाशकतया भान्ति, किन्तु ब्रह्मेव सूर्य्यादिषु 
प्रकाशयितव्येषु प्रकाशकत्वेन भाति, तच्च स्वयम्प्रकाशम्‌ ® अगृह्यो नहि मुह्यत इत्यादिथुतिम्यः 
इति & ॥ २२॥ 


® न तद्भासयते इति ® । ब्रह्मणोऽग्राह्मत्वमुक्त, ® यदादित्यतम्‌ ® इत्यनेन तस्येव ग्राह- 
कत्वमुक्तमिति ॥ २३॥ 


Ct] 
नाञ्जसा मानमेदोऽस्ति परस्मिन्‌ मानर्वाजते । 
भूतभव्येशिता जीवे नाञ्जसी तेन संशयः ॥ 


भामती -व्याख्या 
प्रतिषेधो$वकल्पते”--इस भाष्य का अभिप्राय यह हैं कि--/न तत्र सूर्यो भाति” । इस श्रुति 
के 'तत्र' पद में “सप्तम्याः त्रलू” (पा० सू०५।३।१०) इस सूत्र के द्वारा सप्तमी विभक्ति के स्थान 
में 'त्रल' प्रत्यय विहित है । यहाँ सप्तमी विभक्ति यदि सति सप्तमी होती, तब “तस्मिन्‌ अलो- 
किके भौतिके तेजसि ) 'सति सूर्यो न भाति’ अर्थात्‌ उस पूर्वपक्षोक्त अलौकिक तेज के रहते 
पर सूर्यादि प्रकाशित नहीं होते, अपितु दिन में तारों के समान अभिभूत हो जाते है- ऐसा 
अर्थ करके अलौकिक तेजो$न्तर की कल्पना की जा सकती थी । किन्तु वहाँ सति सप्तमी 
प्रकरण के अनुकूल नहीं, अतः विषयसप्तमी मानने पर तत्र ( ब्रह्मणि ) अर्थात्‌ ब्रह्मरूप विषय 
का प्रकाशक सूर्यं नहीं हो सकता, ब्रह्मप्रकाशकत्वेन सूर्यादि का भान सम्भव नहीं, प्रत्युत 
सूर्यादि ज्योतियो का ब्रह्म ही प्रकाशक है और वह (ब्रह्म) स्वयंप्रकाश है, किसी अन्य प्रकाश 
के द्वारा प्रकाशित नहीं, श्रुति कहती दै--“अगृल्यो न हि गुह्यते” (बश उ० ४।२।४) ॥२२॥ 
भाष्यकार ने इस तेईसवें सत्र में भगवदगीता के जो दो वाकय उद्धृत किए हैं, उनमें 
“न तःद्वासयते सूर्यो न शशाङ्की न पावकः”-ईस वाक्य के द्वारा ब्रह्म में अग्राह्मत्व 
( अप्रकाश्यत्व ) और 'यदादित्यगतं तेजो जगद्‌ भासयते”--इस वाक्य के द्वारा ब्रह्म में 
ग्राहकत्व ( प्रकाशकत्व ) प्रतिपादित है॥ २३ ॥ 
ooh 


विषय--“अड॒गुष्ठमात्र; पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति” ( कठो० ४२ ), भडगुएमान; 
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“अकुष्ठमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति’ इति श्रूयते । तथा 'अकुष्ठमातरः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकः । इशानो भूतभव्यस्य स पवाद्य स, उ श्व एतडे ततः (का० २।४।१३) 
इति च । तत्र योऽयमबुष्ठमात्रः पुरुषः भयते, स कि विज्ञानात्मा, किया परमात्मेति 
संशयः। तत्र परिमाणोपदेशाचाचद्विज्ञानात्मेति प्राप्मू। न ह्यनन्तायामचिस्तारस्य 
परमात्मनो हुष्ठपरिमाणमुपपद्यते । चिज्ञानात्मनस्तूपाधिमर्वात्संभचति कयाचित्क- 


भामती 

किमड्‌गुष्ठमात्रश्चत्यनुग्रहाय जोवोपासनापरमेतद्ठाक्यमस्तु, तदनुरोधेन चेशानश्रुतिः कथञ्चिद्वथा- 
ख्यायताम, आहोस्विदीश्ञानश्रुत्यनुग्रहाय ब्रह्मपरमेतदस्तु, तदनुरोधेनाङगुष्टमातरश्ुतिः कथञ्चिन्ञीयताम्‌ 
तत्राच्यतरस्यान्यतरानुरोधविषये प्रथमानुरोधो न्याय्य इत्यडगुष्ठश्रुत्यनुरोधनेशानश्रुतिनेतध्या । अपि च युक्तं 
हुत्पुण्डरीकदहरस्थानस्वं परमात्मनः, स्थानभेदनिर्देश्ञात्‌ । तद्धि तस्योपलव्धिस्थानं शालग्राम इच कमल- 
नाभस्य भगवतः । न .च तथेहाङ्‌गुषठमात्रश्रुत्या स्यानमेदो निर्दिष्ट, परिमाणमात्रनिर्देशात्‌ । न च मध्य 
आत्मनीत्यत्र स्घानभेदोऽवगम्यते । आत्मशब्दो ह्ययं स्वभाववचनो वा जीववचनो वा ब्रह्मदचनो वा स्यात्‌ । 
तत्र स्वभावस्य स्वभवित्रधीननिङूपणतया स्वस्य च भवितुरनिर्देशान्न ज्ञायते कस्य मध्य इति । न च जीव- 
परयोरस्ति मध्यमञ्जसेति नेष स्थाननिर्देशो विस्पष्टः, स्पष्टस्तु परिमाणनिर्देशः । परिमाणभेदश्च परहिमिन्न 


भामती-व्याख्या न 
पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः ( कठो० २।४।१३ ) इत्यादि श्रुतियों में भङ्गुष्ठमात्र' शब्द का 
अर्थ विचारणीय है । 
संशय--उक्त श्रुतियों में जीवात्मा और परमात्मा का संशय इसलिए हो गया कि 
नाञ्जसा मानभेदोऽस्ति परस्मिन्‌ मानर्वाजते । 
भूतभव्येशिता जीवे नाञ्जसी तेन संशयः॥ 
अर्थात्‌ यदि यहाँ परमात्मा (ब्रह्म) का ग्रहण किया जाता है, तब उसमें श्रृति-प्रतिपा- 
दित अङ्गुष्ठमात्रता रूप परिमाण विशेष का सामंजस्य नहीं होता, क्योंकि ब्रह्म को परिमाणा- 
तीत माना जाता है और यदि जीव का ग्रहण किया जाता हे, तब उसमें “ईशानो भूतभव्य- 
स्य”--इस प्रकार कत भुत-भावी सकल प्रपच्च की ईशिता { शासकता ) नहीं घटती । 
अतः यहाँ सन्देह हो जाता है कि क्या उक्त श्रुति-वाकयों में कथित अङ्गुष्ठमात्र परिमाण के 
बल पर जीव का उपास्यत्वेन प्रतिपादन मानकर जीव में भूत-भावी जगत्‌ की ईशिता का 
कथित्‌ समन्वय किया जाय ? अथवा मुख्य ईशितृत्व के अनुरोध पर ब्रह्म का प्रतिपादन 
मानकर ब्रह्म में ओपाधिक रूप से अङ्गुष्ठमात्रता का समन्वय किया जाय ? 
र्वेपक्ष-जहाँ दो वाक्यों में परस्पर अनुरोध की अपेक्षा होती है, वहाँ प्रथम वाक्य 
का अनुरोध पहले न्यायोचित माना जाता हे, अतः अज्जुधमात्रता का मुख्यरूप से सामञ्जस्य 
करने के लिए जीव का प्रतिपादन मान कर भूत-भावी प्रपञ्च की ईशिता का जीव में ही 
समन्वय किया जाना उचिततर है । इतना ही नहीं, यहाँ परमात्मा का प्रतिपादन मानने पर 
विगत दहुराधिकरण से पुनरुक्ति भी हो जाती है, क्योंकि जंसे दहर ( स्वल्प ) परिमाण के 
हृदय में उपलब्ध होने के कारण ब्रह्म को दहराकाश कहा जा सकता है, वैसे ही अद्धुष्ठमात्र 
परिमाण के हृदय में उपास्य होने के कारण ब्रह्म को 'अदधुष्ठमात्र: पुरुष” कहा जा सकता है, 
क में उपलभ्यमान का व्यवहार शालग्राम में विष्णु-व्यवहार के समान लोक- 
प्रसिद्ध है । 
प्रकृत में 'ग्रंगुष्ठमात्र' शब्द के द्वारा किसी उपलब्धि-स्थान का निर्देश नहीं, भपितु 
'परिमाण-विशेष का उल्लेख हलिया प्रा ऽह. मध्यनएमलि!ळः इस वाक्य के द्वारा भी किसी 


अड्युष्ठमात्रपुरुषस्य ब्रह्मत््रम्र.)७, ऽ०दादीऽतदिक्रममन्सेसंकछितम्‌ ३८१ 


दपनया5जुष्ठमातत्वम्‌ । स्मृतेश्च-'अथ सत्यवतः कायात्पाशबद्धं वशं गतम्‌ । अङ्गः 
मात्रं पुरुषं निश्चकर्ष यमो बलात्‌ ॥? ( म० भा० ३।२९७।१७ ) इति । नहि परमेश्वरो 
बलाद्यमेन निष्क्रष्टुं शक्यः । तेन तत्र संसायंकृष्टमातरो निश्चितः, स पवेद्दापोत्येवं 


भामतो 
सम्भवतीति जोबात्झेवाडगुष्ठमात्रः स खह्वन्तःकरणाद्युपाधिकहिपतो भागः परमात्मनः अन्तःकरणन्न 


प्रायेण हुत्कमलकोशस्थानं, हुत्कमलकोशश्च मनुष्याणामङ्गुष्ठमात्र इति तदवच्छिन्नो जीवात्माऽप्यगष्टः 
मात्रो नभ इव बंशपर्वावच्छिन्नमरत्तिमात्रम्‌ । अपि च जीवात्मनः स्पष्टमहगुष्ठमात्रत्वं स्म॒व्यंते--“अडगुछ्ठ- 
मात्रं पुरुषं निश्चकषं यमो बलात्‌ ।' इति। नहि स्ेशस्य ब्रह्मणो यमेन बला्षिष्कषंः कर्पते । यमो हि 
जगो-_'हरिगुरुवशगोऽस्मि न स्वतन्त्रः प्रभवति. संयमने ममापि विष्णु: इति । तेनाङुगुष्ठमात्रत्वस्य जीवे 
निश्चयाद्‌ आपेक्षिकं किञ्चिद्‌ भूतभव्यं प्रति जोवस्येशानत्वं व्याख्येयम्‌ । एतद्वे तदिति च प्रत्यक्षजीवरूपं 
परामुशतीति । तस्माज्जीवास्मेधात्रोपास्य इति प्राप्तेऽभिधीयते - 


$ मु भामती-व्याख्या 
स्थान विशेष की अवगति नहीं होती, क्योंकि वहाँ 'आत्म' शब्द या तो स्वभावार्थक होगा, 


या जीवार्थक. अथवा ब्रह्माभिधायी । उनमें स्वस्य भाव, स्वावः'-इस व्युत्पत्ति के अनुसार 
स्वभाव एक ऐसा धमं है, जो कि 'स्व' शब्द से अभिमत धर्मी ( भविता ) की अपेक्षा करता 
है, किन्तु किसी धर्मी का निर्देश न होने के कारण यह नहीं जाना जा सकता कि “मध्ये 
स्वभावे' -यहाँ किसके भाव का मध्य विवक्षित दवै? जीवात्मा और परमात्मा दोनों निरंश 
हैं. अतः उनमें मध्यता ( मध्यभागता ) का सामञजस्य नहीं हो सकता । फलतः “मध्ये 
आत्मनि'--इस वाकय के द्वारा किसी स्थान ( उपलब्धि-केन्द्र ) का निर्देश नहीं हो सकता । 
हाँ, 'अंगुष्ठमात्र पद के द्वारा परिमाणविशेष का उल्लेख अत्यन्त स्पष्ट है। अंगुष्ठमात्रतारूप 
परिमाणविशेष परमात्मा का सम्भव नहीं, अतः जीवात्मा ही “अंगुष्ठमात्र: पुरुष” कहा गया 
है, क्योंकि वह ( जीव ) ब्रह्म का अन्तःकरणरूप उपाधि से कल्पित ( अवच्छिन्न ) एक भाग 
है । अन्तःकरणरूप आन्तर इन्द्रिय का हृदय गोलक है और मनुष्यों का हृदय प्रायः उनके 
अंगूठे के परिमाण का होता है, भतः उस ( हृदय-कमलस्थ अन्तःकरग ) प अवच्छिन्न जीव 
भी अंगृष्ठमात्र वैसे ही कहा जाता है, जसे अरत्ति मात्र ( कनिष्ठिका को सीधा रखते हुए 
मुद्दि-बन्धे हाथ के परिणामवाली ) बाँस की पोरी से अवच्छिन्न आकाश को अरत्निमात्र । 

इतना ही नहीं महाभारतगत सत्यवान्‌ के उपाख्यान में जीवात्मा को स्पष्टख्प से 
अंगुष्ठमात्र कहा गया है-- दा 

ततः सत्यवतः कायात पाशबद्धं वशंगतः। 
अंगुष्ठमात्र पुरुषं निश्चकर्ष यमो बलात्‌ ॥ ( म. भार. ३।१९७।१७ ) 

अर्थात्‌ यमराज ने पाश में बन्धे हुए सत्यवान के शरीर से अंगूठे मात्र के जीवात्मा को 
बलपूर्वक खींच कर निकाल लिया । ' ब्रह्म का किसी शरीर से खींच कर निकालना सम्भव 
नहीं, क्योंकि वहाँ यमराज ने ही कहा हैं - 'प्रभवति संयमने ममापि विष्णुः | ~) 
अर्थात्‌ परमेश्वर तो हमारा ( यम का ) भी नियमन करतां है, वह किसी के भी नियन्त्रण में 
नहीं, सर्वथा स्वतन्त्र है । फलतः अंगुछमान्रता जीव में ही पर्यवसित होती है, उसके अनुरोध 
पर यत्किञ्चित्‌ भूतादि पदार्थो की ईशानता ( शासकता ) जीव में घटाई जा सकती है या 
ध्यान के लिए सर्वेशिता का . निर्देश माना जा सकता है। दूसरी बात यह भी है कि “एद 
तत्‌” (कठो. २४१३) इस वाक्य के द्वारा प्रत्यक्षत! जीव का परामश किया गया है, क्योंकि 
उसके प “भयं प्रेते विचिकित्सा”--इस प्रकार जीव के विषय में ही सन्देह प्रस्तुत किया 
गया दै । Gd 
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प्रॉप्ते बमः - परमात्मैवायमङ्गुष्ठमात्रपरिमितः पुरुषो भवितुमहंति । कस्मात्‌ ? शब्दात्‌ , 
'इेशानो भूतभव्यस्य' इति । नह्यन्यः परमेश्वराद्‌ भूतभव्यस्य निरङ्कशमीशिता । 'पतद्ग 
तत्‌? इति च प्रकृतं पृष्टमिहाचुसंदघाति । पतद्वे तद्यत्पृष्टं ब्रह्मत्यथः । पृष्ठ चेह ब्रह्म 
“अन्यत्र घर्माद्न्यत्राधमोद्न्यत्रास्मात्कृताङतात्‌। अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्तत्प- 
इयसि तद्धद' ( का० १।२।१४ ) इति । शब्दादेवेति, अभिधानश्रुतेरेवेशान इति पर- 
मेश्वरोऽयं गम्यत इत्यर्थः । २४ ॥ 
कथं पुनः सचेगतस्य परमात्मनः परिमाणोपदेश इत्यत्र ब्रमः 
हृद्यपेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ ॥ २५ ॥ 
सचंगतस्यापि परमात्मनो हृद्‌ येऽवस्थानमपेकष्यङ्गुष्ठमात्रत्वमिदसुच्यते । 
भामती 
प्रश्‍नोत्तरत्वादोश्ानभवणस्या विशेषतः । 
जीवस्य प्रह्मरूपत्वप्रस्यापनपरं वचः ॥ 
इह हि भूतभव्यमात्रं प्रत निरडकुश्मीज्ञानत्वं प्रतीयते । प्राक्‌ पृष्ट चात्र ब्रह्म, अन्यत्र धर्माद- 
न्यत्राधर्मादित्यादिना । तदनन्तरस्य सन्दर्भस्य तत्प्रतिवचनतोचितेति एतहे तदिति ब्रह्माभिधानं युक्तम्‌ । 
तथा चाङ्गुष्ठमात्रतया यद्यपि जीवो$वगम्यते, तथापि न तप्परमेतद्वाक्यं, किन्त्वडगुष्ठमात्रस्य जीवस्य 
ब्रह्मडूपताप्रतिपादनपरभ॒ । एवं तिरक्कुशमीशानत्व न सङ्घीचयितव्यम्‌ । न च ब्रह्मप्रश्‍नोत्तरता हातव्या, 
तेत यथा तत्त्वमसीति विज्ञानात्मनस्त्वम्पदार्थस्य तदिति परमात्मनेकत्वं प्रतिपाद्यते, तथेहाप्यडगुष्ठपरि- 
पितस्य विज्ञानात्मन ईशानश्रुत्या ब्रह्मभावः प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌ ॥ २४॥ 
® सवंगतस्याप परब्रह्मणो हृदयेऽवस्थानमपेक्ष्य इति & । जीवाभिप्रायम्‌ । न चान्यः परमास्मन 


भामती-ग्याख्या 
सिद्धास्त--अंगुष्ठमात्र' शब्द के द्वारा ब्रह्म का ही निर्देश मानना चाहिए, क्योंकि 
प्रश्‍नोत्तरत्वाद्‌ ईशानश्रवणस्याविशेषतः । 
जीवस्य ब्रह्मरूपत्वध्रत्यायनपरं वचः॥ 

“अन्यत्र घर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृताद। अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्तत्‌ पश्यसि 
_ तद्‌ वद”. ( कठो० १।२।१४ ) इस प्रशन के उत्तर में कहा गया है--“अंगुष्ठमात्रः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भ्रूतभव्यस्य स एंवाद्य स उ एव एतद्वे तत्‌॥” (कठो० २।४।१३) । 
अर्थात्‌ जिस अतीतानादि समस्त प्रपञ्च के नियन्ता परमेश्वर के विषय में प्रश्न किया गया 
है, वह निर्धूम ज्योति के समान देदीप्यमान अंगुष्ठमात्र हृदय में उपलब्ध होनेवाला यह पर 
ब्रह्म ही दवै-इस प्रकार प्रश्‍नोत्तररूप में प्रतिपादित ब्रह्मा ही अंगुष्ठमात्र पुरुष है, क्योंकि 
उसमें ही निखिल प्रपः का निरंकुश शासकत्व है और ब्रह्मविषयक प्रश्न के उत्तर वाक्य 
के द्वारा प्रतिपादित है। ब्रह्मविषयक प्रश्‍न के उत्तर में ब्रह्म का ही प्रतिपादन उचिततर है। 
यद्यपि 'अंगुष्ठमात्र' शब्द के द्वारा सहजतः जीव प्रतीत होता है, तथापि यहाँ 'अंगुष्ठमात्र' 
शब्द जीवपरक नहीं, किन्तु अंगुष्ठमात्रक जीव की ब्रह्मरूपता के प्रतिपादन में उसका तात्पर्ये 
निश्चित होता है । इस प्रकार न तो निरंकुश ईशानता का संकोच करने की आवशयकता रह 
जाती है ओर न प्रश्‍न और उत्तर वाक्यों को ब्रह्मपरता का परित्याग करना पड़ता है । अतः 
जैसे “तत्त्वमसि??--इस वाक्य के द्वारा त्वं पदाथंभुत जीव ओर तत्पदार्थरूप ब्रह्म की एकता 
का प्रतिपादन किया जाता है, वैसे ही यहाँ भी अंगुष्ठ परिमाण के जीव की ब्रह्मरूपता का 

प्रतिपादन “ईशानो भूतभव्यस्य”--इस वाक्य के द्वारा किया जाना युक्ति-युक्त है ॥ २४॥ - 
“सवंगतस्यापि परन्रहाशो; “हवमेश्वसानमऐेशप्नेस/०भाष्य में सर्वगत ब्रह्म का 


अड्युष्ठमात्रपुरुषस्य अहयत्त॒म, ], ऽतो सहित॒आसतोसंवल्ितम 


३८३ 
आकाशस्येव 'वंशपचोपेक्षमरस्निमात्रत्वम्‌। नहाञ्जसाऽतिमात्रस्य परमात्मनो4ङष्ठ- 
मात्रत्वमुपपद्यते । न चान्यः परमात्मन इह ग्रहणमहेतीशानशब्दादिभ्य इत्युक्तम्‌ । ननु 


प्रतिप्राणिभैद हृदयानामनवस्थितत्वात्तदपेक्षमप्यक्षष्ठमातत्व॑ नोपपद्यत इत्यत उत्तरः 
सुच्यते-मचुष्याधिकारत्वादिति । शास्त्रं ह्यचिशेषप्रबत्तमपि मचुष्यानेचाधिकरोति, 
शक्तत्वादर्थित्वादपयु द्स्तत्वादुपनयनादिशाखत्राच्चेति चणितमेतदधिकारलक्षणे ( जे० 
६१) । मञुष्याणां च नियतपरिमाणः कायः। औचित्येन नियतपरिमाणमेव चेषा- 
महुष्ठमात्रं हृदयम्‌ । अतो मनुष्याधिकारत्वाच्छास्त्रस्य मजुष्यहृदयावस्थानापेक्षमन्नुष्ठ- 
मात्रत्वसुपपन्नं परमात्मनः । यदप्युक्तं-परिमाणोपदेशात्स्मृतेश्च संसार्यवायमङ्गुष्ठमात्रः 
प्रत्येतव्य इति, तत्प्रत्युच्यते-'स आत्मा तत्वमसि’ इत्यादिवित्संसारिण दव सतोऽ 
भामती 

इह प्रहणमहंतीति न जीवपरमेतद्वावयमित्यथंः । ® मनुष्यानेव इति & त्रेर्वाणकानेवेति । ® अधित्वादू 
इति & अन्तःसंज्ञानां मोक्षमाणानां च काम्येषु कमंस्वधिरारं निषेघति। & शाक्तत्वाद्‌ इति & 
तिय्यंग्देवर्षीणामश्चक्तानामधिकारं निवत्तंयति & उपनयनादिशास्त्राचच इति ® शूद्राणामनधिकारितां 
दर्शयति & यदप्युक्तं परिमाणोपदेशात्‌ स्मृतेश्च इति ७ । यद्येतत्परमात्मपरं किमिति तहि जीव इहोच्यते ॥ 


ननु परमात्मेवोच्यताम्‌ , उच्यते च जीवः, तस्माज्जीवपरभेवेति भावः। परिहरति & तत्प्रत्युच्यते 


भामती-व्याख्या 
जो हृदय में अवस्थान कहा है, वह जीवभावापन्न ब्रह्म के अभिप्राय से कहा है, अन्यथा 
“सर्वगतस्य हृदयेऽवस्थानम्‌'-एऐसा कहना परस्पर विरुद्ध पड़ जाता है, अतः यहाँ 'सवंगतं 
यदू ब्रह्म जीवभावापन्नस्य तस्य हृदयेऽवस्थानम्‌'-ऐसी योजना विवक्षित है। “न चान्यः 
परमात्मन इह ग्रहणमहंति”-इस भाष्य का अर्थ है--“अंगुष्ठमात्र: पुरुष” एतद्वाक्यं जीवपरं 
न भवति”, अर्थात्‌ उक्त वाक्य के घटकीभूत 'अंगुष्ठमात्र' पद के द्वारा जीव का निर्देश होने 
पर भी पुरा वाक्य जीवपरक नहीं हो सकता, क्योकि 'सर्वेशानत्व का जीव में सामञ्जस्य 
नहीं होता । “शास्त्रं मनुष्यानेवाधिकरोति”--इस भाष्य में 'मनुष्य' पद केवल त्रेवणिकपरक 
है, क्योंकि अप्शुद्राधिकरण ( ज॑. सू. ६११२५ ) में निश्चय किया गया है कि “स्वाध्यायोऽ- 
ध्येतव्यः”--इत्यादि विधि वाक्यों का ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य'-इन तीन वर्णो को ही 
अधिकारी माना गया है । श्रौत कमं के अधिकारी व्यक्ति के ( १ ) अथित्व ( कामनातत्त्व ) 
(२) शक्तत्वश ( ३) अनिषिद्ध, (४) उपनयनादि संस्कारःयुक्तत्व-ये चार विशेषण 
माने गए हैं । उनमें अथित्व विशेषणं के द्वारा अन्तःसंज्ञक ( स्थावरादि एवं निष्काम मुमुक्षु 
पुरुषों का काम्य कर्मों में अधिकार निवृत्त ( निषिद्ध ) किया गथा है, शक्तत्व विशेषण के द्वारा 
तियंक्‌ ( पशु-पक्ष्यादि ), देवगण एवं ऋषिगणों का कमं में अधिकार वजित किया गया है, 
क्योंकि जैसे मनुष्य इन्द्रादि देवों के उद्देश्य से हविरादिगत स्वत्व का त्याग ( याग ) कर 
सकते हैं, वैसे इन्द्रादि देवगण अपने उद्देश्य से स्वत्व का त्याग और परस्वत्वाःपादन नहीं 
कर सकते । वसिष्ठादि ऋषिगण भी आर्षयवरण के अवसर पर अपने से भिन्न वसिष्ठादि को 
वरण नहीं कर सकते । उपतयनादि संस्कारों द्वारा शूद्रादि असंस्कृत मनुष्यों का कर्म में 
अधिकार समाप्त किया गया है। जैमिनि-सूत्रों के छठे अध्याय में अधिकार की विस्तृत चर्चा 
की गई है । प्रि 


हर 


“यदप्युक्त परिमाणोपदेशात्‌”--इस भाष्य के द्वारा जो इस शङ्का का अनुवाद किया 


गया है कि 'यदि उक्त वाक्य ब्रह्मपरक है, तब उसमें जीव का निर्देश क्यों किया गया ! ब्रह्म 


का ही निर्देश करना चाहिए था, किन्तु जीव का निर्देश अंगुष्ठमात्रः शब्द के द्वारा किया ७ 
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भन ग श्रहींसक्रराडरभाष्यम) Kosha [ अ. १ पा. ३ स्‌. २६ 


कुष्ठमात्रस्य ब्रह्त्वमिदसुपदिश्यत इति । छ्विरूपं हि वेदान्तवाक्यानां प्रवृत्ति, कचित्पर- 
मात्मस्वरूपनिरूपणपरा, कचिद्विज्ञानात्मनः परमात्मेकत्वोपदेशपरा। तदत्र विज्ञाना- 
त्मनः परमात्मनेकत्वमुपदिश्यते, नाकुष्ठमातत्वं कस्यचित्‌ | प॒वमेवार्थ परेण स्फुटी: 
करिष्यति-'अज्ुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा सदा जनानां हृदये संनिविष्टः । तं स्वाच्छ- 
रोरात्प्रवृहेन्मुज्ञादिवेषीकां घैयंण । तं विद्याच्छुक्रमस्चतम” ( का० २।६।१७ ) इति ॥२णा। 


( ८ देवताधिकरगमस्‌ । खू० २६-३३ ) 

तदुपर्यपि बादरायणः संभवात्‌ ॥ २६ ॥ 

अङगुष्ठमात्रशचुति मं जुष्यहृदयापेक्षा मदुष्याधिकारत्वाच्छासरस्येत्युक्तं तर्प्रसङ्गनेद्‌- 

मुच्यते । बाढम्‌, मजुष्यानधिकरोति शास्त्रम्‌ , नतु मनुष्यानेवेतीह त्रह्मक्षाने नियमो- 

ऽस्ति । तेषां मजुष्याणासुपरिष्टाद्ये देवादयस्तानप्यधिकरोति शास्त्रिमिति बादरायण 

आचार्यो मन्यते । कस्मात्‌ ? संभवात्‌ । संभवति हि तेषामप्यथित्वाद्यघिकारकारणम्‌ । 

तत्रार्थित्वं तावन्मोक्षविषयं देवादीनामपि संभवति विकारविषयविभूत्यनित्यत्वालोच- 

नादिनिमित्तम्‌ । तथा सामर्थ्यमपि तेषां संभवति, मन्त्रार्थवादेतिहासपुराणलो केभ्यो 
_ tn MM 


/ 


- भामती 
इति & । जीवस्प-हि तत्वं परमात्मभावः, तद्वक्तत्यम्‌ , न च तञ्जीवमनभिधाय शक्यं वक्तुमिति जीव 


उच्यत इत्यर्थः ॥ २५ ॥ 


—oro 

देवर्षीणां ब्र ह्मविज्ञानाधिकारचिन्ता समन्वयलक्षणिऽसङ्गतेत्यस्याः प्रासङ्गिकों सङ्गति दर्शयितृ 
प्रसङ्गमाह & मङ्गृषठमात्रश्चतिः इति &। स्यादेतद्‌ देवादीनां वबिविधविचित्रानन्दभोगभागिनां 
चेराग्याभावान्नाधित्वं ब्रह्मविद्यायामित्यत आह ® तत्राथित्वं ताबन्मोक्षविषयम्‌ इति ® । क्षयातिशय- 
योगस्य स्वर्गाद्यपभोगे$पि भावावस्ति वेरा ग्यमित्यथंः । ननु देवादीनां विग्रहाद्यभावेनेर्दरियार्थसन्निकषंजायाः 
प्रमाणादिवृत्तेरनुपपत्तेरविद्वत्तवा सामर्थ्याभावेन नाधिकार इत्यत . आह & तथा सामथ्यंमपि तेषाम्‌ 


भामती-व्याख्या 
जाता है, अतः उक्त वाक्य जीवपरक ही है, ब्रह्मपरक नहीं।' उस शङ्का का परिहार किया 
जाता है--“तत्पत्युच्यते” | आशय यह है कि जीव के ब्रह्मत्वरूप वास्तविक स्वरूप का 
उपदेश विवक्षित है, वह जीव के स्वरूप का अभिधान न करके नहीं किया जा सकता, अत! 
'अडगृष्ठमात्र' शब्द के द्वारा जीव का अभिधान किया गय! है।॥ २५॥ 
— e055 

“इन्द्रादि देवताओं को भी ब्रह्मज्ञान में अधिकार है'--यह विचार यद्यपि इस समन्व- 
याध्याय में संगत नहीं, तथापि प्रासङ्गिक संगति को लेकर वह विचार किया गया है--ऐसा 
भाष्यकार कह रहे हैं-“अंगुष्ठमात्रश्रृतिमंगुष्यहदयापेक्षया, मनुष्याधिकारत्वाच्छास्त्रस्येत्यु- 
क्तम्‌ , तत््रसङ्गेनेदसुच्यते ।” 'देवगण स्वगं के त्रिविध आनन्दप्रद भोगों में लिप्त हैं, उन्हें 
उससे वैराग्य न होने के कारण ब्रह्मविद्या में प्रवृत्ति क्योंकर होगी ? इस शङ्का का समाधान 
है--“तत्राथित्व॑ तावत्‌ मोक्षविषयं देवादीनामपि सम्भवति”। अर्थात्‌ स्वगं-सुखादि में भी 
क्षयित्व और उत्कर्षापकर्षभाव (न्युनाधिकरूपता) आदि दोषों के कारण बेराग्य हो जाता है, 
वैराग्यःहो जाने पर मोक्षाथिता सम्भव हो जाती है । 'देवगणों का शरीरादि न होने के कारण 
इर्दरियार्थ-सम्निकर्ष-सापेक्ष प्रमाणादि व्यवहार क्योंकर होगा ? एवं वेदाध्ययनादि सामर्थ्ये का 
अभाव होने के कारण ज्ञान मे. ८मी- अधिकार, बगे होगा हुस प्रश्‍न का उत्तर हैं-- तथा 


देवताया विग्रहाद्मच्वमू ).., By डिन्रीसहितआमतीसंत्रलितस, ३८५ 


चिग्रहवचाद्यवगमात्‌। न च तेषां कश्चिरप्रतिषेधोऽस्ति। नचोपनयनशास्रेणेषामधिः 
कारो निवव्यत, उपनयनस्य वेदाध्ययनार्थत्वात्‌। तेषां च स्वयंप्रतिभातवेद्र्वात्‌। 
अपि चषां विद्यात्रहणाथ ब्रह्मचयादि दर्शयति -“पकशतं ह चे वर्षाणि मघवान्प्रजापती 
ब्रझचयं पुचास? ( छा० ८।११।३ ), थ्रृणुव वारुणिः । वरण पितरमपससार । अधीहि 
भगवो ब्रह्म” ( ते० ३१ ) इत्यादि । यदपि कर्मस्वनधिकारकारणमक्तम्‌-“न देवानां 
देवतान्तराभाचात्‌ः ( जे० ६।१।६ ) इति, 'न ऋषीणामार्षेयान्तराभावात्‌? ( जें० ६१७ ) 
इति । न तद्वि्यास्वस्ति । न हीन्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रियमाणानामिन्द्राद्यद्देशेन किचि- 
त्कृत्यमस्ति न च भृग्वादीनां भुग्वादिसगोत्रतया । तस्माद्देचादीनामपि विद्यास्वचि- ˆ 
कारः केन वायते? देवाचधिकारेऽप्यङ्गुष्ठमात्रश्रतिः स्वाङगुष्ठापेक्ष्या न 
चिरुध्यते । २६ ॥ [ | 


भामती ७ 

इति & । यथा च मन्त्रादिभ्यस्तदवगमस्तथोपरिष्टादुपपादयिष्पते । ननु शाद्रवदुपनयनासम्भवेनाध्ययना- 
भावात्तेषामनधिकार इत्यत आह &न चोपनयनश्षास्त्रेण इति&-। न खलु विधिवद्‌ गुरुमुखाद्गुह्ममाणो वेदः 
फलवरकर्मत्रह्वावबोधहेतुः, अपि त्वध्ययनोत्तरकालं निगमनिरक्त-व्याकरणादिविदितपदतदथंसङ्गतेरघिगत- 
शाब्दन्यायतत्त्वस्य पुंस; स्मय्यंमाण; स च मनुष्याणामिह जन्मनीव देवादीनां प्राच भवे विधिवदघीतीनाम्‌ 
आम्नाय इह जन्मति स्मय्यंमाणोऽत एव स्वयं प्रतिभातो वेदः सम्भवतीत्यथंः। न च कर्मानधिकारे 
ब्रह्मविद्यानधिकारो भवतीत्याह ® तदपि कर्मस्वनधिकारकारणमुक्तम्‌ इति ® । वस्वादीनां हि न वस्वा- 
द्यन्तरमस्ति, नापि भृग्वादीनां भृग्व(द्यन्तरमस्ति । प्राचां चसुभृगप्रभुतीनां , क्षीणाधिकारत्वेनेदानों 
देवषित्वाभावादित्यर्थः ॥ २६॥ 


भामती -व्याख्या 
सामर्थ्यमवि तेषां सम्भवति, मन्त्रार्थवादेतिहासपुराणलोकेभ्यो विग्रहवत्त्वावगमात्‌” । मन्त्रादि 
के द्वारा देवों के विग्रहादि का प्रतिपादन विस्तारपूर्वक आगे किया जा रहा है । उपनयनादि 
संस्कारों की आवश्यकता देवताओं को नहीं, क्योंकि वेदाध्ययन के लिए ब्राह्मणादि का उप- 
नयन किया जाता है किन्तु वेदाध्ययन के बिना ही देवताओं को स्वभावतः वेदार्थ-ज्ञान होता 
है--'तेषां च स्वयं प्रतिभातवेदत्वात्‌'' । आशय यह है कि सविधि गुरु-मुख से वेद का अध्ययन 
कर लेनेमात्र से वेदार्थ का पूणं ज्ञान नहीं होता, अपितु अध्ययन के पश्चात्‌ निघण्डु निरुक्त, 
व्याकरणादि की सहायता से जिस व्यक्ति ने पद-पदार्थःसंगति का सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त कर 
लिया है, उस पुरुष के द्वारा स्मर्यमाण वेद अभिलषित वेदार्थंरूप काये का यथावत्‌ ज्ञान 
उत्पन्न करता है । वह स्मर्यमाण वेद-मनुष्यों का तो इसी जन्म में अधीत होता है, किन्तु 
देवताओं का पूर्वजन्म में अधीत वेद इस जन्म में स्मर्यमाण होकर कर्मावबोघक होता है। 
इसीलिए देवताओं का वेद स्वयं प्रतिभात कहा जाता है । कमें में अधिकार न होने के कारण 
ज्ञान में भी अधिकार नहीं होता- ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि भाष्यकार कहते हैं--“यदपि 
` क्र्मस्वनधिकारकारणमुक्तमू--न देवानां देवतान्तराभावात्‌” (जे० सू० ६१।६ ) । इतिन 
तढिद्यास्वस्ति” । अर्थात्‌ जैसे कर्म में इन्द्रादि य के लिए ऐन्द्रादि कर्मो में अपने ss 
सिन्त इन्द्रादि देवतांओ की अपेक्षा होती है, वैसे ज्ञान में किसी प्रकार की वेसी अपेक्षा नहीं 
होती । वस्वादि देवों को वसुदेवताक कमं में अधिकार इसलिए नहीं कि उनसे भिन्न वस्वादि 
देवताओं की सत्ता नहीं मानी जाती, किन्तु ज्ञात में सभी देवताओ' को अला 


निराबाध है ॥ २६॥ 
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विरोध! कर्मणीति चेन्नानेकप्रतिपत्तेदेशनात्‌ ॥ २७ ॥ 

स्यादेतद्‌ , यदि विग्रहवस्वाद्यभ्युपगमेन देवादीनां विद्यास्वधिकारो वर्ण्येत । 
विग्रहवस्वादत्विगादिवदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसंनिधानेन कर्माङ्गभावो 5भ्युपगम्येत । 
तदा च चिरोघः कर्मणि स्यात्‌ । नहीन्द्रादीनां स्वरूपसंनिधानेन यागे<क्ञभावो दृश्यते । 
नच संभवति; बहुषु यागेषु युगपदेकस्येन्द्रस्य स्वरूपसंनिधानताचुपपत्तरिति चेत्‌ , 
नायमस्ति विरोधः, कस्मात्‌? अनेकप्रतिपत्तः । पकस्यापि देवतात्मनो युगपदनेक- 

_ भामती 

मस्त्रादिपदसमन्वयात्प्रतीयमानोऽर्थः प्रमाणान्तराविरोधे सत्युपेयः, न तु विरोधे। प्रमाणान्तर- 
विरुद्धं चेदं विग्रहवरवादिदेवतायाः, तस्माद्यतमानः प्रस्तर इत्यादिवदुपचरितार्थो मन्त्रादिवर्याख्येयः । 
तथा च बिप्रहाद्यभावाच्छब्दोपहितार्थोऽर्थोपहितो वा शाब्दो देवतेत्यचेतनत्वान्नेतास्थाः ववचिदप्यधिकार 
इति शङ्कार्थः । 

निराकरोति छन, कस्माद ? अनेकरूपप्रतिपत्तेः® । सेव कुत इत्पत आह &दर्शनात्‌$ । श्रुतिषु 
स्मृतिषु च । तथा ह्येकस्यानेककायनिर्माणमदर्शनाद्वा न युज्यते, बाधदशंनाद्वा ? तत्रादश॑नमसिद्धं, श्रुति- 
स्मृतिभ्यां दर्शनात्‌ । न हि लोकिकेन प्रमाणेतादृष्टत्वादागमेन दृष्टमदृष्ट भवति । मा भूद्यागादीनामपि स्वः 
गादिसाघनत्वमदुष्टमिति । मनुष्यशरीरस्य मातापितृसंयोगजत्दनियमात्‌ असति पित्रोः संयोगे कुतः संभवः ? 


भामती-व्यःख्या 
शङ्का मन्त्र) अथंवाद, इतिहास और पुराणादि के घटकीभूत पदों के हारा प्रतीयमान 
वस्तु-तत्त्व को तभी #वीकृत किया जा सकता है, जब कि किसी अन्य प्रमाण का विरोध न 
होता हो, किन्तु देवताओं के शरीरादि का प्रतिपादन प्रमाणान्तर से विरुद्ध है, अत: देव- 
विग्रहादि के प्रतिपादक वाक्यों को वैसे ही अ्थंवादमात्र मानना होगा, जेसे-“यजमानः 
प्रस्तर!” ( तै. सं. २।६।५।३ ) यह वाक्य । [ भाष्यकार ने स्पष्ठ कहा है--“यच्चोक्त स्मृत्युप- 
चारान्याथंदर्शनेविग्रहवती भुङक्ते चेति। तन्न, स्मृतेमन्तरार्थवादमूलत्वात्‌” ( शाबरभाष्य पृ. 
१६५३ ) ] शरीरादि से रहित देवता का स्वरूप केवल इन्द्रादि शब्द अथवा उसका यौगिक 
अर्थ ही माना जा सकता है, जो कि चेतन नहीं, जड़मात्र है, अतः कमं या ज्ञान में कहीं भी 
उसको अधिकार नहीं । व 
समाधान--उक्त शङ्का निराकरण करने के लिए भाष्यकार कहते हैं--“नायमस्ति 
विरोधः, कस्मात्‌ ? अनेकप्रतिपत्ते:” । एक देवता का समानकालिक अनेक कर्मों में उपस्थित 
हो जाना प्रमाण-विरुद्ध नहीं, क्योंकि एक देवता अनेक रूप धारण कर सकता है, वेसा ही 
श्रुतियों और स्मृतियो में देखा जाता है । आशय यह है कि एक देवता की अनेकरूपापत्ति 
कया योगिजनों के अनेक काय-निर्माण का अदर्शन होने के कारण नहीं मानी जा सकती? 
अथवा भनेकरूपापत्ति में कोई प्रबल बाधक उपलव्ध होता है ? प्रथम हेतु योगियों के अनेक- 
शरीर-निर्माण का अदशंन भसिद्ध है, क्योंकि श्रुतियों से लेकर स्मृतियों तक योगियों के 
अनेक शरीर-निर्माण की गाथाएँ प्रसिद्ध हैं। जो पदार्थं आगम प्रमाण से सिद्ध है, वह केवल 
लौकिक प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अनुमोदित न होने के कारण असिद्ध नहीं हो जाता, जैसे कि 
लै से प्रमाणित यागादिगत स्वगं-साधनता प्रत्यक्षतः अदृष्ट होनेमात्र से निवृत्त 
न 
शङ्का -एक देवता की अनेकरूपापत्ति में बाधक उपलब्ध होने के कारण वह सम्भव 
नहीं । अनेकरूपापत्ति की बाधक युक्ति यह है कि जो शरीर माता-पिता के संयोग से उत्पन्न 
होता है, वह शरीर माता-पिता के संयोग के बिना केसे बन जायगा? यदि वह अपनी 
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स्वरूपप्रतिपत्तिः संभवति । कथमेतदवगस्यते ? दशनात्‌। तथा हि -'कति देवाः 
इत्युपक्रम्य 'चयश्च जी च शता त्रयश्च त्री च सहस्रा” इति निरुच्य 'कतमे ते! इत्यस्यां 
भामती 
सम्भवे वाऽनग्नितोऽपि धूमः स्यादिति बाधदर्शनमिति चेत्‌ , हन्त कि शरीरत्वेन हेतुना देवाबिशरीरमपि . 
मातापितृसंयोगजं सिषाधयिषसि । तथा चानैकान्तो हेत्वाभास: । स्वेदजोद्िउजाना शरीराणामतद्धेतु- 
त्वात्‌ । इच्छामात्रनिर्माणत्वं देहादीनामदुष्टचरमिति चेत्‌ , न, भूतोपादानतवेनेच्छामात्रनिर्माणत्वासिद्धे। । 
भूतवशिनां हि देवादीनां नानाकायचिकीर्षावश्ञादृभूतक्रियोत्पत्तो भूतानां परस्परसंयोगेन नाना- 
कायसमृत्पादात्‌ । दृष्टा च वशिन इच्छावशाद्वश्ये क्रिया, यथा विषविद्याविद इच्छामात्रेण विषशकल- 
प्रेरणम्‌ । न च विषविद्याविदो दशनेनाधिष्ठानदशँचाद्वयव हितविप्रकृष्टभूतादर्शनादृदेवादीनां कथमधिष्ठान- 
मिति वाच्यम्‌ । काचाश्रपटलपिहितस्य वि प्रकृष्टस्य च भोमशनेश्चरादेदंशनेन व्यभिचारातु । असक्ताश्च 
दृष्टयो देवादीनां काचाश्नपटलादिवन्महीसहीघरादिभिनं व्यवधोयस्ते। न चास्मदादिवत्तेषां शारी रित्वेन 
च्यवहितविप्रकृष्टादिदशंनासम्भवोऽनुमीयत इति वाच्यम्‌ । आगमविरोधिनोऽनुमानस्योत्पादायोगात्‌ । अन्त- 
धान चाञ्जनादिना भनुजादीनामिव तेषां प्रभवतामुपपद्यते, तेन सञ्चिहितानामपि न क्रतुदेशे दर्शनं 
भविष्प्रति । तस्मात्‌ सुक्तमनेकप्रतिपत्तेरिति । ® तथाहि कति देवा इत्युपक्रम्य इति ® । वेशवदेवशस्त्रस्य 
भामती=व्याख्या । 
कारण-सम्पत्ति के बिना ही बन सकता है, तब बिता अग्नि के घूम और शब्दादि के बिना ही 
शाब्दबोधादि कार्यं होना चाहिए, किन्तु नहीं होता । इसी प्रकार अपनी सामग्री के बिना 
अनेक शरीरों की रचना नहीं हो सकती । 4 
समाधान- देवता के शरीर में यदि शरीरत्वरूप हेतु के द्वारा माता-पितृसंयोग- 
जन्यत्व सिद्ध किया जाता है, तो वैसा सम्भव नहीं, क्योंकि “यत्र यत्र शरीरत्वम्‌, तत्र तत्र 
मातापितृजन्यत्वम्‌”--यह नियम व्यभिचरित है, जैसे कि जुभां आदि स्वेदज ओर 
वृक्षादि उद्धिज्ज शरीरों में शरीरत्व रहने पर भी मातापितृसंयोगजन्यत्व नहीं होता । फिर 
भी उपादानकारणीभूत पृथिव्यादि भ्रुतो के विना इच्छामात्र के द्वारा भौतिक शरीर का 
निर्माण क्योंकर होगा? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि योगिजनों की इच्छा 'भूतजातमन्तरा 
शरीरं जायताम्‌"--ऐसी नहीं होती अपितु भूतवगे उनके वश में होते हैं, अतः उनका भूतों 
को सीधा आदेश होता है कि "भुतानि शरीरमारभन्ताम्‌', फलतः परस्पर संयुक्त पाँच भूतो 
के द्वारा अभीष्ट शरीरों की रचना वैसे ही हो जाती है, जैसे सर्पादि के विष को उतारनेवाले 
मान्त्रिक की इच्छा से विष के परमाणु सक्रिय होकर नीचे उतरने लग जाते हैं। मान्त्रिक 
को जैसे रोगी के शरीर में विष की तरङ्ग दिखाई देती है, अतः वह उसका अधिष्ठाता 
( सञ्चालक ) हो जाता है, वैसे ही योगियों और देवताओं के द्वारा सभी भूत सञ्चालित हो 
जाते हैं । जैसे शीशा, अभ्रक और मेघादि पारदशेक-पदार्थों को मानवीय दृष्टि पार कर जाती 
है, वैसे ही योगियों और देवताओं को दृष्टि पवेतादि को भी पार कर दूरदूर तक फैल जातो 
है। उनकी दृष्टि किसी भी पदार्थ से अवरुद्ध नहीं होती । जब कि साधारण दृष्टि मंगल, बुध 
और शनेश्वरादि ग्रहों तक पहुँच जाती है, तव योगिजनों की दृष्टि व्यवहित और विप्रकृष्ट 
पदार्थों को क्यों न ग्रहण कर लेगी ? 'देवादीनां शरीरं न व्यवहितं गृल्हाति, शरीरत्वाद, 
अस्मदादिशरीखत्‌'--यह अनुमान देवशरीर-प्रतिपादक pe ss 
ड | गत का अनुमान न नस 
इसके द्वारा व्यवहितादि पदाथ | ह ०० गन हो जाने की शत बे हो ती 
पर देवता दिखाई इस लिए न जे अतीत कोक ती है। 
है, जैसे नेत्र में अभिमन्त्रित अज्षनादि के प्रयोग से मत में अन्तर्धान की शक्ति आ जा 
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पृच्छायाम्‌ “महिमान एवेषामेते त्रर्याखशत्वेव देवा” ( बु० ३।९।१,२ ) इति निबंचती 
अतिरेकेकस्य देवतात्मनो युगपदनेकरूपतां दर्शयति। तथा चर्याञशतो5पि षड- 
स्तभावक्रमेण 'कतम पको देव इति प्राण? इति प्राणेकरूपतां देवानां दशंयन्ती तस्ये. 
द भामती 
हि निचिदि कति देवा इत्युपक्रम्य निविदेवोत्तर॑ दत्तं शाकल्याय याज्ञवल्क्येन & त्रयश्च त्री च शता 
त्रयश्च त्री च सहत्न इति & । निविज्ञाम झस्यमानदेवतासंख्यावाचकानि मन्त्रपदानि । एतदुक्तं भवति 
देइवदेवस्य निबिदि कति देवाः झस्यमानाः प्रसंख्याता इति शाकल्येन पृष्ट याज्ञवहक्यस्योत्तरं त्रयश्च त्री 
च शतेत्यादि । यावस्संख्याका वेइवदेवनिविदि संख्याता देवास्त एतावन्त इति । पुनश्च शाकल्येन कतमे 
त इति संख्येयेषु पृष्टेषु याज्ञवल्वयस्योत्तर महिमान एवैषामेते त्रर्यास्त्रशत्वेव देवा इति । अष्टौ वसव 
एकादश रद्रा द्वादशादित्या इन्द्रश्च प्रजापतिश्चेति त्रयरित्रवाद्वेवाः । तत्राग्निश्व पृथिवी च वायुश्चान्त रिक्ष 
चादित्यश्च द्यश्च चन्द्रमाश्च नक्षत्राणि चेति वसवः । एते हि प्राणिनां कर्मफलाश्रयेण कायंकारणसङ्घात- 
रूपेण परिणमन्तो जगदिदं सबं वासयन्ति, तस्माद्वसवः । कतमे रुद्रा इति दशमे पुरुषे प्राणाः । बुद्धि" 
कर्मेन्द्रियाणि दश, एकादशं च मत इति । तदेतानि प्राणाः, तदृवृत्तित्वात्‌ । ते हि प्रायणकाल उत्क्रा- 
मन्तः पुरुषं रोदयन्तीति रुद्राः । कतम आदित्या इति द्वादशमासाः संवत्सरस्यावथवाः पुनःपुनः परिबतं- 
मानाः प्राणभृतामायू षि च कर्मफलोपभोगं चादाय यन्तीस्यादित्याः । अशनिरिन्द्रः स हि बलं सा हीन्द्रस्य 
परमा ईशता तया हि सर्वान्‌ प्राणिनः प्रमापयति तेन स्तनथित्नुरशषनिरि्द्रः । यज्ञः प्रजापतिरिति, 
यज्ञसाधनं च यज्ञरूपं च पशवः प्रजापतिः । एत एव त्रयास्त्रशद्देवा: षण्णासरिनपु थिवीवाय्बन्तरिक्षादित्य- 
दिवां महिमानो न ततो भिद्यन्ते । षडेव तु देवाः । ते तु षर्डाग्व पृथिवीं चेकोङुत्यास्तरिक्षं वायुं चेकी कृत्य 
दिवं चादित्यं चेकीकृत्य त्रयो लोकास्त्रय एव देवा भवन्ति । एत एव च त्रयोऽश्नप्राणयो रन्तभं वन्तोऽन्न- 
प्राणौ हो देवो भवतः । तावप्यध्यरद्धों देव एकः। कतमोऽध्यद्धः । योऽयं वायुः पवते। कथमयमेक 


भामती-व्यार्या 
्रुतियों के द्वारा देवताओं का अनेकरूप धारण करना प्रतिपादित हे-—“अनेकप्रतिपत्तेः” । 
वेशवदेवदेवताक शस्त्र ( अप्रगीत स्तोत्र ) के निवितसंज्ञक मन्त्र में “कति देवा:?--ऐसा प्रश्न 
- उठा कर उत्तर दिया गया है कि “त्रयश्च त्री च शता त्रयश्च सह्रा” अर्थात्‌ तीन हजार तीन 
सौ छः । शाकल्य ने फिर प्रश्‍न उठाया- “कतमे ते?” याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया-- 
“महिमानः एवैषामेते त्रयस्त्रिशच्त्वेव देवाः” ( वृह उ. ३।९।२ ) । अर्थात्‌ यह तो देवशरीरों 
का विस्तार है, वस्तुतः देवता तेतीस ही है-आठ वसु [ (१) अग्नि, (२) पृथिवी, (३) वायु, 
(४) अन्तरिक्ष, (१) आदित्य, (६) दयु, (७) चन्द्रमा (और (८) नक्षत्र ], ग्याहर रुद्र ( पाँच 
कर्मेन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय और एक मन ), बारह आदित्य ( १२ मास ), इन्द्र और प्रजापति । 
अग्नि आदि आठों तत्त्व प्राणों को अपने में बसाते या वास के योग्य बनाते हैं, अतः उन्हें 
वसु कहते हँ । कथित एकादश इन्द्रिय महाप्रयाण के समथ जीव को रुलाते ( रोदन कराते ) 
हैं, अतः वे रुद्र शब्द से अभिहित किए गए हैं। बारह मास पुरुष की आयु का आदान (क्षय) 
करने के कारण आदित्य कहे जाते हैं। अशनि (बज्र) ही यहाँ इन्द्र है, क्योंकि वह इन्द्र का वह 
महान्‌ ऐश्वर्य ( बल ) है, जिसके द्वारा इन्द्र सभी प्राणियों की मृत्यु कर देता है। यज्ञ एवं 
यज्ञ के साधनीभूत पशु ही प्रजापति हैं । 
रं ऊपर चचचित तेतीस देवता जिन छः देवताओं के अन्तगंत होते हैं, वे आठ वसुओं 
में से अग्नि भौर प॒थिवी एवं अन्तरिक्ष और वायु को एक में मिला देने से छ! सम्पन्न होते 
हैं। उन छहों में से भी अग्नि और पृथिवी, अन्तरिक्ष और वायु, दु और आदित्य का एकी- 
करण कर देने से तीन ही देवता” रह'जासे० हंक भेव्सीनोंभी!-्भन्न और प्राण--इन दोनों में 
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वेकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपर्ता दर्शयति । तथा स्मृतिरपि-'आत्मनो वे शरीराणि 
बहूनि भरतपेभ ॥ योगी कुर्याद्वल प्राप्य तेश्च सर्वेमहीं चरेत्‌ ॥ प्राप्चुयाद्विषयान. 
केश्चित्केश्चिढुग्न तपश्चरेत्‌ । संक्षिपेत्य पुनस्तानि सूर्यो रश्मिगणानिव ॥' इत्येवंजा- 
तीयका प्रात्ताणिमाचेश्वयाणां योगिनामपि युगपद्नेकशरीरयोगं दर्शयति, किसु 
चक्तव्यमाजानसिद्धानां देवानाम्‌? अनेकरूपप्रतिपत्तिसंभवाच्चेकेका देवता बडुभी 
रूपेरात्मानं प्रविभज्य चडुषु यागेषु युगपदङ्गमाचं गच्छतीति। परेश्च न इश्यते 
न्तधानादिक्रियायोगादित्युपपद्यते । अनेकम्रतिपत्तदेर्शनादित्यस्यापरा व्याख्या-- 
वित्रहवतामपि कर्माङ्गभावचोदनास्वनेका प्रतिपत्तिदंश्यते। कचिदेको ऽपि विश्रइवान- 
नेकत्र युगपदङ्गमाचं न गच्छति, यथा बहुभिर्मोजयद्धिनेको ब्राह्मणो युगपदू भोजयते । 
कचिच्चेकोऽपि. विग्रहवाननेकत्र युगपदङ्गभावं गच्छति, यथा बहुसिनं मस्कुवाणेरेको 

भामती १ । 
एताध्यद्धंः, यदस्मिन्‌ सति सर्बमिदमध्यर्डादर्वाद्ध प्राप्नोतीति । तेनाध्यद्ध॑ इति | कतम एक इति, स॒ 
एवाध्यद्धं: प्राण एको ब्रह्म । सवंदेवात्मत्वेन बुहस्वाद्ब्रह्वा तदेव त्यदित्याचक्षते परोक्षाभिधायक्रेन शाब्देन, 
तस्मादेकस्येव देवस्य सहिमवशाद्युगपदनेकदेवरूपतामाह श्रुतिः । स्मृतिश्च निगदव्याख्याता । अपि च 
पृथग्जनानासप्युपायानुष्ठानवक्ञात्प्रासताणिमाद्येश्‍वर्याणा युगपधानाकायतिर्माण शूयते, तत्र केव कथा देवानां 
स्वभावसिद्वानामित्याहू & प्राप्ताणिमाद्येइवर्याणां योगिनाम्‌ इति & । अणिमा रिमा महिमा प्राप्ति 
प्राकाम्यमीशित्वं वशित्वं यत्रकामावसायितेत्येशवर्याण । ® अपरा व्याख्या इति &। अनेकत्र कमंणि 
युगपदङ्ग भावप्रतिपत्तिरङ्गभावगमनं, तस्य वर्शनातु । तदेव परिस्फुट दशंयितँ व्यतिरेकं तावदाहु 
& बवचिदेकः इति ७ । न खलु बहुषु श्राद्धेष्वेको ब्रह्मणो युगपदङ्गभावं गन्तुमहेति । एकस्यानेकत्र 


भामती-व्याख्या । 
अस्तुर्भुक्त हो जाने पर दो देवता भौर उन दोनों का एकीकरण करने पर एक ही प्राणरूप 
देवता रहता है, जिसे अध्ये ( वृद्धिंगत, बृहत्‌ अथवा बृहुंयिता ) हो जाने के कारण ब्रह्म दै 
एवं परोक्षार्थक 'त्यत्‌' पद के द्वारा अभिहित होता है । इस प्रकार श्रुति एक देवता की 
अनेकरूपता का प्रतिपादन करती है । स्मृतिकारों ने तो अत्यन्त स्पष्ट शब्दों में कहा है कि 
थोगिगण अपने योग बल के द्वारा अपने अनेक शरीर घारण कर सम्पूर्ण पृथिवी पर विचरने 
लगते हैं। कतिपय शरीरों के माध्यम से विषयोपभोग और कतिपय शरीरों से उग्र तपश्चरण 
करते हैं। अन्त में योगी अपने उन सभी शरीरों का वैसे ही उपसंहार कर लेता है, जेसे 
सायं काल में सूर्य अपनी समस्त रश्मियों को समेट लेता है । 

(९) अणिमा ( अपने शरीर को अत्यन्त सुक्ष्म कर लेना), ( २) महिमा ( शरीर 
को विशाल बना लेना), ( ३) लघिमा ( शरीर को रुई से भी हल्का बना लेता), (४) प्राप्ति 
(पृथिवी पर बैठे-बैठे हाथ को इतना लम्बा कर देना कि चन्द्रादि को भी छू ले) (५) ईशिता 
(सृष्टि और प्रलय की शक्ति का लाभ), (६) वशिता ( समस्त जगत्‌ के नियमन का 
सामर्थ्यं ), (७) प्राकास्य (इच्छा का अतभिघात ) और (८) यत्र कामावसायिता 
( संकल्पित वस्तु का तुरन्त लाभ ) इत्यादि सिद्धियाँ जब कि एक साधारण मनुष्य को भी 
योगबल से मिल जाती हैं, तव आजान-सिद्ध देवताओं के लिए कहना ही क्या ? 

“अनेकप्रतिपत्तेदंशंनात्‌”--इस सूत्रांश की अस्य व्याख्या भ्रस्ठुत की जाती है 
“अपरा व्याख्या” । शरीरधारी प्राणियों में भी विविधता पाई जाती है कि कोई व्यक्ति 
एक ही समय अनेक कर्मों का अङ्ग नहीं बनता, जैसे विभिस्त स्थानों में अनेक यणमात्तों के 


द्वारा दिए जानेवाले नरह्मःभजों में एक ब्राह्मण सवत्र भाग नहीं ले सकता और कहीं एक ही 
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ब्राह्मणो युगपन्नमस्क्रियते। तङ्वदिहोद्देशपरित्यागात्मकत्वायागस्य विश्रहवतीमप्येकां 
देवतासुद्दिश्य बहवः स्वं स्वं द्रव्यं युगपत्परित्यक्ष्यन्तीति विग्रहवत्वेऽपि देचतानां न 
किचित्कमंणि विरुध्यते ॥ २७ ॥ 

शब्द इति चेन्नातः प्रभवात्प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ॥ २८ ॥ 

- मा नाम विग्रहवच्वे देवादीनामभ्युपगस्यमाने कर्मणि कश्चिद्विरोधः प्रसञ्जि । 
शब्दे तु विरोधः प्रसज्येत । कथम्‌? औत्पत्तिकं हि शब्दस्यार्थेन संबन्धमाथित्य 
“अनपेक्षत्वात्‌? इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितम्‌ | इदानीं तु वित्रहवती देवताऽभ्युग- 
म्यमाना ययप्यैश्वर्ययोगाद्यगपदनेककमंसंबन्धीनि हवोंषि भुञ्जीत, तथापि विश्नहयो- 
गादस्मदादिवज्जननमरणवती सेति नित्यस्य शब्द्स्य नित्येनार्थन नित्ये संबन्धे प्रतीय” 

भामती 

युगपदङ्गभावमाह ® षवचिच्चेक इति & । यथेक॑ ब्राह्वाणमुद्दिश्य युगपन्नमस्कार; क्रियते बहुभिस्तया 
स्वस्यानस्थितामेकां देवतामुद्दिश्य बहुभियंजमानेर्नानादेशाबस्थितेयुगपद्धविस्त्यञ्पते, तस्याश्च तत्रासखि- 
हिताया अप्यङ्गभाबो भवति । अस्ति हि तस्या युगपद्विप्रकुष्टानेकार्थोपलम्मसामथ्यंमित्युपपादितम्‌ ॥२७॥ 

गोत्वादिवत्पुर्वाबमर्शाभावादुपाधेरप्येकस्याप्रतीतेः पाचकादिवद्‌ आक्राशादिशब्दवद्‌ व्यक्तिवचना 
एव वस्वादिशब्दाः तस्याश्च नित्यत्वात्तया सह सम्बन्धो नित्यो भवेत्‌ । विग्रहादियोगे तु सावयवत्वेन 
चस्वादीनामनित्यत्वात्ततः पुवं बस्वादिशब्दो न स्वार्थेन सम्बद्ध आसीत्‌ कवाथंस्यंबाभावात्‌ । ततश्चोत्पन्ने 
चस्वादौ वस्वादिशब्दसम्बन्धः प्राढुभंवन्‌ देवदत्तादिशब्दसम्बस्धवत्पुरुषबुद्धिप्रभव इति ततृपुर्वको 
वाक्यार्थप्रत्ययोऽपि पुरुषबुद्धयाधीनः स्यात्‌ । पुरुषबुद्धिश्च मानान्तराघीनजन्मेति मानान्तरापेक्षया प्रामाण्य 


भामती-व्याख्या 

ब्राह्मण अनेक देश-काछ में किए जानेवाले कर्मों का अङ्ग बन जाता है, जैसे विभिन्न देशों 
में एक ही समय किये जानेवाले नमस्कार कर्मो का एक ही ब्राह्मण अङ्ग ( उद्देश्य ) 
बन जाता है । ठीक उसी प्रकार अपने नियत स्थान में अवस्थित एक हो देबता के उद्देश्य 
से बिभिन्न यजमानों के द्वारा विविध देशों में अनेक यागों का अनुष्ठान किया जा सकता 
है, क्योंकि देवता के उद्देश्य से द्रव्य ( हवि ) का त्याग ही याग कहलाता है, उसके लिए 
देवता का यजमान के सन्निहित होना आवश्यक नहीं, “असन्निहित देवता भी उस त्यागा- 
त्मक याग का अङ्ग ( उद्देश्य या सम्प्रदान कारक ) बन जाता है । देवता में यह सामर्थ्यं 
स्वतः सिद्ध है कि वह अपने एक हा स्थान में अवस्थित होकर भी अनेक विप्रकृ्ठ ( दूर-दूर ) 
देशों में किए जानेवाले यागों का साक्षात्कार कर त्यज्यमान हवि को स्वीकार कर ले-ऐसा 
ऊपर कहा जा चुका है ॥ २७॥ 

इस सूत्र में शङ्कावादी का आशय यह है कि इन्द्रादि देवगण एक-एक व्यवत्यात्मक 
होने के कारण उनमें अयं गौः-भयं गौ?--इस प्रकार गोत्व जाति के समान न कोई इच्द्र- 
त्वादि जाति का परःमर्श होता है भौर न आकाशत्वादि के समान किसो अखण्ड उपाधि 
का भान होता है कि 'भाकृत्यधिकरण ( जै. सु. १।३।३३ ) के अनुसार इन्द्रत्वादिजातिरूप 
नित्य मर्थ के साथ इन्द्रादि शब्दों का नित्य सम्बम्ध उपपन्त होकर अनपेक्षत्वहेतुक प्रामाण्य 
व्यवस्थित हो जाता, जेसा कि महषि जैमिनि ने कहा है-“औत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेत 
सम्बन्धः, तस्य ज्ञानमुपदेशोऽव्यतिरेकश्रार्थेऽनुपलब्ध्रे तत्प्रमाणं बादरायणस्यानपेक्षत्वात्‌ 
(जै. सु. १।१।५ ) । अर्थात्‌ शब्द का अपने वाच्यार्थं के साथ औत्पत्तिक ( नित्य) सम्बन्ध 
होता है, इसीलिए उपदेशात्मक वेद धमं का ज्ञापक है, क्योंकि वैदिक वाक्यों को धर्म का 
बोध कराने में अन्य किसी भी*प्रमाण"व्केअपेक्षा नहीं” होसी;०किन्तु यदि भनृप्य के समान 


>: आता 


देचताया चित्रहादिमच्चम]:०० ७डिल्वीलब्ितिभामतोसंयलिसम ३९१ 


माने यद्वैदिके शब्दे प्रामाण्यं स्थितं तस्य चिरोधः स्यादिति चेत्‌ „= नायमप्यस्ति 
विरोधः । कस्मात्‌ ? अतः प्रभचात्‌। अत एव हि वैदिकाच्छव्दादेचादिक जगत्प- 
भचति । ननु जन्माद्यस्य यतः (ब्र० १११२ ) इत्यत्र ब्रह्मप्रभवत्वं जगतोऽवधारितं, 
कथमिदह् शब्दप्रभवत्वमुच्यते ? अपि च यदि नाम वैदिकाच्छब्दादस्प्र प्रमवोऽभ्युः 
पगतः, कथमेतावता विरोधः शब्दे परिहृतः ? याचता वसचो रुद्रा आदित्या चिश्चे- 
देवा मरुत इत्येतेऽर्था अनित्या एवोत्पत्तिमत्त्वात्‌ । तदनित्यत्वे च तद्वाचिनां चेदिकानां 
वस्वादिशब्दानामनित्यत्वं केन निवायंते ?-प्रसिद्ध हि लोके देवदत्तस्य पुत्र उत्पस्ने 
यज्ञदत्त इति तस्य नाम क्रियत इति । तस्माद्विरोध पव शब्द्‌ इति चेत्‌ „ न, गवादि- 
शब्दार्थसंवन्धनित्यत्वदशेनात्‌। न हि गवादिव्यक्तीनासुत्पत्तिमर्वे तदाङतीनामप्यु- 
र्पत्तिमचवं स्यात्‌ । द्रव्यगुणकमंणां हि व्यक्तय एवोत्पद्यन्ते, नाङतयः। आङृतिभिश्च 
शब्दानां संबन्धः, न व्यक्तिभिः, व्यक्तीनामानस्त्यात्संबन्धप्रहणानुपपत्तेः । व्यक्तिपृत्प- 
द्यामानास्वप्यातीनां नित्यत्वान्न गवादिशब्देषु कश्चिद्विरोधो इश्यते। तथा देचादि- 
व्यक्तिप्रभचाश्यु पगमे ऽप्याङतिनित्यत्वान्न कश्चिद्वस्वादिशब्देघु विरोध इति दरष्टब्यम्‌ । 
आकृतिविशेषस्तु देवादीनां मन्त्रार्थवादिभ्यो विश्रहवत्वाचचगमाद्चगन्तव्यः । स्थान- 
चिशेषसंबन्धनिमित्ताश्चेन्द्रादिशब्दाः सेनापत्यादिशब्द्वत्‌। ततश्च यो यस्तत्तत्स्थान- 
मधिरोहति स स इन्द्रादिशब्देरमिधीयत इति न दोषो भवति । न चेद्‌ शब्दप्रभवत्वं 
्रहमप्रभवस्वव दुपादानकारणाभिप्रायेणोच्यते । कथं तहि ? स्थिते वाचकात्मना नित्ये 

भामती 
वेदस्य व्याहन्येतेति शङ्कार्थः । उत्तरमु-'न”, “अत: प्रभगत्‌” वसुतवादिजातिवाचकाच्छब्दात्तञ्जातीयां 
व्यक्तं चिकीषितां बुद्धावालिस्प तस्याः प्रभवनम्‌ । तदिदं तत्प्रभवत्वम्‌ । एतदुक्तं भवतियद्यपि न 
शब्द उपादनकारणं वस्वादीनां ब्रह्मोपादानस्वात्‌ , तथापि निमित्तकारणमुक्तेन क्रमेण । न चेतावता 


शब्दाथंसम्बन्धस्पानित्यत्व॑ वसुस्वादिजञातेर्वा तदुपाधेर्वा यया कयाचिदाङृत्याऽच्छिन्नस्य निस्यत्वादिति । 


भामती-व्यार्या 
ही देवता का कोई उत्पत्ति-त्रिनाशशील शरीर माना जाता है, तब मनुष्य के समान ही 
सावयव होने के कारण वसु-रुद्रादि देवता भी अनित्य हो जाते हैं, उनके साथ वसु आदि 
शब्दों का वाच्य-वाचक-भाव सम्बन्ध भी अनित्य हो जायगा, क्योंकि वसु आदि की उत्पत्ति 
से पूव प्रयुक्त वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध अपने अविद्यमान अर्थ के साथ सम्बन्धित न हो 
सकेगा और वसु आदि के उत्पन्न हो जाने पर उनके साथ वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध 
उत्पन्न होतां हुआ देवदत्तादि शब्दों के समान योजयिता पुरुष की बुद्धि से प्रसूत होगा। 
इस प्रकार वसु आदि शब्द-घटित वाक्य से जनित ज्ञान भी पुरुष-बुद्धि के अधीन हो 


. जायगा । पुरुष की बुद्धि सदैव प्रमाणान्तर के द्वारा ही उत्पन्न होती हैं, अतः वैदिक वाक्यों 


का निरपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य ब्योंकर सुरक्षित रह सकेगा ” 
उक्त शङ्का का उत्तर दिया गया है--“न, अतः प्रभवात्‌" । 'अतः' शब्द का अर्थ है-- 
बैदिकात्‌ शब्दात्‌ । वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध जिन नित्यभूत वसुत्वादि जातियों के साथ 


` है, उनकी अभिव्यक्ति के लिए वसु आदि शब्दों का उच्चारण करके प्रजापति वसु आदि 


शरीरों को उत्पन्न करता है, अतः व्यक्तिगत शब्द-प्रभवत्व ही जाति में उपचरित है, उसका 
अर्थ शब्दप्रभव-व्यङ्गचत्व अभिप्रेत है । यद्यपि यहाँ शब्दप्रभवत्व का अर्थं शब्दोपादातंकत्व 
नहीं हो सकता, क्योंकि देवादि प्रपञ्च का उपादान कारण ब्रह्म है। तथापि शब्द निमित्त 
कारण माना जाता दे-- “वेदशब्देभ्य एवादौ प्रथक्संस्थाश्च निमंमे” ( मनु० १२१ ) । वेदिक 
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शब्द नित्यार्थसंबन्धिनि शब्द्‌व्यवहारयोग्यार्थ्यक्तिनिष्पत्तिः । अत; प्रभवः इत्युच्यते, 
कथं पुनरवगस्यते शब्दात्ममचति जगदिति? प्रव्यक्षा्ुमानाभ्याम्‌। प्रत्यक्षं श्रतिः, 
प्रामाण्यं प्रत्यनपेक्षत्वात्‌। अञ्ञुमानं स्खृतिः, प्रामाण्यं प्रति सापेक्षत्वात्‌। ते हि 
शब्दपूर्चा सरष्टि द्शयतः। पत इति चे प्रजापतिर्देवानसुजतासग्रमिति महुष्यानिन्‍्द्व 
इति पित्‌ स्तिरःपचित्रमिति ग्रहानाशव इति स्तोत्रं पिश्वानीति शख्रमभिसौभगेत्यन्याः 
प्रजा? इति श्रुतिः । तथाऽन्यत्रापि 'ख मनसा वाचं मिथुनं समभवत्‌ (३० १।२।४ ) 
इस्यादिना तत्र तत्र शब्दपूर्विका सृष्टि: श्राव्यते। स्मृतिरपि-'अनादिनिधना नित्या 
वागुत्खृष्टा स्वयंभुवा । आदौ वेदमयी दिव्या यतः सवो प्रदुत्तयः ॥! इति । उत्सर्गोऽ- 
प्ययं वाचः संप्रदायमवर्तनात्मको द्रष्टव्यः, अनादिनिधनाया अन्यादशस्योत्सर्गस्या- 
भामती 
इममेवार्थमाक्षेपसमाधानाभ्यां विभजते ® ननु जन्माद्यस्य यतः इति &। ते निगदव्याख्याते । 
किमिदानीं स्वयम्भुवा वाड निमिता कालिदासादिभिरिव कुमारसम्भवादि, तथा च तदेव प्रमा- 
णान्तरापेक्षवाक्यस्वादप्रामाण्यमापतितमित्यत आह & उत्सर्गो$प्ययं वादः सम्प्रदायप्रवत्तेनात्मक इति &। 
सम्प्रदायो गुरुशिष्यपरम्परयाऽष्ययनम्‌ । एतदुक्तं भवति - स्वयम्भुवो चेदकतृंत्वेऽपि न कालिदासादिवत्‌ 


भामती-व्याख्या 
शब्द सदातन हैं, उनके द्वारा तत्तज्जातीय पदार्थो का आकार जो प्रजापति को बुद्धि में 
अवतरित होता है, वैसे पदार्थ की सृष्टि वह करता है । वसु आदि देवताओं की रचना मान 
लेने पर भी शब्द और उसके अथं का सम्बन्ध अनित्य नहीं प्रसक्त होता, क्योंकि वसुत्वादि 
जाति या उपाधि के साथ वसु आदि शब्दो का सम्बन्ध नित्य ही रहता है। पाचकत्वादि 
उपाधियाँ भी पाकत्वरूप नित्य धर्म से अवच्छिन्न होकर नित्य ही मानी जाती हैं। इसी 
बात की अभिव्यक्ति आक्षेप समाधातपूर्वक की जाती है-“ननु जन्माद्यस्य यतः” । [ अर्थात्‌ 
जगत्‌ में शब्दप्रभवत्व को सुनकर आक्षेपवादी ने कहा कि पहले जन्मादि-सुत्र में विश्व को 
ब्रह्म से प्रभुत बताया गया है, तब उसमें शब्दप्रभवत्व क्योंकर बनेगा? दूसरी बात यह भी 
है कि वसु भादि देवताओ' को शब्द-जन्य मान लेने पर कथित विरोध का परिहार क्योकर 
होगा ? इस आक्षेप के समाधान में कहा गया है कि घटादि के समान वधु आदि शरीरो की 
उत्पत्ति मान लेते पर भी घटत्वादि जातियो' के साथ जैसे घटादि शब्दो' का सम्बन्ध नित्य 
ही रहता है, वैसे ही वसुत्वादि जातियो' के साथ 'वसु' आदि शब्दो' का सम्बन्ध नित्य ही 
'बन जाता है। वसुत्वादि जातियो' का प्रतिपादन मन्त्र, अर्थेवादादि वाक्यो' के द्वारा किया 
जाता है । इसी प्रकार देवादि जगत्‌ में शब्दप्रभवत्व का प्रतिपादन पूर्वोक्त ब्रह्मप्रभवत्व का 
बिरोधी नहीं, क्योकि ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण हे और शब्दादि निमित्त कारण माने 
जाते हैं, उपादान कारण नहीं । वाचकात्मक, शब्द नित्य स्थिर है, उसके अनुरूप जाति की 
अभिव्यक्ति के लिए व्यक्तियो' का निर्माण किया जाना असंगत नहीं ]। 
शङ्का-यह जो वेदों के विषय में कहा गया है कि “अनादिनिधना नित्या वागुत्सृष्टा 
स्वयंभुवा । आदौ वेदमयी दिव्या यतः सर्वाः प्रवृत्तयः॥” यहाँ जिज्ञासा होती है कि क्या 
प्रजापति ने वेदों की रचना वैसे ही की जैसे कालिदासादि महाकवियों ने कुमारसम्भवादि 
ग्रत्यो की रचना की ? यदि ऐसा ही है तब वेदों में अनपेक्षत्वरूप प्रामाण्य नहीं रहता-- 
“वेदा न प्रमाणम्‌, प्रमाणान्तरसापेक्षवाक्यत्वात्‌, कुमारसम्भवादिवत्‌्'। - 
समाधान-उक्त शङ्का का समाधान करने के लिए भाष्यकार कहते हँ--“उत्सर्गो- 
'प्ययं वाच! सम्प्रदायप्रवतंनात्पक्तो «दृष्टवमः/) अधातु भगवान के द्वारा जो वेदों का 
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संभचात्‌। तथा 'नाम रूपं च भूतानां कमेणां च प्रवर्तनम्‌ । वेदशब्देभ्य पचादौ निर्ममे 
स महेश्वरः ॥? ( मचु> १२१ ) इति । “सवेषां तु स नामानि कर्माणि च पृथकपृथक । 
वेदशब्देभ्य एवादो पृथक्संस्थाश्च निर्मेमे ॥ इति च। अपिच चिकीर्षितमथंचुतिष्टे- 
स्तस्य वाचक शब्दं पूव स्घ॒त्वा पश्चात्तमर्थमचुतिष्ठतीति सवेषां नः प्रत्यक्षमेतत्‌। ` 
तथा प्रजापतेरपि स्रष्टः सष्ट पूर्वे वेदिकाः शब्दा मनसि प्रादुर्वभूचुः, पश्चात्तदनुग- 
तान्थोन्ससर्जेति गम्यते। तथा च श्रुतिः-स भूरिति व्याहरत्स भूमिमसजत' 
( त० ब्रा० २।२।४।२ ) इत्येवमादिका भूरादिशब्देभ्य एव मनसि प्रादुभूत्तेभ्यो भूरादिलो- 
कान्सष्टान्द्शेयति । किमात्मकं पुनः शब्दमभिप्रेत्येद शब्दप्रभचत्वसुच्यते ? स्फोटः 
भामिती 
स्वतन्त्रत्वमपि तु पुर्वेसृष्टघनुसारेण । एतच्चास्माभिरुपपादितम्‌, उपपादयिष्पति चाग्रे भाष्यकारः । अपि 
चाद्यत्वेऽप्येतद्‌ वृश्यते तद्दर्शनात्‌ प्रा चामपि कतृंणां तयामावोऽनुमीयत इत्याह अपि च चिकोषितमिति& । 
आक्षिपति & किमात्मकं पुनः इति $ । अयमभिसम्धिः--वावकशब्दप्रभवत्वं हि देवानामभ्यु- 
पेतव्यम्‌, अवाचकेन तेषां बुद्धावनालेखनात्‌ । तत्र न तावद्‌ वस्वादीनां वकारादयो वर्णा वाचकास्तेषां 
प्रत्पुषचारणमन्यत्वेताशकयसङ्गतिग्रहस्यात्‌ , अगुहीतसङ्गतेश्व वाचकत्वेऽतिप्रसङ्गात्‌ । 
अपि चेते प्रत्येकं वा वावयारथंमभिदधीरन्‌ मिलिता वा ? न तावत्‌ प्रत्येकम्‌, एकवर्णोच्चारणानन्तर- 
सर्थप्रत्ययाद्शनात्‌ , वर्णान्तरोच्चारणानर्थक्यप्रसङ्गाच्च । नापि मिलिताः, तेषामेकवक्तुप्रयुज्यसानातां 


भामती-व्याख्या 
उत्सर्ग ( सृष्टि या रचना ) प्रतिपादित है, वह कुमारसम्भवादि के समान नूतन रचना नहीं, 
अपितु सर्वज्ञ प्रजापति ने पूर्वं कल्प में अनादि प्रचलित वेदों का स्मरण करके ऋषियो' को 
अध्ययन कराया, उम्होने उत्तरभावी गुरु-शिष्य-परम्परारूप सम्प्रदाय का प्रवतंन किया। 
इस रहस्य का उपपादन हम ( वाचस्पति मिश्र ) ने कर दिया है और भाष्यकार भी आगे 
चलकर करेंगे । 
आज-कल भी शब्द-स्मरणपुवंक घटादि की रचना देख कर पूर्वकाल में भी वैसा ही 

अनुमान किया जा सकता है--“अपि च चिकीर्षितम्थमनुतिष्ठस्तस्य वाचकं शब्दं पूर्व 
स्मृत्वा पश्चात्‌ तमर्थमनुतिष्ठतीति सर्वेषां नः प्रत्यक्षम्‌” । अर्थात्‌ 'घटं कुछ--ऐसा कुराल 
सुनता. है ओर 'घट' शब्द के द्वारा उसके वाच्यभूत घटजातीय पदार्थों का स्मरण कर घटादि 
को मूतेरूप देता है । इसी प्रकार सूष्टि के समय प्रजापति के मन में वैदिक शब्द प्रादुर्भंत 
होते हैं, उनके अतुरूप पदार्थों की रचना होती है, जैसा कि श्रुति कहती है -“स भूरिति 
व्याहरनु भुमिमसृजत” ( ते. ब्रा. २२४२ )। 

शब्द में अवाचकत्व को शङ्का जगत्‌ में जो शब्द प्रभवत्व का प्रतिपादन किया गया है, 
वह किस प्रकार के शब्द को ध्यान में रखकर कहा गया है? देवताओं में उनके वाचक शब्दों 
की चस्यता माननी होगी । अवाचक शब्दों के द्वारा उनके आकार का बुद्धि में उल्लेख सम्भव 
नहीं । वसु आदि देवताओं के जो वाचक वकरादि वर्ण हैं प्रत्येक उच्चारण सें उनका भेद 
हो जाने के कारण उनका किसी अर्थ के साथ सङ्गति ग्रहण सम्भव नहीं। जिस शब्द का 
जिस अर्थ के साथ सङ्गति-ग्रहण नहीं होता उसके द्वारा उसका स्मरण करने में अतिप्रसज्ध 
उपस्थित होता है। दूसरी जिज्ञासा यह भी होती है कि क्या वर्ण-समूह में प्रत्येक वणं 
वाक्यार्थं का अभिधायक होता है अथवा मिलकर? प्रत्येक वर्ण के उच्चारण के अनन्तर 
वाक्यार्थ की प्रतीति नहीं देखी जाती, अन्यथा म वणो का उच्चारण व्यथं हो जाता हवै। 
वरणो का एक काल में समूहित होता सम्भव नहीं, क्योकि प्रत्येक क्षण में उत्पस्त और विनष्ट 
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रूपतो व्यक्ततो वा प्रतिक्षणमपवगंवतां मिथः पालात । न च प्रत्येक्समुदायाभ्यामन्यः 
प्रकारः सम्भवति । न च स्वरूपसाहित्याभावेऽवि वर्णानामाग्नेयादीनामिव संस्कारद्वारकमस्ति सा हित्य- 
मिति साम्प्रतं, विकल्पासहत्वात्‌ । को नु खल्वयं संस्क्रारोऽभिमतः, किमपूर्व नामाग्नेयादिजर्‍्यसिव, 
किवा भावनापरनामा स्मृतिप्रभवबीजम्‌ । न तावत्‌ प्रथमः कल्पः, नहि शब्दः स्वरूपतोऽङ्गतो वाऽचि- 
दितोऽविदितसङ्गतिरर्थधीहेतुरिर्ब्रियवत्‌ । उच्चरितस्य बधिरेणागुहीतस्थ गृहीतस्य चाऽगुहीतसङ्गतेर- 
प्रत्यायकत्वात्‌ । तस्माद्विदितो विदितसङ्गतिबिदितसमस्तज्ञापनाङ्भञ्च शब्दों धुमादिवत्‌ प्रत्यायकोऽभ्यु- 
पेयः । तथा चापूर्वाभिघानोऽस्य संस्कारः प्रत्यायना ङ्ग मित्य ्थ्रत्ययात्पागवगन्तव्यः। न च तदा तस्यादगमो- 
पायोऽस्ति । अ्थप्त्ययात्तु तदवगंसं समर्थयमानो दुरुतरभितरेतराश्रयमाविशति--संस्कारावसायाद्थ- 
प्रत्ययः, ततश्च तदवसाय इति । भावनाभिधानस्तु संस्कारः स्मृतिप्रसवसामर्थ्यंमात्मतो, न च तदेवाथं- 
्रत्ययप्रसवसामथ्पंमपि अबितुमहँति । नापि तस्येच सामथ्यंस्य सामर्थ्यान्तरम्‌ । न हि येव वह्लेदंहन- 
शाक्तिः सेव तस्य प्रकाशनशक्तिः । नापि दहनशक्तेः प्रकाशनञ्चक्तिः । अपि च व्युत्कमेणोच्चरितेभ्यो 
वर्णेभ्यः सेवारित स्मृतिबीजं वातनेत्यथंप्रत्ययः प्रसज्येत, न चास्ति । तस्मान्न कथञ्चिदपि वर्णा 
भामती-व्याख्या ` 
होनेवाले वर्णों का परस्पर मिलन सम्भव नहीं, प्रत्येक या मिलकर इन दो प्रकारों को छोड़कर 
वणो की बोधकता का कोई अन्य प्रकार सम्भव नहीं, जैसे दशपूणंमासगत आग्नेय आदि 
कर्मों में अपने जनित संस्कारों के माध्यम से समूहीकरण या मिलन होता है, वैसा वर्णों का 
मिलित होना सम्भावित नहीं, क्योंकि कथित संस्कार के बिषय में यह जिज्ञासा होती है कि 
उसका स्वरूप बया हवै? बया वह आग्नेय आदि कर्मो से जनित अदृष्ट के समान कोई संस्कार 
पदार्थ है ? अथवा स्मृति-जनक भावनासंज्ञक संस्कार? प्रथम कल्प उचित नहीं, ष्योंकि 
[ मदृ्टरूप संस्कारों की उत्पत्ति वहाँ ही मानी जाती है, जहाँ मुख्य कार्य की उत्पत्ति से 
पहले हीं अवगत कारणत्व अन्यथा अनुपपन्न हो, जैसे “यजेत स्वर्गकामः” इत्यादि वाक्यों 
के द्वारा यागगत स्वर्ग-साधनता स्वर्गोत्पत्ति के पूव ही अवगत है, क्षणिक याग में कालान्तर- 
भावी स्वग की साधनता उपपन्न नहीं हो सकती, अतः याग-जन्य अहृष्रूप संस्कार की 
कल्पना की जाती है, किन्तु ] शब्द, शब्द के सहायक अङ्ग-कराप एवं शब्द की संगति का 
जब तक ज्ञान न हो, तब तक शब्द में शाव्द-वोधरूप मुख्य कार्यं की साधनता का ज्ञान 
सम्भव नहीं, क्योंकि किसी बधिर व्यक्ति के द्वारा अगृहीत शब्द एवं अगृहीतसंगतिक शब्द 
शाब्द ज्ञान का जनक नहीं होता, फलतः शाब्द बोध की उत्पत्ति से पूवं शब्द में उसकी 
साघनता एवं अहृ्ात्मक संस्कार में अङ्गता का ज्ञान नहीं हो सकता । शाब्द बोध की उत्पत्ति 


के द्वारा त अङ्गता का ज्ञान मानने पर अन्योऽन्याश्रयता प्रसक्त होती है कि अदृष्टात्मक 
संस्कार के द्वारा शाब्द बोध और शाब्द बोध के द्वारा संस्कारों का ज्ञान होगा । . 


द्वितीय कल्प भी संगत नहीं, क्योंकि भावनात्मक संस्कार स्मृति का जनक और आत्मा 
का गुण माना जाता है, वह शाब्द-बोधादिरूप अनुभवों से जनित होता है, उनका जनक नहीं 
हो सकता । द्रव्य में अनेक शक्तियाँ होती हैं, किन्तु एक शक्ति से दूसरा कायं नहीं हो सकता, 
जसे अग्नि में दहन-शक्ति और प्रकाशन-शक्ति-ये दोनों शक्तियाँ हैं, किन्तु दहन-शक्ति से 
प्रकाशन ओर प्रकाशन-शक्ति से दहन की उत्पत्ति नहीं मानी जाती, ऐसे ही स्मृति की जनक 
भावना शक्ति से अनुभव की उत्पत्ति नहीं हो सकती । दूसरी बात यह भी है कि व्युत्क्रम 
से उच्चरित वणों के द्वारा भी वही ( स्मृति-जनक ) संस्कार उत्पन्न होता देखा जाता है, ` 


तब उससे भी शाब्द बोध की उत्पत्ति होनी चाहिए, किन्तु होती नहीं । अतः मे 
शब्द कभी भी अथं-ज्ञान का जनक नाह ही वाते होती नही ब्र गरन काल 
Y ३ 
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मित्याह । चणपत्ते हि तेषामुत्पन्नप्रध्वंसित्वाज्नित्येभ्यः शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीना प्रभव 
इत्यज्ञुपपन्नं स्यात्‌ । उत्पन्नध्वंससिनश्व वणोः, प्रत्युच्चारणमन्यथा चान्यथा च प्रतीयमान- 
भामती 

अथंघोहेतव:, नापि तदतिरिक्तः स्फोटात्मा, तस्यानुभवानारोहात्‌ । अर्थधियस्तु कार्य्यात्तदवगमे परस्परा- 
थयप्रसङ्ग इत्युक्तप्रायम्‌ । सत्तामात्रेण तु तस्य तित्यस्याथंघीहेतुमाबे सवंदा$थंप्रत्ययोत्पादप्रसद्धो निरपे- 
क्षस्य हेतोः सदातनत्वात्‌ । तस्माद्वाचकाच्छददाद्वाच्योत्पाद इत्यनुपपन्नमिति । 

मत्राचाय्यंदेशीयमतमाह & स्फोटमित्याह इति & । मुष्यामहे न वर्णाः प्रत्यायका इति, न स्फोट 
इति तु न मृष्यामः। तदनुभवानन्तरं विदितसङ्गतेरर्थंघीसमुत्पादात्‌ । न च वर्णातिरिक्तस्प तस्यानुभवो 
नास्ति । गौरित्येकं पदं गामानय शुक्लामित्येकं वाक्यमिति नानावणपदातिरिक्तेकपदवाक्यावगतेः स्च - 
जनीनत्वात्‌ । न चायपसति बाघके एकपदवावयानुभव: इक्यो मिथ्येति वक्तुम्‌ । नाप्योपाधिकः | 
उपाधिः खल्वेकधीग्राह्यता या स्यात्‌ , एकार्थधोहेतुता वा? न तावदेकघीगोचराणां घवखदिरपलाशा- 
नाम्ेकनिर्भासः प्रत्ययः समस्ति । तथा सति घत्रखदिरपलाशञा इति न जातु स्यात्‌ । नाप्येकाथंघीहेतुता, 
तद्धेतुत्वस्य वर्णेषु व्यासेघात्‌ । तद्धेतुत्वेन तु साहित्यकहपनेऽन्योन्याश्चवप्र सङ्ग :--साहित्यात्तद्धेतुत्वं तद्धेतुः 
त्याचच साहित्यमिति । तस्मादयमबाघितोऽनुपाधिश्च पदवाक्ष्पगोचर एकनिर्भासो वर्णातिरिक्तं वाचकम्रेक- 
मवलम्बते स स्फोट इति, तं च घ्वनयः प्रत्येक व्यञ्जयन्तोऽ[प न ब्रागित्येव विशदयन्ति, येन द्रागथंघी! 


भामता-व्याखंया 

वणा से अतिरिक्त स्फोटात्मक शब्द भी अर्थ-ज्ञान का उत्पादक नहीं हो सकता, क्योंकि 
वैसा कोई शब्द अनुभव में नहीं आता । अथं-ज्ञानरूप काये के द्वारा स्फोट का ज्ञान मानने 
पर अच्योऽन्याश्रय दोष प्रसक्त होता है । अज्ञायमान स्फोट को सत्तामात्र से अर्थ-ज्ञान का 
जनक मानने पर सवंदा भर्थज्ञान होना चाहिए, क्योंकि स्फोट की नित्य सत्ता मानी जाती 
है और भर्थ-ज्ञान की उत्पत्ति में अन्य किसी सामग्री की अपेक्षा भी नहीं मानी जाती । फलत! 
वाचक शब्द के द्वारा वाच्याथं के ज्ञान की उत्पत्ति उपपन्न ( तकं-संगत ) नहीं । 

स्फोटवाद्‌- उक्त शङ्का के समाधान में “स्फोटमित्याह”। उसका कहना है कि यह 
तो सत्य ही है कि वर्णात्मक शब्द अर्थं-बोध-जनक नहीं किन्तु 'स्फोटात्मक शब्द भर्थ-बोधक 
नहीं'-यह नहीं माना जा सकता, क्योंकि स्फोट का अनुभव होने के अनन्तर हौ उस व्यक्ति 
को तुरन्त शान्द-बोध हो जाता है, जिसको शब्द और अर्थ का संगति-ग्रह हो चुका होता हे । 
यह जो कहा गया कि वर्गो से अतिरिक्त स्फोटरूप शब्द अनुभव में नहीं आता । वह कहना 
संगत नहीं, क्योंकि नाना वर्णो से अतिरिक्त 'गौरित्येकं पदमु'--इस प्रकार एक पद ओर 
"गामानय शुक्लामित्येकं वाव्यम्‌ः¬इस प्रकार एक वाक्य की अनुभूति तो सवंमत-सिद्ध है । 
जब तक कि कोई बाधक प्रमाण उपलब्ध न हो, तब तक इस एक पद और एक वाक्य की 
अनुभूति का अपछाप नहीं किया जा सकता । “एक ज्ञान की विषयता या मुख्य एक अर्थं के 
ज्ञान की जनकता होने के कारण वर्णों में ही एकपदता और एकवाक्यता की औपाधिक 
प्रतीति होती है, वर्णो से अतिरिक्त एकपद या एकवाक्य की कोई सत्ता सम्भव कक 
नहीं कह सकते, क्योंकि जैसे धव, खदिर ओर पलाश नाम के अनेक वृक्षों में एकता का' 
निर्भास नहीं होता, अन्यथा 'घवखदिरपलाशा!-इस pe का प्रयोग १७: नः 
हो सकेगा । वैसे ही गकार, अकार और विसगंरूप अनेक वर्णो में एकता का भान नहीं होता । 
एंकाथे-ज्ञान की हेतुता तो वणो में स्फोटवादी ही नहीं मानता । एकाथे-ज्ञान की हेतुता के 
द्वारा एकता की कल्पना करने पर अन्योज््याश्रय दोष प्राप्त होता है । इस प्रकार बबाधित 
और अनौपाधिक एकपदतादि की प्रतीति ही वणो से अतिरिक्त स्फोटात्मक शब्द को. सिद्ध 
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त्वात्‌। तथा हि-अदृश्यमानो<डपि पुरुषचिशेषो ऽध्ययनध्वनिश्रवणादेच विशेषतो 
निर्धार्यते देचदतत्तोऽयमधीते यज्चदत्तोऽयमधीते इति । न चायं वर्णेचिषयो ऽन्यथात्वः 
प्रत्ययो मिथ्याज्ञान, बाघकप्रत्ययाभाचात्‌ । नच वर्णेभ्यो ऽथौचगतियुक्ता । न ह्यकको 
वर्णो5थ॑प्रत्याययेत्‌ , व्यभिचारात्त। नच वर्णसमुदायप्रत्ययोऽस्ति, क्रमवस्वाङ्" 
णानाम्‌ । पूर्वपूचंवर्णा ुभवजनितसंस्कारसद्दितोऽन्त्यो वर्णोञ्थ प्रत्याययिष्यतीति 
यद्यच्येत । तज्ञ । संबन्धग्रहणापेश्षो हि शब्दः स्वयं प्रतीयमानोऽथे प्रत्याययेत्‌ , 
धूमादिवत्‌ । नच पूर्वेपूव॑वर्णानुभवजनितसंस्कारसहितस्यान्त्यचर्णस्य प्रतोतिरस्ति; 
अप्रत्यक्षत्वात्संस्काराणाम्‌ । कारयप्रत्यायितः संस्कारः सहितो उन्त्यो - वर्णऽथ 
प्रत्याययिष्यतीति चेत्‌ , न; संस्कारकार्यस्याप स्मरणस्य क्रमवतित्वात्‌। तस्मा" 
त्स्फोट पच शब्दः । स 'चेकेकवणेप्रत्ययाहितसंस्कारबीजेन्त्यवणप्रत्ययजनितप- 
रिपाके प्रत्ययिन्येकप्रस्ययविषयतया झटिति प्रत्यवभासते। न चायमेकप्रत्ययो 
वर्णविषया स्मृतिः; वर्णानामनेकत्वादेकप्रत्ययविषयत्वालुपपत्तः । तस्य च परत्युष्ठारणं 
्रत्यमिञ्चायमानस्वान्नित्यत्वम्‌ , भेदप्रत्ययस्य वर्णविषयत्वात्‌ । तस्मान्नित्याच्छब्दात्‌ 
ी भामती 
स्यात्‌ । अपि तु रह्नतत्वज्ञानवद्‌ यथास्वं हित्रिचतुष्पज्ञषड्दशंनजनितसंस्कारपरिपाकसचिवचेतोलब्ध- 
जन्मनि चरमे चेतसि चकास्ति विश पदवाक्ष्यतस्वसति प्रागुत्पन्नायास्तदनस्तरमर्थघिय उदय इति 
नोत्तरेषामानर्थंक्यं ध्वनीनाम्‌ । तापि प्राचां, तदभावे तज्जनितसंस्कारतत्परिपाका भावेनानुग्रहाभावात्‌ । 
अन्त्यस्य चेतस: केवलस्याजनरत्वात्‌। न च पदप्रत्ययवत्‌ प्र त्येकमव्यक्तामर्थधियमाधास्यन्ति प्राञ्चो 
वर्णाः, चरमस्तु तत्सचिवः स्फुरतरामिति युक्तम्‌ । व्यक्ताव्यक्तावभासितायाः प्र त्यक्षज्ञाननियमात्‌ । 
स्फोटत्ञानस्य च प्रत्यक्षस्रात्‌ । मर्थधियस्स्वप्रत्यक्षाया भानान्तरजच्मनो व्यक्त एचोपजनो न वा स्यान्न 
पुनरस्फुट इति न समः समाधिः । तस्मान्नित्यः स्फोट एव वाचको न वर्णा इति । 
भामती-व्याड्या 
कर रही है। उस स्फोट को पद या वाक्य का घटकीभूत प्रत्येक वर्ण अभिव्यक्त करता है 
किन्तु एक वर्ण सद्यः स्फुटरूप में अभिव्यक्त नहीं कर सकता कि एक वर्ण के उच्चारण मात्र 
से अभिव्यक्त स्फोट अभिलषित अर्थ का बोधक हो जाता । अपितु जैसे रत्न तत्त्व अनेक बार 
के निरीक्षण और परीक्षण से निखरता है, वैसे ही पदतत्त्व और वाक्यतत्त्व नाम का स्फोट 
भी । यथावसर दो, तीन, चार, पाँच या छ: वर्णो के उच्चारण से जनित संस्कारों से युक्त 
अन्तिम वर्ण के उच्चारण की परिपाटी ही उक्त स्फोट को वह अन्तिम निखार देती है, जिसके 
अनन्तर अर्थावबोध का उदय होता है, अतः पद के द्वितीयादि वर्णो का उच्चारण निरर्थक 
नहीं होता । इस प्रकार पुवं वर्ण भी व्यर्थं नहीं होते, क्योंकि पूर्व-पुवं वर्णं के उच्चारण से 
जनित संस्काररूप सहायक के विना उक्त स्फोट का परिपाक ही निष्पन्न नहीं होता, अत! 
केवल अन्तिम वर्ण की अनुभूति उस स्फोट को अभिव्यक्त नहीं कर सकती । 
शङ्का--जेसे पदादि के घटकीभूत वर्ण क्रमशः स्फोट की उत्तरोत्तर स्फुटाभिव्यक्ति 
करते हैं, वेत ही सीधेःसीधे अर्थावबोध की उत्तरोत्तर स्फुटोत्पत्ति कर. सकते हैं, भत? 
मध्यपाती स्फोट की कल्पना व्यर्थं है । 
समाघान--स्फोट तत्त्व प्रत्यक्ष हैं और अथं-ज्ञान अप्रत्यक्ष [जैसा कि शबरस्वामी 

ने कहा दै--“अप्रत्यक्षा बुद्धिः? ( शाबर. पृ. ३४ ) ] । उत्तरोत्तर स्फुटता प्रत्यक्षभृत पदार्थ 
ही अनुभूत होती है, परोक्ष पदार्थ कर नहीं, अतः वर्णोच्चारण के द्वारा अभिव्यक्त स्फोट 
हा जज्ञान का जनक होता है, वणे, नहीं | इस, प्रकार ताच्याधं की वाचकता स्फोटात्मक 
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स्फोटरूपादभिधायकारिक्रयाकारकफळळक्षणं जगदमिघेयभूतं प्रभवतोति। 
वर्णी एव तु शब्द" इति भगवाजुपवर्ष; । ननूत्पन्नपरध्वंसित्वं वर्णानामुक्त, तन्न, त 
एवेति परत्यभिश्चानात्‌ । साइश्याप्प्रत्यभिन्नानं केशादिष्विवेति चेत्‌ , न; प्रत्यभिज्ञानस्य 
प्रमाणान्तरेण बाघानुपपत्तः । प्रत्यसिक्षानमाळतिनिमित्तमिति चेत्‌- न, व्यक्तिः 
प्रत्यभिश्चानात्‌। यदि हि प्रत्युच्चारणं गवादिव्यक्तिवदन्या अन्या वणव्यात य प्रतीयेरं- 
रुतत आइङतिनिमित्तं प्रत्यभिश्चानं स्यात्‌, नव्वेतद्स्ति, च्व्यक्तय पव हि प्रत्युः 
च्चारणं प्रत्यभिश्चायन्ते। छ्विर्गाशब्द्‌ उच्चारित इति हि प्रतिर्पात्तनं तु द्वौ गोशब्दा- 
भामती 
तदेतदाचाय्यंदेशोयमतं स्वमतमुपपादयन्नपाकरोति ® वर्णा एव तु शब्दः इति &। एवं हि 
वर्णातिरिक्तः स्फोटोऽभ्पुपेयेत, यदि वर्णानां वाचकत्वं न सम्भवेत्‌ , स चानुभवपद्धतिमध्यसौत । द्विषा 
चावाचकत्वं वर्णानां, क्षणिकत्वेनाशक्यसङ्ग तिप्रहत्वाद्वा, ब्यस्तसमस्तप्रकारद्वया भावाद्वाऽऽस्थीयते । न ताव- 
तप्रभमः कहपः, वर्णानां क्षणिकत्वे मानाभावात्‌ । ननु वर्णानां प्रत्युच्चारणमन्यत्वं सर्वं जनप्रसिद्धम्‌ । न, प्रत्य- 
भिज्ञानानुभवदिरोघात्‌ । न चासत्यप्येकत्वे ज्वालादिवत्सादुश्यनिबस्धनमेतत्‌ प्रत्यभिन्ञानमिति साम्प्रतम्‌ । 
सादुद्यनिबन्धनत्वमस्य बलववृबाघकोपनिपाताह्वाऽऽस्थीयेत, क्वचिज्ञवालादो व्यभिचारदशंनाद्वा ? तत्र 
क्वचिद्रयभिचारदशंनेन तदुत्परेक्षायामुच्यते वृद्धेः स्वतःप्रामाण्यवादिभिः-- 
` उत्प्रक्षे हि यो मोहादज्ञातमपि बाधनम्‌। _ 
स सर्वव्यवहारेषु संशयास्मा क्षयं ब्रजेत्‌ ॥ इति। 
प्रपञ्चितं चेतदस्माभिन्यायकणिकायाम्‌ । न चेद प्रत्यभिज्ञानं गत्वादिजातिविषयं, न गादिष्यक्ति- 
विषयं, तासां प्रतिनरं भेदोपलम्भात्‌ । अत एव इाब्दमेदोपलम्भादवक्तुभेद उत्नोयते--सोमशर्माः्धीते न 


भामती-व्याख्या 

शब्द में ही पर्यवासत होती है। 

सिद्धान्त और स्फोटवाद का निरास-मीमांसा-सृत्रों के वृत्तिकार भगवान्‌ उपवर्ष का 
कहना है कि “वर्णा एव तु शब्दः” । वणों से अतिरिक्त स्फोट का अभ्युपगम तब किया जा 
सकता था, जब कि वणों में अर्थ की वाचकता सम्भव न होती । वर्णों की अवाचकता सेही 
स्फोट का कथञ्चित्‌ अनुमान किया जा सकता था। वर्णो में अवाचकता का उपपादन तीन 
प्रकार से किया जा सकता था--(१] वर्णो में क्षणिकत्व होने या (२) वर्णों का अथे कें साथ 
संगतिग्रह न हो सकने अथवा (३) व्यस्त (प्रत्येक) वर्ण और समस्त ( मिलित सभी) वणं में 
वाचकता सम्भव न हो सकने के कारण । इनमें प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योंकि वणो की 
क्षणिकता में कोई प्रमाण नहीं । प्रत्येकं उच्चारण के भेद से गकारादि वर्णो का भेद नहीं 
माना जा सकता, क्योंकि “सोऽयं गकारः'--इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा वर्ण के अभेद को सिद्ध 
कर रही है । जैसे दीप-शिखा क्षण-भेद से भिन्न होने पर भी सभी ज्वाला-सन्तानों में साइश्य 
होने के कारण 'सेयं दीपज्वाला'-इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा उपपन्न हो जाती है, द ही 
गकारादि का भेद होने पर भी उनमें 'सोऽयं गकारः ऐसी प्रत्यभिज्ञा उपपन्न क्यों न हो 
जायगी ? इस शङ्का का समाधान करते हुए श्री कुमारिल भट्ट ने कहा है- 

उत्प्रेक्षते च यो मोहादज्ञातमपि बाधनम्‌ । 
| स सवंव्यवहारेषु संशयात्मा क्षयं बजेत्‌ ॥ ( ) 

अर्थात्‌ दीप-ज्वालादि के समान वणो में भी साइश्यमुलक प्रत्यभिज्ञा की उपपत्ति करने पर 
आत्मादि नित्य पदार्थो में भी प्रत्यभिज्ञा का अच्यथा-तयत् हो जायगा, तब आत्मनित्यत्वादि 
में संशय हो जायेगा और गीता की यह उक्ति लागू हो जायगी--संशयात्मा विनश्यति” 
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चिति। नलु चर्णा अप्युच्चारणभेदेन भिन्नाः प्रतीयन्ते देवदत्तयश्चदत्तयोरभ्ययनश्वनि- 
अचणादेच भेदप्रतीतेरित्युक्तम्‌। अत्रामिधीयते,-- सति वर्णविषये निश्चिते प्रत्यभिक्षाने 
संयोगविभागामिव्यझथत्वादवर्णानामभिव्यज्नकवेचित्र्यनिमित्तोडयं वर्णविषयो विचित्रः 
प्रत्ययो न स्वरूपनिमित्तः । अपि च वर्णव्यक्तिभेद्वादिनापि प्रत्यभिज्ञानसिद्ध ये 
बंणोऊतयः कल्पयितव्याः । ताछ च परोपाधिको भेद्प्रत्यय इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
तद्वरं वर्णव्यक्तिष्वेव परोपाधिको भेद्प्रत्ययः स्वरूपनिमित्तं च प्रत्यभिनज्नानमिति 
कढपनालाघवम्‌ | पष पव च वर्णविषयस्य भेदप्रत्ययस्य बाधकः प्रत्ययो यत्प्रत्य- 


भामती 

विष्णुशर्मेति युक्तम्‌ । यतो बहुषु गकारमुच्चारयतसु निपुणमनुभवः परीचयताम्‌। यथा कालाक्षों च 
स्वश्तिमतों चेक्षमाणस्य व्यक्तिमेदप्रथायां सत्यामेव तदमुगतमेकं सामान्यं प्रथते, तथा कि गकारादिषु भेदेन 
प्रथमानेष्वेव गत्वमेक॑ तदनुगतं चकास्ति, कि वा यथा गोतवमाजानत एक भिम्नदेशपरिमाणसंस्थानव्यकषत्यु- 
पधानमेदाद्धिन्नदेशमिवाल्पमिव महदिव दी्घेमिव चामनमिव तथा गव्यक्तिराजानत एकाऽपि व्यज्ञक- 
भेदात्तद्वर्मानुपातिनीव प्रथत इति भवन्त एव विदाङकुवंन्तु । तत्र गर्यक्तिमेदमङ्गीकुत्यापि यो गत्वस्ये- 
कस्य परोपधानमेदकल्पनाप्रयासः स वरं गथ्पक्तावेवास्तु किमन्तगंडुना गत्वेनाभ्पुपेतेन । यथाहुः — 

तेन यत्प्राथ्यते जातेस्तद्दर्णादेव लप्स्यते । 

व्यक्तिलभ्यं तु नादेभ्य इति गच्वादिघीवुँथा ॥ 


भामती-व्याख्या 
(गी० ४४०) । इस विषय का विस्तार से वर्णन न्यायकणिका में ( पु० १६७ पर ) किया 


गया है । ह नज 
शङ्का--यद्यपि गकार वर्ण नाना हैं, तथापि उनमें 'गत्व' जाति एक होने के कारण 


उक्त प्रत्यभिज्ञा हो जाती है । गकारादि व्यक्तियों में भेद उच्चारयिता पुरुषों के भेद से 
स्पष्ट उपलब्ध होता है, अत एवं अध्येता पुरुषों का भेद प्रतिलक्षित होता है--'सोमश रम5धीते, 
त विष्णु शर्मा? । 
समाधान - जहाँ बहुत व्यक्ति एक ही गकार का उच्चारण कर रहे हों, वहाँ यह गंभीर 

विचार करना है कि ज॑से कालाक्षी और स्वस्तिमती नाम की गो व्यक्तियों में भेद प्रतीत 
होने पर भी उनमें अनुगत एक 'गोत्व' जाति प्रथित होती है । वसे ही क्या गकार व्यक्तियों 
का भेद होने पर भी 'गत्व” नाम की एक जाति प्रतीत होती है? अथवा जैसे 'आकाशत्व' 
जाति की ऊहा से शुन्य व्यक्ति को घट, मट, मठादि उपाधियों के भेद से एक ही आकाश 
व्यक्ति नाना रूपों में अवभात होता है, वेसे ही 'गोत्व' जाति की कल्पना से रहित व्यक्ति 
एक ही गकार व्यक्ति में व्यञ्जक नाना उपाधियो के भेद से भेद का भान करता है? इस 
प्रश्न का ठीक उत्तर तो आप ( विचारकगण ) ही जानें, हमारा तो यह कहना है कि गकार 
' व्यक्तियों का भेद मानकर उनमें कल्पित “गत्व” जाति में जो एकत्व माना जाता है, वह 
एकत्व गकार व्यक्ति में ही मान लेना चाहिए, मध्य में 'गत्व' की कल्पना से क्या लाभ ? 
श्री कुमारिल भट्ट भी यही कहतेहँ २ 

तेन यत्प्रार्थ्यते जातेः तद्‌ वर्णादेव लप्स्यते । 

व्यक्तिलभ्यं च नादेभ्य इति गत्वादिधीवृँंथा ॥ (एलो० वा० पृ० ५१६) 
अर्थात्‌ गत्वादि जाति की कल्पना से जो प्रत्यभिज्ञा की उपपत्ति की जातौ है, वह वणं व्यक्ति 
'की एकता से ही उपपन्न हो जाती है और व्यक्तियों में जो भेद अवभासित होता है, वह 
नाद (वायवीय संयोग-विभागरूप उल्लचाडण),कि ओह से-तिक्षल्ञाता है, जैसा कि महषि जैमिति 


देवताया विग्रहादिमरवम्‌{८०५६५ दिन्दोसहितिभमितीसँवर्शिसैभ्‌ ३९९ 


भिच्चानम्‌ । कथं ह्येकस्मिन्काले बहनामुच्चारयतामेक एवं सन्गकारो युगपदनेकरुपः 
भामती 
न च स्वस्तिमत्यादिवद्‌ गव्यक्तिभेदप्रत्ययः स्फुट: प्रत्युच्चारणमस्ति । तथा सति दग गकारानु- 
बचारयच्चेत्र इति प्रत्यय: स्यात्‌, न स्याद्‌ दश्ञकृत्व उदचारयद्‌ गक्रारमिति । न चेष जात्यभिप्रायोऽभ्यासो 
यथा शतङृत्वस्तित्तिरीनुपायुङ्क्त देवदत्त इति । भत्र हि सोरस्ताडं क्रन्दतोऽपि गकारादिव्यक्ती लोकस्यो- 
च्चारणाभ्यासप्रत्ययस्याविनिवृत्तेः । चोदकः प्रत्य भिज्ञातबाधकमुत्थापयति & कथं ह्येकस्मिन्‌ काले 
बहूनामुच्चारयताम्‌ इति ® । यद्युगपद्विर्द्ध पमंसंसगंवत्‌ तथ्चाना । यथा गवाइवादिद्विशफेकशाफकेशरगल- 
कम्बलादिमान्‌ । युगपडुदात्तानुदात्तादिविरद्धधमंसंसगंवांश्रायं वर्णः, तस्मान्नाना भवितुमहेति । न चोदाः 
तादयो व्यञ्षकधर्माः, न वणंघर्मा इति साम्प्रतम्‌ । व्यज्षका ह्यस्य वायवः । तेषामधावणत्ये कथं 
तद्धर्माः श्रावणाः स्यः । इदं तावदत्र वक्तव्यं, न हि गुणयोचरमिन्द्रियं गुणिनमपि गोचरयति, मा भूवन्‌ 
घ्राणरसनशोत्राणां गन्धरसशब्दगो चराणां तद्वन्तः पृथिब्युदकाकाशा गोचराः। एवं च मा नाम भुढायु- 
SS 


। भामती-व्याडया 
कहते हैं-"नादवृद्धिपरा” ( जे० सू० १।१।१७ ) । अतः गत्वादि जाति की कल्पना व्यर्थं है । 
जेसे स्वस्तिमती आदि गोव्यक्तियो का भेद-भान नितान्त स्फुट है, वैसा गकारादि व्यक्तियों 
का प्रत्येक उच्चारण में भेद स्पष्ट प्रतोत नहीं होता । गकारादि व्यक्तियों का भेद मानने पर 
'दश गकारानुदचारयत्‌ चैत्र--ऐसा अनुभव होना चाहिए किन्तु वहाँ जो 'दशकृत्व उदचार- 
यद्‌ गकारम्‌”-- ऐसा अनुभव होता है, वह नहीं होना चाहिएँ था। उच्चारणगत अभ्यास . 
(आवृत्ति) के हारा उच्चार्यमाण गकार व्यक्ति की एकता अक्षुण्ण रहती है। गत्व जाति के 
माध्यम से यह उच्चारणाभ्यास सम्पन्न क्यों नहीं हो सकता, जैसे 'दशकृत्वः तित्तिरीमुपाः 
युङ्क्त देवदत्त -यहाँ पर एंक तित्तिरि. व्यक्ति का कई वार उपयोग नहीं हो सकता, अतः 
तित्तिरिजातीय पक्षियों का उपयोग माना जाता है ? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि प्रथमतः 
उच्चारण शब्द का ही होता है, जात्यादिका नहीं । दूसरी बात यह हैं कि कितना भी छाती 


पीट-पीट कर रोना-धोना कर लिया जाय किन्तु वर्णोच्चारण की आवृत्ति का अनुभव निवृत्त 
नहीं किया जा सकता । 


आक्षेपवादी वणंगत एकत्व की साधिका प्रत्यभिज्ञा का बाध प्रस्तुत करता है--“कथं 
ह्येकस्मिन्‌ काले बहुनामुच्चारयतामेक एव सन्‌ गकारो युगपदनेकरूपः स्थात्‌”। आशथ यह 
है कि जो पदार्थं एक ही समय विरोधी धर्मों का सम्बन्धी होता है, वह नाना ( अनेक ) होता 
है, जैसे गो और अश्व क्रमशः द्विशफ ( कटे खुरबाले) और एकशफ, केशर ( सटा ) और 
गल-कम्वल ( सास्ना ) आदि विरुद्ध धर्मों के सम्बन्धी होने के कारण परस्पर भिन्न हैं। वर्ण 
भी उदात्त और अनुदात्तादि विरुद्ध धमंवान्‌ होने के कारण सा होते हैं । 'उदात्तादि धमं 
वणे के न होकर उसके व्यञ्जकी भुत ध्वनि के धमं हैं'-ऐसा नह कह्‌ सकते, क्योंकि वर्णो 
, की व्यञ्जक जो ध्वनि है, वह वायुरूप है, वायु का श्रोत्र से ग्रहण नहीं होता, अतः वायु के 
चर्मभुत उदात्तादि का श्रावण प्रत्यक्ष ब्योंकर होगा ? परिशेषत? उदात्तादि विरुद्ध धर्मों को 
वर्ण का ही घ्म मानना होगा, अतः गकारादि वणे अनेक होते हैं, एक नहीं । 5 

सिद्धान्ती का अभिप्राय यह है कि किसी गुण का विषय करनेवाले करण ( इच्द्रिय ) 
से उस गुण के आधारभूत द्रव्य का नियमतः ग्रहण नहीं 40 जैसे कि ञाण, रसन और 
श्रोत्र के क्रमशः गन्ध, रस ओर शब्दरूप गुण ही बिषय होते हैं, उन गुणों के आधारभूत 
पृथिवी, जल और आकाश द्रव्य नहीं, उसी प्रकार वायवीय ध्वनि के धमंभूत उदात्तादि घर्मो 
का श्रोत्र के द्वारा ग्रहण होने पर उसके धर्मीभूत वायुद्रव्य का ग्रहण न होना अनुचित तही \ 
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स्यात्‌ ? उदात्तश्चाचुदात्तश्च स्वरितश्च साचुनासिकश्च निरनुनासिकश्चेति। अथवा, 
'्वनिङतोऽयं प्रत्ययभेदो न वर्णक्कत इत्यदोषः । कः पुनरयं ध्वनिर्नाम ? यो दूरादा- 
कर्णयतो वर्णविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कर्णपथमवतरति। प्रत्यासीदतश्च पढुमदु- 
त्वादिभेदं वर्णष्वासञ्जयति । तन्िबन्धनाश्चो दात्तादयो विशेषा न वर्णस्वरूपनिबन्धनाः, 
भामती 
गोचरं श्रोत्रम्‌ । तदृगुणास्तुदात्तादीन्‌ गो वरयिष्यति । ते च ाब्दासंसर्गाग्रहात्‌ शब्दघर्म्वेनाष्यवतीथन्ते । 
न च शब्दस्य प्रत्यभिज्ञानावधृतेकत्वस्य स्वरूपत उदात्तादयो धर्माः परस्परविरोधितोऽपर्ययिण सम्भवन्ति । 
तस्माद्यया मुखस्येकस्य मणिक्ृपाणदर्पंणाद्युपधातवशञान्नाना देशपरिमाणसंस्यानभेदविश्रमः, एवमेकस्यापि 
बणंस्य व्यक्षकध्वनिनिबस्थनो$्य॑ विरुद्धतानाधमंसंसगंविश्वमः, न तु स्वामाविको नानाधमंसंसगं:, इति 
ह्ितेऽभ्युपेत्य परिहारमाह भाष्यकारः & अथवा घ्वनिकृतः इति & । अथवेति पूर्वपक्षं व्यावत्तंयति । 
भवेतां नाम गुणगुणिनावेकेस्टरियग्राह्मो, तथाप्यदोषः । घ्वनीनामपि शब्दवच्छावणत्वात्‌ । ध्वनिस्वरूपं 
प्रश्‍नपुर्वक वर्णेभ्यो निष्कर्षयति & कः पुनरयम्‌ इति &। न चायमनिर्द्ारितविशेषवर्णत्वसामान्यमात्र- 
प्रत्ययो न तु वर्णातिरिक्ततदभिव्यञ्जकध्वनिप्रत्यय इति साम्प्रतम्‌ । तस्यानुनासिकरवादिभेदभिन्नस्य 
गादिव्यक्तिवत्मत्यभिज्ञानाभावादप्रत्यभिज्ञायमातस्य चेकरबाभावेन सामान्यभावानुपपत्तेः । तस्मादवर्णात्मको 
वेष शब्द; शब्दातिरिक्तो वा ध्वनिः शब्दध्यञ्जकः भ्रावणोऽभ्युपेयः । उमयथापि चाक्षु व्यञ्जनेषु च 
तत्तदृध्वनिभेदोपधानेनानुनासिकत्वादयोऽवगम्यमानास्तद्र्मा एव शब्दे प्रतीयन्ते न तु स्वतः शब्दस्य 
बर्मा । तथा ब येषामनुनासिकर्वादयो घर्माः परस्परविसुद्धा भासन्ते भवतु तेषां ध्वनीनामनित्यता । 


भामती -व्याख्या 
वायु के धमंभुत उदात्तादि का ही शब्द में समारोप हो जाता है। उदात्तादि विरुद्ध धमं 
वर्णरूप शब्द के स्वाभाविक धर्म न होने के कारण वणंगत नानात्व सिद्ध नहीं कर सकते, 
क्योंकि प्रत्यभिज्ञारूप प्रत्यक्ष प्रमाण से वणं में एकत्व निश्चित है । भतः जेसे एक ही मुखरूप 
बिम्ब का मणि, कृपाण, दर्पणादि उपाधियों में प्रतिफलित विविध आकार के प्रतिबिम्बो 
के भेद से भेद अवभासित होता है, बैसे ही व्यङ्गचभुत वणं में व्यंजकीभूत ध्वनिगत उदात्तादि 


विरुद्ध धर्मो का बिभ्रम मात्र हो जाता है-ऐसा समाधान प्रस्फुरित होने पर भी भाष्यकार - 


आक्षेपवादी के आक्षेप को मान जर भी उक्त आक्षेप का परिहार कर रहे हैं--“अथवा 
ध्वनिकृतोऽपं प्रत्ययभेदो न वणंकुत इत्यदोषः” । 'अथवा' शब्द के द्वारा पूर्वपक्ष का निरा- 
करण करते हुए भाष्यकार का आशय यह है कि यदि गुण और गुणी द्रब्य का एक ही 
इन्द्रिय के द्वारा ग्रहण मान भी लिया जाता है, तब भी प्रकृत में कोई दोष नहीं, क्योंकि 
शब्द की व्यंजकीभूत ध्वनियाँ भी शब्द के समान हो श्रावण होती हैं । प्रश्नोत्तर के रूप में 
वर्ण से अतिरिक्त ध्वनि का स्वरूप आविष्कृत करते हैं-“कः पुनरयं ध्वनिर्नाम ? यो दूर!- 
दाकणंयतो वर्णविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कर्णपथमवतरति”। यदि कहा जाय कि ध्वनि भी 


वर्णात्मक है, इस दोष के कारण व्यक्तिविशेष स्फुटित नहीं होती, केवल वर्णत्व जाति की . 


ही वहाँ प्रतीति होती है । तो.व॑सा नहीं कह सकते, क्योंकि ध्वनियों में अतुनासिकत्वादि के 
भेद से अनेकत्व होता है, अत! गकारादि वर्णो के समान उनमें प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, 
अतः ऐकत्व सिद्ध न हो सकने के कारण ध्वनियों में शब्दत्व ही उपपन्न नहीं होता । अतः 
ध्वनि यातो अवर्णात्मक शब्द है, अथवा शब्द सें भिन्न ही है फिर भी शब्द की व्यंजक और 
श्रावण है । दोनों रीति से 'अच्‌' प्रत्याहार-घटक अकारादि स्वरों और हकारादि व्यंजनों में 
उनकी व्यंजकीभूत घ्वनियों के भनुनासिकत्वादि धमं ही प्रतीत होते हैं, शब्द में वे स्वाभाविक 
( अनोपाधिक ) नहीं ' होते १८ अतत शिक्ुःवा क्रि, प्ररस्परवत्रिकद घमं जिस ध्वनि तत्त्व के 
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वर्णोनां प्रत्युच्चारणं प्रत्यभिन्नायमानत्वात्‌ । एवं च सति सालम्बना उदात्तादिप्रत्यया 
भविष्यन्ति । इतरथा हि चर्णानां प्रत्यभिशायमानानां निर्मेद्त्यात्संयोगचिभागकृता 
उदात्तादिविशेषाः कटपेरन्‌ । संयोगविभागानां चाप्रत्यक्षत्वा्ञ तदाथया विशेषा 
वणष्वध्यवसातु शक्यन्त इत्यतो निरालस्चना एवेत उदात्तादिप्रत्ययाः स्युः । अपि च 
नवतद्भिनिवेश्व्यमुदात्तादिभेदेन वर्णानां प्रत्यभिनज्नायमानानां भेदो भवेदिति। न 
न्यस्य भेदेनान्यस्याभिद्यमानस्य भेदो भवितुमहति । नहि व्यक्तिभेदेन जाति भिक्षा 
मन्यन्ते । वर्णेभ्यश्चार्थप्रतोतेः संभवात्स्फोटकर्पना3नर्थिका । न कल्पयाम्यहं स्फोटम्‌ , 
प्रत्यक्षमेव त्वेनमवगच्छामि, एकेकवर्णप्रहणाहितसंस्कारायां बुद्धी झटिति प्रत्यवभास- 
नादिति चेत्‌-न, अस्या अपि बुद्धेवणविषयत्वात्‌ । एकेकवर्णग्रहणोत्तरकाला हीयमेका 
भामती न 
नहि तेषु प्रत्यभिज्ञानमस्ति । येषु तु वर्णेषु प्रत्यभिज्ञानं न तेषामनुनासिकत्वादयो धर्मा इति नानित्या: । 
& एवं च सति सालग्बना इति & । यद्येष परस्याग्रहो धर्तिण्यगुद्यनाणे तद्धर्मा न शक्या ग्रहीतुसिति । 
एवं नामास्तु तथा तुष्यतु परस्तथाप्यदोष इत्यर्थः , तदनेन प्रबन्धेन क्षणिकत्वेन वर्णानामशक्‍्यसद्भति- 
ग्रहतया यदवाचकत्वमापादितं वर्णानां तदपाङृतम्‌ । व्यस्तसमस्तप्रकारदृयासम्भवेन तु यदासलित॑ 
तन्निराचिकीर्षुराह & वर्णेभ्यश्चाथंप्रतीतेः इति & । कल्पनाममुष्यमाण एकदेइयाह & न कल्पयामि 
इति & । निराकरोति & न, अस्या अपि बुद्धेः इति & । निरूपयतु तावद्‌ गोरिध्येकं पदमिति धियमायु- 
ष्मान्‌ | किमियं पुर्वानुभूतान्‌ गकारादीनेव सामस्त्वेनादगाहते, किं वा गकाराद्यतिरिक्तं गवयमिव 
वराहादिभ्यो विलक्षणम्‌ ? यदि गकारादिविलक्षणमवभासयेत्‌ , गकारादिरूषितः प्रत्ययो न स्यात्‌ । 
न हि बराहघीमंहिषरूषितं बराहसवगाहते । पदतत्त्वभेक प्रत्येकमभिव्यञ्जयन्तो ध्वनयः प्रयत्नभेदसिन्नाः 


rs 


भामती-व्यार्या 
स्वाभाविक हैं, उन्हें अनित्य और नाना माना जाता है । ध्वतियों में एकत्व-साधची प्रत्यभिज्ञा 
का उदय ही नहीं होता, जिन (वर्णो) में प्रत्यभिज्ञा होती है, उनके अनुनासिकतंवादि धमं 
चहीं माने जाते, अतः वे अनित्य नहीं होते । 

“एवं च सति सालम्बना एवैते उदात्तादिप्रत्ययाः”~इस भाष्य का आशय यह हैं 
कि यदि वादी का यह आग्रह मान भी लिया जाय कि वायुरूप धर्मी का श्रोत्र से ग्रहण न हो 
सकने पर उसके अनुनासिकत्वादि धर्मों का श्रोत्र से ग्रहण नहीं हो सकता । तथापि प्रकृत 
में कोई दोष नहीं, क्योंकि ध्वनि तत्त्व को अवर्णात्मक शब्द और श्रावण ही माना जाता है, 
अतः ध्वनिगत धर्मों की प्रतीति सालम्बन हो जाती है । भाष्यकार ने इस प्रबन्ध के हारा 
वर्णों में आरोपित क्षणिकत्व-प्रयुक्त संगतिग्रहाभाव का अपाकरण कर दिया है। वर्णों में 
व्यस्त और समस्त--इन दो प्रकारों के सम्भव न हो सकने के कारण जो अवाचकत्व प्रसक्त 
किया गया, उसका निराकरण किया जाता है--वर्णेश्यश्रार्थप्रतीतेंः संभवात्‌ स्फोटकल्पता$- 
नथिका” । स्फोटवादी कहता है कि “न कल्पयामि स्फोटम्‌, प्रत्यक्षं त्वेनमवगच्छामि” । 
सिद्धान्ती उसका निराकरण करता है--“न, अस्या अपि बुद्धेव॑र्ण विषयत्वात्‌" । स्फोटवादी 
से पूछा जाता है कि आप जो निरूपित करते हैं-“गोरित्येकं पदमु”। यह प्रतीति क्या 
पूर्वानुभूत गकारादि वर्णो को सामूहिकरूप से ग्रहण करती है * अथवा जैसे वराह से सिन्न 
गवय का 'गवयोऽग्रम्‌-यह प्रतीति ग्रहण करती है, बैसे ही पूर्वोक्त प्रतीति क्या गक्कारादि 
वर्णो से अतिरिक्त किसी स्फोट तत्त्व का? यदि गकारादि से भिन्न किसी अन्य तत्त्व का 
अवगाहन करती है, तब उस प्रतीति में गकारादि वर्णो का भान नहीं होना चाहिए, क्योंकि 


महिष से भिन्न वराह को विष करनेवाली प्रीति मे. महिष का भान नहीं होता । 


hastri (महि tion. 
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बुद्धिगोरिति समस्तवर्णविपया, नार्थान्तरविषया । कथमेतदवगस्यते ? _ य॒तोऽस्यामपि 
बुद्धौ गकारादयो वर्णी अलुवतेन्ते, न तु दकाराद्यः। यदि ह्यस्या बुद्धेगेकारादिभ्यो- 
ई्थान्तर स्फोटो विषयः स्यात्ततो दकारादय इव गकारादयो-$व्यस्या बुद्धेव्योचतरन्‌ 0 
नतु तथास्ति । तस्माद्यमेकबुद्धिवर्णविषयेच स्खृतिः । नन्वनेकत्वादवर्णानां नेकबुद्धि- 
विषयतोपपचत इत्युक्त -तत्प्रतित्र॒मः--संभवत्यनेकस्याप्येकबुद्धिवषयत्वम्‌ , पङ्क्तिः 
वनं सेना शतं सहस्रमित्यादिदशनात्‌। या तु गोरित्येकोऽयं शब्द इति बुद्धि, सा 
बहुष्वेव वर्णेष्वेकार्थावच्छेदनिबन्धनौपचारिकी बनसेनादिबुद्धिवदेव । अत्राह यदि 
भामती 
तुल्यस्थानक रणनिष्पाद्यतयाऽन्यो न्यविसदृशतत्तत्पदब्यज्ञ कध्वनिसा दृश्येन स्वव्यञ्जचीयस्यंकस्य पदतत्त्वस्थ 
मिथो विसदृश्ञानेकपदसादुश्यान्यापादयन्तः साइश्योपधानभेदादेकमप्यभागमपि नानेव भागवदिव भास- 
यन्ति मुलमिवेकं नियतवणंपरिमाणस्थानसंस्थानभेदमपि सणिक्पाणदर्पणादयोऽनेकमनेकदणंपरिमाणस्था- 
नसंस्थानभेदम्‌ । एवञ्च कल्पिता एवास्य भागा वर्णा इति चेत्‌ , तत्किमिदानों वर्णभेदानसत्यपि बाधके 
मिष्येति वक्तुमष्यवसितोऽसि ? एकधीरेव नानात्वस्य बाधिकेति चेत्‌ , हुन्तास्यां नाना वर्णाः प्रवन्त इति 
नानात्वावभास एवेकत्वं कस्मान्न वाधते । अथवा बनसेनादिबुद्धिवदेकत्वनानात्वे न विरुद्धे । नो खलु 
सेनावनबुद्धी गजपदातितुरगादीनां चम्पक्षाशोककिश्ुक्रावीनाञ्च भेदमपबाधमाने उदीयेते, अपि तु भिन्ना- 
नामेव सतां केनचिदेकेनोपाधिनाऽवच्छिन्नानामेकत्वमापादयतः । न चौपाधिङ्केनेकत्वेन स्वाभाविकं नानात्वं 
विरुध्यते, नह्यौपचारिकमरिनित्वं माणवकस्य स्वाभाविकनरत्वविरोधि । तस्मात्रत्येकवर्णानुभवजनित- 


भामती-व्याख्या 

शङ्का--प्रत्येक ध्वनि. एक पदतत्व की अभिव्यक्ति करती हुई उसे अनेक और सावयव- 

रूप में दर्शाती है, क्योंकि ध्वनियाँ स्वयं बाह्य और भाभ्यन्तर प्रयत्न के भेद से भिन्न होती हैं। 
गङ्गा, औष्ण्यम्‌ , वृक्ष” के समान विसहश ( विजातीय ) पदों की व्यञ्जकीभ्रुत धवनियों के 
सदृश होने पर भी ताल्वादि तुल्य स्थान एवं वाग्रूप समान करण से निष्पाद्य होती हैं। अत 
एव बे ( ध्वनियाँ ) अपने व्यञ्जनीय पदतत्त्व में परस्पर विसहश अनेक पदों की सहृशताएँ 
आरोपित करती हैं, साहश्यरूप उपाधि के भेद से भिन्न प्रतीत होती हैं। जैसे मणि, कृपाण, 
दपंणादि उपाधियाँ नियत वर्ण, परिमाण और संस्थान विशेषवाले एक ही मुख को अनेक वणं, 
परिमाण और संस्थान के भेद से भिन्न-जेसा झलकाती हैं, वेसे ही कथित व्यञ्जकीभूत 
धवनियाँ एक ही पदतत्त्व को अनेक रूपों में अभिव्यञ्जित करती हैं। इस प्रकार अखण्ड 
स्फोट तत्त्व के वणंरूप अबयव कल्मितमात्र हैं, उनके आधार पर ही स्फोट की प्रतीति वर्ण- 
रूषित होती है । डे टर 
समाधान--तब क्या किसी बाधक प्रमाण के न होने पर भी अनुभुयमान वर्णों को 
मिथ्या कहने पर आप (स्फोटवादी) तुले हुए हैं ? पदादिगत एकत्व-प्रतीति को ही नानात्व की 
बाधिका मानने पर वणंगत नानात्व की प्रतीति को एकत्व का बाधक क्यों नहीं मान 

लिया जाता ? 

अथवा जेसे वन और सेना आदि की प्रतीतियों में औपाधिक और अनौपाधिकरूप से 
एकत्व गक नानात्व का समन्वय देखा जाता है, वैसा ही वर्णो की प्रतीति में भी सम्भव 
है, क्योंकि 'एकं वनम्‌, एका सेना'-थे दोनों बुद्धियाँ क्रमशः गज, वाजी और पदाति (पैदल) 
के नानात्व एवं चम्पक, अशोक और किशुकादि वक्षों के भेद ( नानात्व ) का बाध करके 
उत्पन्न नहीं होती हैं। अपितु उनके नानात्व को अक्षुण्ण रखती हुई किसी एक उपाधि से 
अवच्छित्त गजादि और चम्पकीदि०नीमा' पदार्थो-भें हात्वा आपादन करती हैं। च तो 
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वर्णा एव सामस्त्येनेकबुद्धिविषयतामापद्यमानाः पढ्‌ स्युस्ततो जारा राजा कपिः 
पिक इत्यादिषु पदविशेषप्रतिपत्तिने स्यात्‌ । त पच हि वणो इतरत्र चेतरत्र च प्रत्यच- 
भासन्त इति ) अत्र वदामः - सत्यपि समस्तवणप्रत्यवमर्शे यथा क्रमाजुरोधिन्य पव 
पिपीलिकाः पंक्तिबुद्धिमारोहन्ति, एवं क्रमाचुरोधिन एच वर्णाः पदवुद्धिमारोक्ष्यन्ति । 
तत्र वर्णानामविशेषे5पि क्रमविशेषक्कता पदविशेषप्रतिपत्तिने विरुध्यते । वृद्धव्यवहारे 
चेमे वर्णाः क्रमाद्यचुग्रहीता गृहीतार्थविशेषसबन्धाः सन्तः स्वव्यवहारेऽप्येकेकचणं- 
ग्रहणानन्तर समस्तप्रत्यचमशिन्यां बुद्धी तादशा पच प्रत्यचभासमानास्तं तमर्थमब्य- 
मिचारेण प्रत्याययिष्यन्तीति चर्णवादिनो लघीयसी कल्पना, स्फोटवादिनस्तु दृष्टद्दानि- 
भामती 
भावनानिचयलब्घजन्मनि निखिलवर्णावगाहिति स्मृतिज्ञान एकस्मिन्‌ भासमानानां वर्णानां तदेकविज्ञान- 
विषयतया वेकाथंघीहेतुतया वेकत्वमौपचारिकमवगन्तव्यम्‌ । न चेकाथंघोहेतुत्वेनेकत्वमेकत्वेन चकाथंघी- 
हेतुभाव इति परस्पराश्रयम्‌ । नह्याथंप्रत्पयात्‌ पुर्वमेतावन्तो वर्णा एकस्मृतिसमारोहिणो न प्रथन्ते । न च 
तसप्रथानम्तरं वृद्वस्यार्थधीर्नोज्नीयते, तदुन्नयनाच्च तेषामेकार्थधियं प्रति कारकत्द॑मेकमदगम्येकपदत्वाघ्यव- 
सानमिति नान्योस्याअयमु । न चेकस्मृतिसमारोहिणां क्रमाक्रमविपरीतक्रमप्रयुक्तानामभेदो वर्णानामिति 
यथाकथज्नित्‌ प्रयुक्तेभ्य एतेभ्यो$थं प्रत्यय प्रसङ्ग इति वाच्यम्‌ , उक्त हि-- 
यावन्तो यादृशा ये च पदाथंप्रतिपादने । 
वर्णाः प्रज्ञातसामर्थ्यास्ते तथेवावबोधकाः ॥। इति । ° 
ननु पङ्‌ क्तिबुद्धावेकस्यामन्रमायामपि वास्तवी शालादीनामस्ति पङ्क्तिरिति तथेव प्रया युक्ता, 


भामती-व्याख्या 

औपाधिक एकत्व स्वाभाविक नानात्व का विरोधी होता है और न माणवक में गोण अस्तित्व 
धम स्वाभाविक मनुष्यत्व का ही बाधक होता है । फलतः प्रत्येक वर्ण के अनुभव से जनित 
संस्कारों के द्वारा उत्पादित समस्तवर्णावगाहिनी एक ही स्मृति में भासमान नाना वर्णो में 
स्मृतिरूप एक ज्ञान की विषयता अथवा एकार्थंज्ञान की हेतृता होने के कारण एकत्व का 
औपचारिक भान मानना चाहिए। वर्णो में एकार्थज्ञान-हेतुत्वेव एकत्व और एकत्व के द्वारा 
एकार्थज्ञान-हेतुत्व की कल्पना से अन्योऽन्याश्रयता की जो प्रसक्ति दी गई, वह उचित नहीं, 
क्योंकि एकार्थज्ञान-हेतुत्व के विना ही वर्णो में स्मृतिरूप एकञ्ञान की विषयता के द्वारा एकत्व 
का भान हो जाता है। नाना वर्णो का भान होने पर गुहीतसंगतिक वृद्ध पुरुषों के द्वारा 
अर्थावबोध उन्नीत नहीं होता -ऐसा नहीं, किन्तु होता है, भतः एकार्थंज्ञान की वरणो में एक 
कारणता का बोध करके एकपदस्व का अध्यवसान ( निश्चय ) होता है, अतः किसी प्रकार 
का अन्योऽन्याश्रय प्रसक्त नहीं होता । १ 

शङ्का- वाक्य के घटकीभूत नाना वर्णो की एक स्मृति हो सकती है, किन्तु उनका 
क्रम एक ही रहे-यह आवश्यक नहीं, व्युतक्कम भी हो सकता है, अतः व्युत्क्रम से स्मर्यमाण 
चणों के द्वारा भी अभिलषित अर्थावबोध होना चाहिए । 

समाधान--उक्त शङ्का का समाधान करते हुए श्री कुमारिल भट्ट ने कहा है-- 

यावन्तो याहशा ये च पदार्थप्रतिपादने । 
वर्णाः प्रज्ञातसामर्थ्याः ते तर्थवावबोधकाः॥ ( श्लो वा. पृ. ५२७) . 

अर्थात्‌ संगति-ग्रहण-काल में जिस क्रम विशेष से युक्त वणे अर्थ जत्यायन में समर्थे माने जाते 
हैं, वे उसी क्रम से युक्त होकर अवबोधक माने जाते हैं, व्युत्तम से नहीं । हे ० 

शाङ्का- बहुत-से शाल वृक्षों की पंक्ति एक है। यद्यपि उक्त पंक्ति में स्वत! कोई क्रम 
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रहृष्टकर्पना च, वर्णाश्चेमे करमेण ग्रह्ममाणाः स्फोटं व्यञ्जयन्ति स स्फोरोऽथे व्यनक्तीति 
भामती 

न च तथेह वर्णानां नित्यानां विभूनां चास्ति वास्तवः क्रमः, प्रत्ययोपाधिस्तु भवेत्‌, स चेक इति कुतस्त्य 

क्रम एषामिति चेत्‌, न; एकस्यामपि स्मृतौ वणंझपवत्क्रमवत्पुर्वानुभूततापरामर्शात्‌ । तथाहि-जारा- 

राजेति पदयोः प्रथयप्त्योः स्मृतिधियोस्तच्तेऽपि वर्णानां क्रमभेदात्पदभेदः स्फुटतरं चकास्ति । तथा च 

नाक्रमविपरीतक्रमप्रयुक्तानामविशेषः स्मृतिबुद्धावेकस्यां वर्णानां क्रमप्रयुक्तानामू । यथाहुः 
पदावधारणोपायान्‌ बहुनिच्छर्ति सुरथः । 
क्रमन्यनातिरिक्तत्वस्वरवाबथश्चतिस्मृतीः ॥ इति । 

वोषमतिरोहितार्थम्‌ । दिङ्मावमत्र सुदितं, विस्तरस्तु तत्वविन्दाववगन्तब्य इति। अलं चा 


= 


भामती=व्याख्या 
नहीं, तथापि उस पंक्ति के घटकीभूत शाल वृक्ष अनेक अनित्य और अविभु हैं, अतः उनमें - 
क्रम अवश्य है, उनकी उसी क्रम से पंक्ति-बुद्धि में प्रथा ( भान ) भी उचित है। किन्तु वणं 
नित्य हैं, अतः उनका कालिक और विभु हैं, अतः उनका दैशिक क्रम सम्भव नहीं। उनका 
स्वाभाविक क्रम न होने पर भी प्रतीतिरूप उपाधि का क्रम माना जा सकता था, किन्तु स्मृति- 
रूप प्रतीति भी एक ही मानी जाती है, तब वर्णों में क्रम का भान वयोंकर होगा ? 
समाधान यद्यपि उनकी स्मृतिरूप प्रतीति एक है, तथापि अनुभूतियाँ चाना और 
क्रमिक हैं, मत: स्मरण ज्ञान में जैसे वर्णो के समान ही उनके क्रम की अनुभुतता परामृष्ट 
होती है, ज॑से-'जारा' और 'राजा' इन दोनों पदों की स्मृतियाँ दो हैं, उत्तमें वर्णों का क्रम 
अवश्य स्मृतिजनकी भुत अनुभव के सम्पकं से प्रतिभात होता है, अत एव उन दोनों पदों का 
भेद भत्यन्त स्फुटरूप में प्रस्फुरित होता हे । उन दोनों पदों का भेद केवल क्रम-भेद पर ही 
आधृत है, वर्ण-मेद पर नहीं, क्योंकि वर्णो का कोई भेद नहीं । फलतः स्मृति एक होने पर 
भी अनुकम और विक्रम से उच्चरित वर्णोवाले पदों में अविशेषता न रह कर विशेषता आ 
जाती है, जैसा कि श्री कुमारिळ भट्ट कहते हैं-- 
पदावधारणोपायान्‌ बहुनिच्छन्ति सुरयः । 

क्रमच्यूनातिरिक्तत्वस्वरवाक्यस्मृतिश्चुतीः ॥ ( इलो. वा. पृ. ८९६ ) 
[ वर्णो का भेद न होने पर भी पदो का भेद कयोंकर होगा ? इस प्रश्‍न के उत्तर में कहा जाता 
है कि 'जारा', 'राजा'--इत्यादि पदों के भेद-बोधक बहुत-से उपाय होते हैं, जैसे-(१) अश्वः 
अश्वकर्णादि में क्रम का न्युनाविकभाव, (२) 'इन्द्रशत्रुः' इत्यादि स्थल पर बहुब्रीहि समास 
हैं? अथवा षडी-तत्पुरुष ? इस संशय का निर्णायक स्वर-भेंद है, क्योंकि बबुब्रीहि और 
तत्युरुषादि समासों के स्वर-भेद का प्रतिपादन व्याकरण में किया गया है। (३) 'पचते' 
इत्यादि पद सुबन्त ( चतुथ्यंन्त ) हैं? अथवा क्रिप्रा-पद ? इस प्रश्‍न के उत्तर में वाक्य 
'एकवाक्यतापत्न पंदान्तर के प्रयोग ) को निर्णायक माना है, अर्थात्‌ 'पचते दक्षिणां देहि!-- 
र pd शी बल पचतेः क वाक्यों में क्रिया-पद है । 
केसे बना ? इस प्रश्न का उत्तर स्मृति ( र तावर तातील, 
दोषि तिष्यो रूप स्मृति प्रमाण ) से दिया जाता है कि 
र हे पा योः धातु का लुङ्‌ लकार में मध्यमँकवचनान्त प्रयोग है। (५) 'उद्धदा 
उदि हा इस प्रकार सामानाधिकरण्य श्रुति के द्वारा 

होती हे ]। शेष भाष्य सुगम है । पूर्वोत्तर मीमांसा- 


उन्मत शब्दतत्व का यहाँ दिखशंनमातर, किया आजा दै) क्र, विषय का विस्तार तत््विष्दु 
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गरीयसी करपना स्यात्‌। अथापि नाम प्रत्युच्चारणमन्येडन्ये वर्णाः स्युः, तथापि 
प्रत्यभिञ्चालस्बनभावेन वणेसामान्यानामवश्याभ्युपगन्तव्यत्वाद्या वर्णेष्वर्थप्रतिपादन- 
प्रक्रिया रचिता सा सामान्येषु संचारयितव्या। ततश्च नित्येभ्यः शब्देभ्यो देचादि- 
ब्यक्तीनाँ प्रभव इत्यविरुद्धम्‌ २८॥ 

अत एव च नित्यत्वम्‌ ॥ २९ ॥ 

_ स्वतन्त्रस्य कतुँरस्मरणादिभिः स्थिते वेदस्य नित्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभवाभ्युप- 
गमेन तस्य विरोधमाशङ्कय 'अतः प्रभवाद' इति परिहत्येदानों तदेच वेदनित्यत्वं 
स्थितं द्रढ्यति-अत पच च नित्यत्वमिति। अत एच नियताइतेदेचादेजंगतो वेद्‌- 

ब्द्प्रभवत्वाद्वेदशब्दे नित्यत्वमपि प्रत्येतव्यम्‌ । तथा च मन्त्रचणेः-'यश्ञेन चाचः 
षद्वीयमायन्तामन्वविन्दन्नुषिषु प्रचिष्टाम्‌? ( ऋ० सं० १०।७१।३ ) इति स्थितामेव 
वाचमलुविन्नां दशयति । वेद्व्यासश्रेवमेव स्मरति 'युगान्तेऽन्त्हितान्वेदान्सेतिद्वा- 
सान्मद्दर्षयः । लेभिरे तपसा पूवमचुज्नाताः स्वयंभुवा’ इति ॥ २९॥ 

भामती 
नेयायिकेविवादेन, सन्त्वनित्या एव चर्णास्तथापि गत्वाद्यवच्छेदेनेव सङ्गतिग्रहोऽनादिश्च व्यहवारः सेस्स्यतो- 
त्याह 8 अथापि नाम इति & ॥ २८॥ 
ननु प्राच्यामेव मीमांसायां वेदस्य नित्यत्वं सिद्धं तत्‌ कि पुनः साध्यत इत्यत आह & स्वतन्त्रस्य 
कर्तृरस्मरणादेव हि स्थिते वेदस्य नित्यत्वे इति & । नह्यनित्याञ्जगदुत्पत्ुसहंति तस्याप्युत्पत्तिमत्त्वेन 


सापेक्षत्वात्‌ । तस्मान्नित्यो वेदो जगदुत्पत्तिहेतुत्वादू , ईशवरवदिति सिद्धमेव तित्यत्वमनेन दृढीकृतम्‌ । 
शेषमतिरोहिताथंम्‌ ॥ २९ ॥। र 


भामती-व्यास्या 

के आरम्भ में हो किया गया है। नैयायिकों के साथ विवाद न करके यदि वर्णात्मक शब्द 
को अनित्य भी मान लिया जाय, तब भी कोई दोष नहीं, क्योंकि गकारादि वर्णों में प्रत्यभि- 
ज्ञायमान गत्वादि जातियों को-सभी नित्य मानते हैं । उन्हीं जातियों में गोत्वादि की वाचकता 
या वाचकतावच्छेदकता मान कर अनादि व्यवहार का निर्वाह किया जा सकता है-- ऐसा 
भाष्यकार कह्‌ रहे हैं--“अथापि नाम प्रत्युच्चारणमन्येञ्त्ये वर्णाः स्युः, तथापि या वर्णेष्वथे- 
प्रतिपादनध्रक्रिया रचिता, सा सामाच्येषु सःच्चारयितव्या”॥ २८॥ 

श्री शबरस्वामी ने कहा है--'यच्चेते पदसंघाताः पुरुषकृता हृश्यन्ते इति । परिहृतं 
तदस्मरणादिभिः” ( शाबर. पृ. ९९ ) इस भाष्य को ध्यान में रख कर कहा गया है-- 
' स्वतन्त्रस्य कर्त्तृरस्मरणादिति सिथिते वेदस्य नित्यत्वे” । अर्थात्‌ पूर्वं मीमांधा के वेदापौरुषेय- 
त्वाधिकरण में ही वेदों की नित्यता सिद्ध कर दी गई थी, इस उत्तर मीमांसा के देवताधि- 
करण में पूर्वेक्षी की ओर से वेद-नित्यत्व का विरोध उठाते हुए कहा गया कि जिन विग्रहधारी 
देवताओं को ज्ञान में अधिकार दिया जाता है, वे अनित्य हैं ओर उनकी उत्पत्ति वेदिक 
शब्दों से मानी गई है, कादाचित्क कार्य का कारण भी कादाचित्क या अनित्य ही होता है, 
अतः वेदों को नित्य मानना तकं-संगत नहीं । इस विरोध का परिहार करते हुए सिद्धान्ती ने 
कहा-- अत! प्रभवात्‌” । अर्थात्‌ जातिरूप नित्य शब्द से व्यक्तिरूप अनित्य देवताओं का 
प्रभव ( जन्म ) माना जाता है। अनित्य कार्य का कारण भी अनित्य होता है-ऐसा कोई 
नियम नहीं, क्योंकि. अनित्य शब्द का कारण आकाश एवं अनित्य जगतु का कारण ईश्वर 
नित्य ही माना गया दै । प्रत्युत यह नियम अवश्य दै कि अतित्य कारण से जगत्‌ की उत्पत्ति 
नहीं मानी जा सकती, अन्यथा उत्पादक-परम्परा-कल्पता-प्रयुक्त अनवस्था प्रसक्त होगी। 


९-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


४०६ 5०७१ मद सतरशा इरभे प्यंम््‌.. Kosha [ अ. १ पा. रै खः ३० 


समाननामरुपत्वाच्चाइत्तावप्यबिरोधो दशनात्स्मृतेश्न ॥ ३० ॥ 

अथापि स्यात्‌- यदि पश्वादिव्यक्तिवद्दवादिव्यक्तयो 5पि संतत्येवोत्पदयेरन्निरु- 
भ्येरंश्च ततो ऽभिधानाभिधेयाभिधादृव्यवहाराविच्छेदात्संबन्धनित्यत्वेन विरोधः शब्दे 
परिहियेत । यदा तु खलु सकळं त्रैलोक्यं परित्यक्तनामरूपं निळेपं प्रलीयते, प्रभवति 
चाभिनवमिति ्रतिस्टृतिवादा वदन्ति, तदा कथमविरोध इति ? तत्रेदमभिधीयते -- 
समाननामरूपत्वादिति । तदापि संसारस्यानादित्वं ताचदभ्युपगन्तब्यम्‌ । प्रतिपाद्‌- 

भामती 

शङ्कापदोत्तरस्वात्‌ सुत्रस्व शङ्कापदानि पठति &अथापि स्याद्‌ इति®। अभिधानाभिधेयाविच्छेदे 
हि सम्बन्धनित्यत्वं भवेत्‌ । एवमध्यापकाष्येतुपरम्पराविच्छेदे वेदस्य नित्यत्वं स्यात्‌ । निरन्वयस्य तु 
तु जगतः प्रवियेऽत्यन्तासतश्चापूवंस्योत्पादेऽभिघानाभिघेयावत्यन्तमुच्छि्ताविति किमाध्यः सम्बन्धः 
स्यात्‌ ? अध्यापकाध्येतुसऱ्तानविच्छेदे च किमाथयो वेदः स्यात्‌ ? न च जीवास्तद्वासनावासिताः सन्तीति 
वाच्यम्‌, अन्तःकरणाद्युपाधिकल्पिता हि ते तद्विच्छेदे न स्थातुमहुन्ति । न च ब्रह्मणस्तद्वासना, तस्य 
विद्यात्मन: शुद्धस्वभावस्य तदयोगात्‌ । ब्रह्मणश्च ृष्ट्ादावम्तःकरणादयस्तदवच्छि्नाश्च जीवाः प्रादुभं- 
वन्तो न ू्वकर्माबिद्यावासनावन्तो भवितुमहुन्ति, भपुर्वेत्वात्‌ । तस्माद्विरूद्धमिदं शब्दार्थसस्वन्धवेद- 
नित्यत्वं सृष्टिप्रलयाभ्युपगमेनेति । अभिधातुग्रहणेनाध्यापकाध्येतारावुक्तौ । शङ्कां निराकतु सुत्रमवतार- 
यति & तत्रेदमभिधीयते समाननामरूपत्वाद्‌ इति & , यद्यपि महाप्रलयसमथे नान्तःकरणादयः समुदाचर" 
दवृत्तयः सर्ति, तथापि स्वकारणेऽनिर्वाच्यायामविद्यायां लीनाः सूक्ष्मेण शक्तिरुपेण क्विक्षेपकाविद्या- 


वासनाभिः सहावतिष्ठन्त एव । तथा च स्मृतिः 
_ जाए 
भामती-व्या र्या 


फलतः जगत्प्रभवत्वरूप हेतु के द्वारा केवल कथित विरोध का परिहार ही नहीं किया जाता, 
अपितु प्रसाधित वेद-नित्यत्व का हृढीकरण भी किया जाता है अत एव च नित्यत्वम्‌” । 
इससे यह अनुमान पर्यवसित होता हवै "नित्यो वेद, जगदुत्पत्तिहेतुत्वाद', इश्वरवत्‌' ॥ २९॥ 
यह तोसवाँ सूत्र जिस शङ्का का समाधान है, वह शङ्का प्रस्तुत की जाती है--' 'अथापि 
स्यात्‌” । यदि वाचक और वाच्य-दोनों अविच्छिन्न हैं, तब उनका सम्बन्ध भी नित्य होगा । 
इसी प्रकार अध्यापक और अध्येताओं की परम्परा का अविच्छेद होने पर वेद में नित्यत्व 
रहेगा । यदि बोद्ध-सिद्धान्त के अनुसार जगत्‌ का निरन्वय विनाश, अत्यन्त असतु जगत्‌ का 
उत्पाद एवं वाचक और वाच्य दोनों का अत्यन्त उच्छेद माना जाता है, तब वाच्यवाचक- 
भावरूप सम्बन्ध का आधार बया रहेगा ? अध्यापक और अध्येताओ की परम्परा का विच्छेद 
मानने पर वेद का आश्रय कौन रहेगा ? अध्ययतवासनाओं से युक्त जीवों की सत्ता भी नहीं 
मानी जा सकती, क्योंकि जीव तो अन्तःकरणरूप उपाधि से कल्पित होते हैं, अन्तःकरण 
का अभाव होने पर वे क्योंकर अवस्थित रह सकेंगे ? ब्रह्म में भी वे अध्ययन-संस्कार नहीं 
रह सकते, क्योंकि नित्य, शुद्ध, बुद्ध और असङ्ग ब्रह्म में उनके अवस्थान की सम्भावना ही 
नहीं । ब्रह्म से सृष्टि के आरम्भ में नूतन अन्तःकरणादि उपाधियाँ उत्पन्न होती है, उनसे 
` अवच्छिन्न होकर उत्पन्न होते हुए जीव पूर्व कर्माजित वासनाओं से युक्त नहीं हो सकते, 
क्योंकि वे नूतन हैं, पूव जन्म में थे ही नहीं । फलतः शब्दार्थ-सम्बन्ध और वेद का नित्यत्व 
मानना सृष्टिःप्रलय की प्रक्रिया से अत्यन्त विरुद्ध ही है । भाष्य में 'अभिधातू' शब्द के द्वारा 
अध्यापक और अध्येता--इन दोनों का ग्रहण किया गया है । 
_ उक्त शङ्का का निराकरण करने के लिए अग्निम सूत्र का अवतरण किया जाता है-- 
“तत्रेदमभिधीयते समावनासळूधल्वर्दिति; ॥अद्यप्रि,महाघ्ळमर. में अन्तःकरणादि सक्रिय नहीं 


वेदानामनादित्वम्‌ ] Dig "वव्पटेस्देसिशितमीमतीसबैलितम डक 


यिष्यति चाचार्यः संसारस्यानादित्वमू- उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च' ( ब्र २।१।३६ ) 
इति । अनादौ च संसारे यथा स्वापप्रवोधयोः प्रलयप्रभवथवणे पि पूर्वप्रबोधवदुत्तर- 
प्रबोधे5पि व्यवहारान्न कश्चिद्वरोधः एवं कल्पान्तरप्रभवप्रलययोरपोति दर्व्यम्‌ । 
स्वापप्रबोधयोक्ष प्रलयप्रभवौ श्रयेते--यदा सुप्तः स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण 
पवेकधा भवति तदेनं चाकसचेनामभिः सहाप्येति चक्षुः सर्वे रूपेः सहाप्येति ओत्रं 
सचे! शब्देः सहाप्येति मनः सवैध्यौ ने; सहाप्येति स यदा प्रतिबुध्यते यथाऽग्नेउवे- 
छतः सर्वा दिशो विस्फुलिङ्गा विप्रतिष्ठेरन्नेवमेचेतस्मादात्मनः सर्वे प्राणा यथायतनं 
भामती 
आसीदिदं तमोभूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतक्यं मविज्ञेयं प्रसुप्तमिव स्वतः ॥ इति । 
ते चार्वाध प्राप्य परमेरवरेच्छाभ्रचोदिताः, यथा कूमं देहनिलीनास्यङ्गानि ततो निःसरन्ति, यथा 
वा वर्षापाये प्राप्तमृद्भावानि सण्ड्कशरीराणि तद्वासनावासिततया घनघनाघनासारावसेकसुहितानि 
पुनमंण्डूकदेहभावमनुभवन्ति । तथा पुववासनावशात्पु्वंसमाननामरूपाण्युत्पद्यन्ते । एतदुक्त भवति 
यद्यपीश्वरात्प्रभवः संसारमण्डलस्य, तथापीश्वरः प्राणभृत्कर्माविद्यासहकारी तदनुरूपमेव सुजति । न च 
सगंप्रलयप्रवाहस्यानादितामन्तरेणेतदुपपद्यते इति सगंप्रल्याभ्युपगमेऽपि संसारानादिता न विरुध्यत 
इति । तदिदमुक्तम्‌ & उपपद्यते, चाप्युपलभ्यते च आगमत इति & । स्यादेतदू--भवत्वनाविता संसारस्य, 
तथापि महाप्रलयान्तरिते कुतः स्मरणं वेदानामित्यत आह ® भनादौ च संसारे यथा स्वापप्रबोधयोः 
इति & । यद्यपि प्राणमात्रावशेषतातन्निःशेषते सुषुपतप्रलयावस्थयोविश्ञेषः, तथापि कमंविक्षेपसंस्कारः 


| भामती-व्याब्या 
होते, तथापि अपने कारणीभूत अनादि और अनिवेचतीय अविद्या में कमं-प्रवतंक भ्रान्तिज 
वासनाओं के साथ सूक्ष्मझ्पेण अवस्थित रहते ही हैं, जेसा कि स्मृतिकारों ने कहा दै 
आसीदिदं तमोभ्ूतमप्रश्ञातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतव्यंमविज्ञेयं प्रसुप्तमिव सर्वतः ॥ ( मनु. १।५ ) 

[अर्थात्‌ यह समस्त जगत्‌ अपने मुल कारण तमोरूप अज्ञान में विलीन, मप्रज्ञात (अप्रत्यक्ष), 
अलक्षण ( अननुमेय ), तर्क की पहुँच से बाहर, शब्द के हारा भी अज्ञेय और प्रसुप्त 
( कार्याक्षम ) के समान था ]। वे ( प्रसुप्त जगत्‌ के घटकीभूत अन्तःकरणादि पदार्थं ) अपनी 
प्रसुप्तावस्था की अवधि ( सीमा ) पार कर परमेश्वर की इच्छा से अनुप्राणित हो सृष्टिकालीन 
नाम-रूप के समान नाम-रूप में वैसे हो प्रकट हो जाते हैं, जेसे- कछुए कें शरीर में सिमटे 
अङ्ग समय पाकर शरीर से बाहर निकल आते हैं, अथवा वर्षा के समाप्त होने पर मेढकों 
के सुखे एवं पृथिवी की दरारों में चिपके शरीर घनघोर वर्षा के समय सजीव-से होकर 
टरटराने लगते हैं। आशय यह है कि यद्यपि इस संसार-मण्डल का प्रभव ईश्वर से होता है, 
तथा ईश्वर प्राणियों की अविद्या, कामता और वासनाओं की सहायता से संसार की प्रत्येक 
इकाई को वही नाम और रूप देता है, जो विगत कल्प में प्रचलित समान ही 
होता दै । सृि-प्रलयःप्रवाह की अनादिता के विना यह सब कुछ सम्भव नहा, र संसार 
की सृष्टि एवं प्रलय मान लेने पर भी अनादिता विरुद्ध नहीं, केवल नव्य ही नहीं, “उपपद्यते 
चाप्युपलभ्यते चागमत?” । मान लेते है--संसार की अनादिता, किन्तु महाप्रलय का मध्य 
में व्यवधान आ जाने पर पूर्वाधीत वेदों का स्मरण क्योकर होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- 
“अनादौ च संसारे यथा स्वापप्रबोधयो!” । यद्यपि सुषुप्ति में केवल प्राण रहता है और प्रलय 
में वह भी नहीं, तथापि कमे.विक्षेपक संस्कारों से युक्त अविद्या का अवस्थान सुषुप्ति और प्रलय- 
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चिप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः ( कौ० ३।३ ) इति। स्यादेतत्‌ -स्वापे 
पुरुषान्तरव्यवहाराबिच्छेदात्स्बय च सुप्तप्रदुडस्थ ूर्वप्रचोधव्यवहाराचुसंघानसंभवाद- 
चिरुद्म्‌ । महाप्रलये तु स्वब्यवहारोच्छेदाज्जन्मान्तरव्यवहारवच्च कल्पान्तरव्यव- 
हारस्यादुसंधाठुमशक्यत्वाद्वेषम्यभिति । नेष दोषः, सत्यपि सर्वव्यवहारोच्छेदिनि 
महाप्रलये परमेइवराजुग्रहादीशवराणां हिरण्यगर्भादीनां कल्पान्तरव्यवहाराचुसंघानो- 
पपत्तेः । यद्यपि प्राकृताः प्राणिनो न जन्मात्तरव्यचहारमचुसंदधाना दृश्यन्त इति, 
तथापि न प्राकृतवदीभ्वराणां भयितव्यम्‌। यथा हि प्राणित्वाविशेषेऽपि मचुष्यादि- 
स्तस्बपर्यन्तेषु ज्ञानेश्वरा दिप्रतिबन्धः परेण परेण भूयान्भवन्दश्यते, तथा मजुप्यादि- 
व भामती 

सहितलयलक्षणाविद्यावज्ञेषतासाम्येन स्वापप्रलघावस्थयोरभेद इति द्रष्टव्यम्‌ । ननु नापर्य्याथ्रेण सर्वेषां 
सुषु्ावस्था, केषाञ्चिततदा भ्रबो धात्‌, तेभ्यश्च सुप्तोत्यितानां ग्रहणसम्भवात्‌ प्रायणकालदिप्रकर्षयोश्च वासनो- 
र्छेदकारणयोरभावेन सत्यां वासनायां स्मरणोपपत्तेः शाब्दार्थसम्बन्धवेदव्यवहारानुच्छेदो युञ्यते। महा- 
प्रलयस्त्वपरय्यायेण प्राणभुन्मात्रवर्ती प्रायणकालविप्रकषो' च तत्र संस्कारमात्रोच्छेदहेतु स्तः, इति कुतः 
सुषुसवत्पूवंप्रबोधव्यवहारवडुत्तरप्रग्नोधव्यवहार इति चोदयति & स्यादेतत्‌ स्वापः इति &॥ परिहरति 
& नेष दोषः। सत्यपि व्यवहारोच्छेदिनि इति ®। अयमभिसन्धिः-न तावत्प्रायणकालविप्रकषो 
स्॑संस्कारोच्छेदको, पूर्वाभ्यस्तस्मुस्नुसन्धानाज्जातस्य हृर्ष॑भयशोकसम्प्रतिपतेः । भनुष्यजन्सवासनानां 
चानेकजात्यम्तरसह्नव्यवहितानां पुनर्मनुष्यजातिसंवतंकेन कर्सणाऽभिव्यक्तयमावप्रसङ्गात्‌ । तस्माचिकु- 
दृधियापपि यत्र सत्यपि प्रायणकालविप्रकर्षादौ पुर्ववासनानुवृत्तिः, तत्र केव कथा परभेशवरानुग्रहेण 
घर्मज्ञानवैराग्पैशवर्य्यातिशयसम्प्चान हिरण्यगभंप्रभृतोनां महाधियाम्‌ । यथा वा आ च मनुष्येभ्य आ च 
कृमिभ्यो ज्ञानादीनामनुभूयते निकषः । एवसा मनुष्येभ्य एवा च भगवतो हिरण्यगर्भाञ्ज्ञानादीनां 


भामती=व्याख्या 
दोनों भें समानरूप से रहता है, इसी समानता को लेकर स्वाप और प्रलय का अभेद व्यवहृत 

आहै। , 
॥ शङ्का -खण्ड प्रलय में एक ही समय सभी प्राणियों को सुषुप्ति अवस्था नहीं आती, 
किन्तु कुछ प्राणियों की सुषुप्ति में भी अस्य प्राणी जागते रहते हैं, उनसे ही सुप्तोत्थित प्राणी 
वेदों का ग्रहण कर सकते हैं, वासनाओं के नाशक काल का व्यवधान न होने के कारण 
संस्कार और स्मरण की परम्परा विच्छिन्न नहीं होती, शब्दार्थ-सम्बन्धरूप वेद-व्यवहार का _ 
अनुच्छेद रह जाता है किन्तु महाप्रलय में सभी प्राणियों का एक साथ प्रायण हो जाते के 
कारण संस्कार-मात्र का उच्छेद हो जाता है, अतः प्रलय से पुवं जैसी स्वाप-प्रबोध की धारा 
थी, वैसी प्रलय के पश्चात्‌ वयोंकर सम्भव होगी ? भाष्य के शब्दों में वही शङ्का है--स्यादेतत्‌ 
स्वापे पुरुषान्तरव्यवहारानुच्छेदात्‌” । 

समाधान - उक्त शङ्का का परिहार करते हुए भाष्यकार कहते हैं--''नैष दोषः”। 

सत्यपि सर्वव्यवहारोच्छेदिनि महाप्रलये परमेश्वरानुग्रहाद्‌ हिरण्यगर्भादीनां कल्पान्तरव्यवहा- 
रातुसन्धानोपपत्ते” । अभिप्राय यह है कि प्रायण (मृत्यु) और काल का व्यवधान-ये 
दोनों समस्त संस्कारों के उच्छेंदक नहीं होते, अन्यथा योगसुत्रोक्त पुनः मनुष्यजातिन्संवतँक 
कर्मों के द्वारा संस्कारों की अभिव्यक्ति क्योंकर होगी? जब कि निकृष्ठ योनी के प्राणियों के 
मरण भौर प्रलय का व्यधान रहने पर भी संस्कार अक्षुष्ण रहता हे, तब ईश्वर के कुपापात्र 
धर्म, ज्ञान, वैराग्य और ऐश्वयेरूप अतिशय से युक्त हिरण्यगर्भादि महान्‌ आत्माओं की बात 
ही क्या ? अथवा जेसे मनुंष्यी-से लेर्कर'की्म्पततखचि।मिकरष्ठ प्राणियों में ज्ञान का निक्षे 
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न पी आ 
पकश्बानकर्मण मी सत हिरण्य मिनी ति बदिल । काली 
<< दो प्रादुभवताँ परमेश्वरा- 
चुग्रहीतानां खुप्तपतिबुद्धवत्कदपान्तरव्यवहाराबुसंघानोपपद्ति:। तथा च अ्रतिः- 
यो 'ब्रह्माणं विदघाति पूव यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे । तं ह देचमात्मचुद्धिप्रकाशं 
सुसुक्षव शरणमह प्रपद्य’ ( श्वे० ६।१८ ) इति । स्मरन्ति च शौनकादयः 'मधुच्छन्दः- 
प्रशरृतिभिक्रषिभिदाशतय्यो दष्टा? इति । प्रतिवेदं चेचमेच काण्डर्ष्यादयः स्मयन्ते । 
श्रतिरप्य॒षिज्ञानपूर्वेकमेव मन्त्रेणाबुष्ठान॑ दुशयति--यो ह वा अविदितार्षयच्छन्दोदेच- 
तब्राह्मणेन मन्त्रेण याजयति वाध्यापयति वा स्थाणुं वच्छेति गतं चा प्रतिपद्यते? 
( सर्वाज्ञु० परि० ) इत्युपक्रम्य ‘तस्मादेतानि मन्त्रे मन्त्रे चिद्याद्‌ इति। ग्राणिनां च 
खुखप्राप्ये धर्मों विधीयते । दुःखपरिहाराय चाघमंः प्रतिषिध्यते । दष्टानुअविकलुखदुः- 
भामती 
प्रकर्षोऽपि सम्भाव्यते । तथा च तदभिवदन्तो वेदस्मृतिवादाः प्रामाण्यमप्रत्यूहमइनुवते । एवं चात्र भवतां 
हिरण्यगर्भादीनां परभेशवरानुगृहीतानामुपपद्ते कहपान्तरसम्बभ्धिनिखिलव्यवहारानुसन्धानमिति । 
सुगममन्यत्‌ । 
स्यादेतत्‌ अस्तु कल्पान्तरव्यवहारानुसन्धानं तेषामस्याँ तु सृष्टावन्य एव वेवाः, अन्य एव 
चेषामर्थाः, अन्य एव वर्णाश्चमाः। घर्माच्चानर्योऽथंश्चाघर्मात्‌ । मनधंइच्चेष्सितोऽ्थश्चानीप्सितोऽपूरवत्दात्‌ 
सगंस्य । तस्मात्कृतमत्र कठ्पान्तरव्यवहारानुसन्भानेन, अकिञ्चिर्करत्वात्‌ । तथा च पुर्वव्यवहारोच्छेदा- 
च्छब्दा्थंसम्बन्धश्च वेदश्चानित्यौ प्रसज्येयातामित्यत आह ® प्राणिनां च सुखप्राप्ये इति & । यथावस्तु- 
स्वभावसामर्ध्यं हि सर्गः प्रवर्तते, न तु स्वभावसामर्थ्यमन्यथयितुमहंति । न हि जातु सुखं तत्त्वेन जिहा- 
स्यते, दुःखं चोपादित्स्यते । न च जातु घर्माधमंयोः सामर्थ्यं विपर्ययो भवति, न हि मृध्पिण्डातू पटः, 
भामती-व्याख्या 
( न्युनत्व ) देखा जाता है, वैसे ही मनुष्यों से लेकर भगवान्‌ हिरण्यगर्भ तक उत्तरोत्तर ज्ञान 
का प्रकष भी सम्भावित है, अतः श्रुति, स्मृति, इतिहास ओर पुराणों में असकृत्‌ श्रूयमाण 
उत्तरोत्तर ज्ञानादि का प्रकर्षं मानकर वेद-सम्प्रदाय का प्रामाण्य व्यवस्थित किया जा 
सकता है । 
शङ्का--मान लेते हैं कि कल्पान्तराधीत वेद का स्मरण हिरण्यगर्भाद को होता दै 
किन्तु इस वतंमान सृष्टि में वेद और उनके अर्थ अन्य हो है, वर्णाश्रमादि भी भिन्न हे, धमं से 
पाप और अधमं से पुण्य का प्रसव होता है । आज हिसादि अनथंभूत कमं अभीष्ट और श्रोत- 
स्माते कर्मरूप उपादेय पदार्थ भी अनिष्ट और अनुपादेय माने जाते है । सृष्टि की विलक्षणता 
नितान्त प्रसिद्ध है । अतः कल्पान्तराधीत वेद का स्मरण यहाँ किस काम का ? इस प्रकार 
पूर्व॑प्रचलित व्यवहार का उच्छेंद हो जाने से शब्दाथे-सम्बन्ध एवं वेद--दोनों अनित्य 
क्यों न होंगे ? ी 
समाधान- उक्त शङ्का का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि “प्राणिनां 
सुखप्राप्तये धर्मो विधीयते, दुःखपरिहाराय चाधमं! प्रतिषिध्यते” । आशय यह है कि वस्तुओं 
के स्वभाव भर सामर्थ्य के अनुरूप ही सृष्टि प्रवृत्त होती है । वस्तु के स्वभाव ओर सामथ्ये 
का अन्यथाकरण कभी नहीं किया जा सकता, क्योंकि सुख को सुखरूपेण त्याज्य और दुःख 
को दुःखरूपेण कभी उपादेय नहीं माना. जा सकता.। इसी प्रकार धर्म और अधमे भी अपने 
स्वभाव ओर सामर्थ्यं के विपरीत नहीं किए जा सकते । क्या कभी मृत्तिका-पिण्ड से पट और 
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खचिषयौँ च रागद्वेषो भवतः, न विलक्षणविषयावित्यतो धर्मोध्मफलभूतोत्तरा 
सुष्टिनिष्पद्यमाना पूर्वसष्टिसदश्येव निष्पद्यते | स्सतिथ्व भचति 
तेषां ये यानि कर्माणि प्राक्सष्ट्यां प्रतिपेदिरे । 
तान्येव ते प्रपद्यचन्त खज्यमानाः पुनः पुनः॥ (म.भा. शां. १२८५) 
हिस्लाहिस्ल सदुक्तूरे धमा धर्मावतानते । 
तद्भाविताः प्रपद्यन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते |! (म.भा.शां. २५७) इति । 
प्रलीयमानमपि चेदं जगच्छकत्यवशेषमेच प्रळीयते। शक्तिमूलमेव च प्रभवति; 
इतरथाऽऽकस्मिकत्वप्रसङ्कात्‌ । न चानेकाकाराः शक्तयः शक्याः कह्पयितुम्‌। ततश्च 
विच्छिद्य विच्छिदयाप्युद्भवतां भूरादिलोकप्रवाहाणां, देवतियंङ्सञुष्यलक्षणानां च 
प्राणिनिकायप्रचाह्ाणां, वर्णाश्रमधर्मफलव्यवस्थानां चानादौ संसारे नियतत्वमिन्द्रि-- 
यचिषयलंबन्धनियतत्वचत्म्त्येतव्यम्‌ । न हीन्द्रियचिषयसंबन्धा देव्यवहारस्य प्रतिसगे- 
मन्यथात्वं षष्ठेन्द्रियचिषयकरपं शक्यमुत्मेक्षितुम्‌ | अतश्च सर्चकरपानां तुल्यव्यचहार- 
त्वात्कल्पान्तरव्यवहारानुसंधानक्षमत्वाच्चेश्वराणां समाननामरूपा पव प्रतिसगं 
विशेषाः प्रादुर्भवन्ति। समाननामरूपत्वाच्चावृत्तावपि महासगंमहाप्रलयलक्षणायां 
जगतोऽभ्धुपगम्यमानायां न कश्चिच्छब्द्प्रामाण्यादिचिरोधः। समाननामरूपतां च 
श्चतिस्टृती दशंयतः - सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । दिचं च पृथिचीं 
चान्तरिक्षमथो स्वः ( ऋ० सं० १०।१९०।३ ) इति | यथा पूचस्मिन्कदपे सर्याचन्द्रमः- 
प्रभृति जगत्क्लूप्त तथास्मिन्नपि कल्पे परमेश्वरोऽक्कल्पयदित्यर्थः । तथा अझ 
अकामयत । अन्नादो देवानां स्यामिति । स पतमञ्चये कृत्तिकाभ्यः पुरोडाशमष्टाकपाळं 
निरवपत्‌' ( ते० ब्रा० ३।१।४।१) इति नक्षत्रेष्टिविधी यो 5भ्िर्निरवपद्यस्मै वाऽग्नय 
निरचपत्तयोः समाननामरूपतां दशंयतीत्येवंजातीयका थतिरिहोदाहतंव्या । 


भामती 
घटश्च तन्तुभ्यो जायते | तथा सति चस्तुसामर््यनियमाभावात्‌ सवं सवंस्मा<्भूवेदिति पिपासुरपि दहन- 
साहुत्य पिपासामुपशमवेत्‌ , शीतार्तो वा तोयमाहृत्य शीतातिमिति । तेन सृष्टयन्तरे$पि ब्रह्महत्यादिरन- 
थंहेतुरेवाथंहेतुश्व यागादिरित्यानुषुव्यं सिद्धम्‌ । 
एवं च य एव वेदा अस्मिन्‌ कर्पे त एव कल्पान्तरे त एव चेषामर्थास्त एव च वर्णाअमा; । 
ृष्टसाघम्यंसम्भवे तद्वेधम्यंकल्पनमनुमानागमविरुद्धम्‌ । 
आगमाइचेह भूयांसो भाष्यकारेण दाशिताः । 
श्चुतिस्मृतिपुराणास्यास्तद्वच(कोपोऽन्यथा भवेत्‌ ॥ 


ही भामती-व्याख्या 

तन्तुओं से घट उत्पन्न होता है ? यदि हो जाय, तब वस्तुओं के सामर्थ्यं का कोई नियम नहीं 
रह जाता, फिर तो अग्नि से प्यास और हिम से ठिठुरन दुर होनी चाहिए । फलतः अन्य सुष्टियों 
के समान ही इस सृष्टि में भी ब्रह्महत्यादि कमं अनर्थ के एवं अश्वमेधादि याग अर्थ के हीं 
जनक होते हैं-यह सिद्ध हो जाता है । जो वेद कल्पान्तर में प्रचलित था, वही इस कल्प 
में भी 4. वे ही उनके अथं और वे ही वर्णाश्रम हें । दृष्ट पदार्थों की समानधर्मता जब अदृष्ट 
पदार्थों में बाधित नहीं, तब उनके वेधम्ये की कल्पना अनुमान और भागमादि प्रमाणों पे 
बाधित हो जाती है । 

आगमाश्च भूयांसो भाष्यकारेण दर्शिताः । 

शृतिस्मृतिपु रमाच्या; “वक्माकोधोइन्यथा भवेत्‌ ॥ _ 


~ हि, र] 
दंवताया विरा दिमस्वम्‌ ३००० िल्कोसदिसभएमतीसंवलित्म्‌"9० ४११ 
स्मृतिरपि 
ऋषीणां नामधेयानि याश्च वेदेषु इष्टयः । 
शर्वेयन्ते प्रखूतानां तान्येवेभ्यो ददात्यजः ॥ 
यृथार्तुष्दूतुलिङ्गानि नानारूपाणि पर्यये । 
हश्यन्ते तानि तान्येच तथा भाचा युगादिषु ॥ 
यथाभिमानिनोऽतोतास्तुस्यास्ते सांप्रतेरिद । 
देवा देवेरतीतेहि रूपेर्नामभिरेव च ।' (वायुपु. ९५७-६७) 
इत्येचंजातोयका द्रष्टव्या ॥ ३० ॥ 
मध्वादिष्वसंभवादनघिकारं जेमिनिः ॥ ३१ ॥ 
इह देवादीनामपि प्रह्मचिद्यायामस्त्यधिकार इति यत्प्रतिश्षातं तत्पर्याचत्येते । 
देवादीनामनधिकार जैमिनिराचार्यो मन्यते। कस्मात्‌? मध्वादिष्वसंभवात्‌। ब्रह्म 
विद्यायामधिकाराभ्युपगमे हि विद्यात्वाविशेषान्मध्वाचिद्यास्वप्यचिकारोऽभ्युपगम्येत । 
न चेचं संभवति । कथम्‌ ? 'असो चा आदित्यो देवमधु’ ( छा० ३।१।१ ) इत्यत्र मनुष्या 
आदित्यं मध्वध्यासेनोपासीरन्‌। देवादिषु ह्यपासकेष्वभ्युपगस्यमानेष्वादित्यः कमन्यमा- 
दित्यमुपासीत ? पुनश्चादित्यव्यपाश्रर्याण पञ्च रोहितादीन्यस्रतान्युपक्रस्य वसवो रुद्रा 
भामिती 
तस्मात्‌ सुष्ठक्त ® समाननामझ्पत्वाच्चावृत्तावपि अविरोध इति ® । “अग्निर्वा अकामयत' इति 
भाविनो वृत्तिमाधित्य यजमान एवाग्तिएच्यते । नह्यगेदेवतान्तरमर्निरस्ति ॥ ३० ॥ 
ब्रह्मविद्यास्वधिकारं देवर्षीणां ब्रुवाण; प्रष्टञ्यो जायते-- कि सर्वासु ब्रह्मविद्यास्थविशेषेण सर्वेषां किबा 
कासुचिदेव केषाञ्चित्‌ ? यद्यविशेषेण सर्वासु, ततो मध्वादिविद्यास्वसम्भवः । ® कथम्‌ ? असो वाऽऽदित्यो 
देवमध्वित्यत्र हि मनुष्या आदित्यं मध्वध्यासेनोपासीरन्‌ ® । उपास्योपासकभावो हि भेदाधिष्ठानो न 
स्वास्मन्यादित्यस्य देवतायाः सम्भवति । न चादत्यान्तरमस्ति। प्राचामादित्यानामस्मिन्‌ कर्पे क्षोणाधि- 
कारत्वात्‌ । ® पुनश्चादित्यव्यपाश्रयाणि पञ्च रोहितादोन्युपक्रम्य इति & अयसर्थ:--असौ वा आदित्यो 


भामती-च्याख्या 
यह जो कहा गया दै कि “अग्निर्वा अकामयत ।” यहाँ अग्नि देवता के उस भावी जन्म 
को ध्यान में रख कर कहा गया है कि जब अग्नि देवता अपने भावी जन्म में अग्नि नाम का 
यजमान बनता है, तब वह उक्त कामना एवं कामना के अनुरूप कमं करता है, जिसमें देवता 
उस यजमान से भिन्न होता हुआ भी अग्नि नामवाला ही होता है ॥ ३०॥ 
जो वादी ब्रह्मविद्या में देवताओं और ऋषियों को अधिकार प्रदान कर रहा है, उससे 
यह पुछा जाना चाहिए कि क्या सभो प्रकार की ब्रह्म-विद्याओं में डा अधिकार है? 
अथवा किसी ब्रह्म-विद्या में ही किसी को ही अधिकार है? यदि सभी में सभी को अधिकार 
है, तब मध्वादि-विद्याओं में असम्भव हो जाता है, क्योंकि “असो वा आदित्यो देवमधु” 
( छां. ३११ ) यहाँ मनुष्य तो आदित्य देवता की मधु-बुद्धि से उपासना कर सकता है, किन्तु 
स्वयं आदित्य देवता किस अन्य आदित्य की उपासना करेगा? उपास्योपासकभाव सदैव 
उपास्य और उपासक के भेद की अपेक्षा करता है, अतः आदित्य देवता हो उपासक ओर 
वही उपास्य क्योंकर होगा ? उपास्थभूत आदित्य से भिन्त और कोई आदित्य देवता है ही 
नहीं । पूर्वे कल्प के जो आदित्यादि देवता इस समथ मनुष्यरूप में है, वे देवतारूपता का 
अधिकार खो बैठे हैं, वे देवता ही नहीं माते जा सकते। 
“पुनश्चादित्यव्यपाश्चयाण पञ्च रोहितादीन्यमृताण्युपक्रम्य”-इत्यादि भाष्य प्रस्थ 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 


४१२ Digitized उन बाजार भा Kosha [ अ. १ पा. दे स्तूः ३१ 


आदित्या मरुतः साध्याश्च पञ्च देवगणाः क्रमेण तत्तदखतमुपजीवन्तीव्युपदिशय “स य 
व ssl कक अर 


भामती . 
देवमध्विति देवानां मोदनान्मध्विव मधु । ्नामरमधुसारूप्यमाहास्य श्रुतिः। 'तस्य मधुनो योरेव 


तिरश्चीनवंशः । अन्तरिक्षं मध्वपुपः' । आदित्यस्य हि मधुनोऽपुपः पटलमन्तरिक्षमाकाशं तत्रावस्थानात्‌ । 
यानि च सोमाज्यपयःप्रभृतीन्यग्नो हुयन्ते तान्यादिस्यरदिमिभिरग्निसंबलिते रत्पन्नपाकान्यमृती भावमाप्मा- 
न्यादित्यमण्डलमुङ्‌ मन्त्रमधुपेर्नोयन्ते । यथा हि भ्रमराः पुष्पेभ्य आहुत्य सकरर्द स्वस्थानमानयन्त्येव- 
मृङ मन्त्रन्नमराः प्रयोगसमवेतार्थस्मारणादिभितऋईग्वेदबिहितेभ्यः कमंकुसुमेभ्य आहृत्य तन्निष्पन्नमकरन्द- 
मादित्यमण्डलं लोहिताभिरस्य प्राघीनरह्मिनाडीभिरानयन्ति, तदमृतं बसव उपजीवन्ति । अथास्यादित्य- 
मधनो दक्षिणाभिः रर्मिनाडीभिः शुक्लाभियंजुर्वदविहितकमंकुसुमेभ्य आहृत्याग्तो हुतं सोमादि पुर्वंवद- 
मृत भावमापन्ं यजुर्वेदमन्त्रञ्नमरा आदित्यमण्डलमानयन्ति, तदेतदमृतं रुद्रा उपजीवन्ति। तथास्यादि- 
त्यमधुनः प्रतीचीसी रहिमिताडीभिः क्रुष्णाभिः सामवेदविहितकमंक्ुसुभेभ्य आहृत्याग्नो हुतं सोमादि 


ूर्वबदमुतभावमापन्नं साममन्त्रस्तोत्रश्नमरा आदित्यमण्डलमानयन्ति, तदमृतमादित्या उपजीवन्ति । 
अथास्यादित्यम्‌धुन उदीचीभिरतिक्ृष्णाभिः रइ्मनाडीभिरथवंवेदवि हितेभ्यः कर्मकुसुमेभ्य 


माहुस्पाग्नौ हुतं सोमादिपुर्ववदमुतभावमापन्नभथर्वाङ्गिरसमन्त्रञ्नमरा, तथाश्वम्नेधदाचः स्तोम- 
कर्मकृसुमादतिहासपुराणमन्त्रञ्नमरा भादित्यमण्डलमानयन्ति । अइवमेधे वाचःस्तोमे च पारिप्लवं 
शंसन्तीति भ्रबणादितिहासपुराणमन्त्राणामप्यस्ति प्रयोग; । तदमृतं मरत उपजीवन्ति। अथास्य 
या भदिस्यमधुन ऊर्ध्वा रश्मिनाड्यो गोप्यास्ताभिरुपासनश्नमराः ध्रणत्रकुसुमादाहृत्यादित्यमण्डल- 
भामती -व्याख्या नं 
का भाशय यह है कि “असौ वादित्यो देवमधु”--इस वाक्य के द्वारा आदित्य को देवताअ 
का मंघु इस लिए कहा गया है कि वह देवताओं के मोद का हेतु है, जैसा कि इस वाक्य का 
भाष्य करते हुए भाष्यकार ने कहा है-“देवानां मोदनान्मध्विव मधु असौ आदित्य!” 
( छां. पृ. १३२ )। भ्रामर [ भ्रमर अर्थात्‌ मधु-मविखयों के बनाए गए शहद ] की समानता 
. श्रुति ने दिखाई है-तस्य मधुनो द्यौरेव तिरश्चीनवंशः, अन्तरिक्षं मध्वपूपः” । अर्थात्‌ जैसे 
किसी तिरछें वांसादि के सहारे मधु-मविखथां अपना शहद का छत्ता लगाती है, ऐसे स्वर्गरूप 
तिरछे बाँस में लगा हुआ यह अन्तरिक्ष (आकाश ) मधु का भपूप (छत्ता) और उसमें 
अवस्थित आदित्य शहद हे । जितने भी सोम-रस, आज्य ( घृत ) और दुग्धादि हवि द्रव्य 
अग्नि में आहुत होते हैं, वे अमृतरूप में परिणत होकर रश्मिरूपी मधुपों ( मधु-सःच्चय करने 
वाली मक्खियौं ) के द्वारा आदित्य-मण्डल में पहुँचाए जते हैं । जैसे शहद की मबिखयाँ फूलों 
से मकरन्द ( पुष्प-रस ) लाकर शहुद के छते में सञ्चित करती है, वैसे ही ऋचारूपी मबिखयां 
कमंछूपी पुष्पों से कमं-फलरूप अमृत लाकर आदित्य-मण्डल में सव्चित करती हैं। मन्त्रों का 
लक्षण किया जाता है-“भ्रयोगसमवेतार्थस्मारकाः मन्त्राः’, अतः कर्म के प्रयोग ( अनुष्ठान ) 
में विनियुक्त आदित्यादि देवताओं का मन्त्र हो स्मरण दिलाते हैं, [ जैसा कि भाष्यकार ने 
कहा हे -“मन्त्रस्य हि एतत्‌ प्रयोजनं यत्‌ स्मारथति क्रियां साधनं वा” ( शाबर. पू. 
१४१८ ) ]। आदित्य-मण्डल की (१) पुर्वं दिशा में अवस्थित लाळ रश्मियों के द्वारा सञ्चित 
अमृत का उपभोग वपुसंज्ञक देवगण, (२) दक्षिण दिशा की श्वेत किरणों के द्वारा आनीत 
यजुर्वेदीय कम-फळरूप अमृत का उपभोग रुद्रगण, (३) पश्चिम दिशो की कृष्ण किरणों के 
द्वारा आहृत सामवेदीय कर्मो के फलरूप अमृत का सेवन आदित्यगण एवं (४) उत्तर दिशा 
की अत्यन्त कृष्ण रश्मियों के द्वारा आनीत अथवंवेदीय कम के फलरूप अमृत एवं इतिहास 
पुराणादिरूप रश्मियों के द्वारा आनीत अश्वमेध और वाचस्तोमसंज्ञक कर्मों के फलरूप अमृत 
का आसेवन मददुगण करते हैं;+ अइबमेष/ ओर बानप्स्तोमप्माम के एकाह क्रतु में “पारिप्लवं 


देवताया विग्रह्माविमस्वम]॥२०५ धहम्वीसदितभामततीसंधलितमे ४१३ 


पतदेचमस्चुत बेद वसनामेवेको भूत्वाऽग्निनेच मुखेनेतदेवाम्रत दृष्टा तप्यति’ इत्यादिना 
वस्वाद्यपजोव्यान्यसृतानि चिजञानतां वस्वादिमहिमप्राति दयि । चस्वादयस्तु 
कानन्यान्वस्वादीनशृतोपजीचिनो विजानीयुः १ कं वाऽन्यं चस्वादिमहिमान प्रेप्लेयः ? 
तथा अग्नि: पादो चायुः पाद आदित्यः पादो दिशः पाद्‌? ( छा० ३।१८।२ ) वाद 
संवर्ग? (छा० ४।३।१) आदित्यो ब्रहमत्यादेशः ( छा० ३।११।१ ) इत्यादिषु बेतना 
पासनेषु न तेषामेव देवतात्मनामधिकारः संभवति । तथा 'इमावेव गोतमभरद्वाजौ 
चायमेच गोतमोऽयं भरद्वाजः ( ३० २४२ ) इत्यादिष्वृषिसंवन्थेपूपासनेषु न तेषामे- 
चर्षीणामधिकारः संभवति ॥ ३१॥ 
कुतश्च देवादीनामनधिकारः ? 


भामती 

मानयन्ति, तबमृतमुपजीवन्ति साध्याः। ता एता आदित्यब्यपाश्रयाः पञ्च रोहितादयो रङ्मिनाढच 
ऋगादिसम्बद्धाः क्रमेणोपदिइपेति योजना । एतदेवामृतं दृष्टवोपलभ्य यथास्वं समस्तेः करणेयंशस्तेज- 
इन्द्रियसाकल्यवीर्य्यान्नाद्यान्यमृतं तदुपलभ्यादित्ये तुप्यन्ति। तेन खह्वस्ृतेन देवानां वस्वादीनां मोदनं 
विदघदादिस्यो मधुः । एतदुक्तं भवति--न केवलमुपास्योपासकभाव एकरिमन्‌ विरुध्यते, अपितु ज्ञातृज्ञेय- 
भावश्च प्राप्यप्रापकफ भावशचेति । & तथाग्निः पादः इति &। अधिदैवतं खल्वाकाशे ब्रह्मदृष्टिवधानायं 
मुक्तम्‌ । आकाशस्य हि सर्वगतत्वं रूपादिहीनत्वं च ब्रह्मणा सारूष्यं, तस्य चेतस्याकाशस्य ब्रह्मणश्च- 
त्वारः पादा अरन्यादयोऽग्निः पाद इत्यादिना दशिताः। यथा हि गोः पादा न गवा वियुज्यन्ते, एवम- 
ग्न्यादयोऽपि. नाकाशेन सवंगतेनेत्याकाशस्य पादास्तदेवमाकाशस्य चतुष्पदो ब्रहमरदष्टि विधाय स्वरूपेण वायं 
संवगंगुणकमुपास्यं विघातुं महीकरोति । ® वायुर्वाव संवर्ग: ® तथा स्वरूपेणेवादित्यं अह्यदृष्टयोपास्यं 
विघातुं महीकरीति & आदित्यो ब्रह्मोत्यादेशः ® उपदेश; । अतिरोहिताथंसन्यत्‌ ॥ ३१ ॥ 


भामती-व्याख्या 

शंसन्ति” का विधान किया गया है, अर्थात्‌ जब तक उस कमं का समय पुरा न हो, तब तक 
वेद, पुराण धर्मशास्त्र और इतिहासादि जो भी कण्ठस्थ हो निरन्तर पारिप्लव (अव्यवस्थित ) 
रूप से बोलते रहना चाहिए। इस प्रकार कर्मानुष्ठान-काल में वेद-मन्त्रो के समान इतिहास 
और पुराणादि के वाक्य भी विनियुक्त हैं। आदित्यरूप मधु की गोप्य ऊध्वंगामी रश्सियों 
` के द्वारा जो प्रणवरूपी फूलों से जो अमृत लाया जाता है, उसका साध्यगण उपभोग करते हैं। 
इस प्रकार आदित्य की पाँच प्रकार की ऋगादि-सम्बच्धित रश्मियो के द्वारा आनीत अमृत 
वसु आदि देवगणों को मुदित करता है, अतः अमृत के आधारभूत आदित्य गोलक को देव- 
मधु कहा जाना सर्वथा उचित है । कहने का अभिप्राय यह है कि केवल उपास्य-उपासकभाव 
ही एक तत्त्व में विरुद्ध नहीं होता, [ अपितु ज्ञातृ-शेयभाव और प्राप्य-प्रापकभाव भी विरुद्ध 
होता है । अर्थात्‌ भादित्य-मण्डल में वसु आदि देवताओं के द्वारा जो मधुरूपता का ध्यान 
किया जाता है, उसका फल बताया गया है-वसु आदि देवताओं के स्वरूप की प्राप्ति, किन्तु 
वसु आदि देवता हो उपासक और उपास्य एवं प्रापक ओर प्राप्य नहीं हो सकते ]। 

उसी प्रकार अग्नि, वायु, आदित्य और दिशा में आकाशरूप ब्रह्म के पादों को भावना 
का इस लिए ध्यान विहित है कि जैसे गो के पाद गौ से बाहर नहीं होते, वैसे ही अग्नि 
आदि पदार्थ भी आकाश से बाहर नहीं । वायु में संवगंख्पता की और आदित्य में ब्रह्म की . 
भावना का उपदेश किया गया है । यहाँ भी उन्हीं उपास्यभूत देवताओं को अधिकार क्योकर 
होगा ? “इमावेव गोतमभरद्वाजो जयमेव गोतमोऽयं भरद्वाजः ( बृह. न २२४ ) यहाँ पर 
दो कर्ण, दो नेत्र, दो नासिका "और एक वाणी-इनः सात इर्यो में सप्त ऋषियों का 
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ज्योतिषि भावाच्च ॥ ३२ ॥ 
` यदिदं ज्योतिमेण्डळं द॒स्थानमददोरात्राभ्यां बम्भ्रमजगद्वभासयति, तस्मिन्नादि- 
स्यादयो देवतावचनाः शब्दाः प्रयुज्यन्ते । छोकप्रसिद्धेवॉफ्यशेषप्रसिद्धेश्च । न च 
उद्ोतिर्गण्डलस्य हृद्यादिना विश्रहेण चेतनतयाऽरथित्वाद्ना वा योगोऽवगन्तु शक्यते, 
मुदादिवदचेतनत्वावगमात्र । पतेनाग्न्यादयो व्याख्याताः । स्यादेतत्‌ ,-- 
भामती 

यद्युच्येत नाविशेषेण सर्वेषां देवर्षोणां सर्वसु ब्रह्मविद्यास्वधिकारः किन्तु यथासम्भवमिति । तत्रेदमु- 
पतिष्ठते ज्योतिषि भावाच्च लोकिको ह्यादित्यादिजञब्दप्रयोगप्रस्ययो ज्योतिमण्डलादिषु दुष्टौ न चेतेषामस्ति 
चेतन्यं, नहोतेषु देवदत्तादिवत्तदनुरूपा दृश्यन्ते चेष्टा; । @स्यादेतम्मन्त्रार्थंचादेतिहासपुराणलोकेभ्य इति । 
तत्र जगुभ्माते वक्षिणमिद्रहस्तमिति च, काशिरिन्द्र इदिति च । काशिमुष्टि:। तथा 'तुविप्रीवो वपोदरः 
सुबाहुरन्धसो मदे । इन्द्रो वृत्राणि जिघ्नते’ इति विग्रहवत्त्व॑ देवताया सन्त्राथंवादा अभिवदन्ति । तथा 
हविर्भोजनं देवताया दर्शयन्ति । अद्धीन्द्र पिब च प्रस्थितस्येत्यादयः । तथेशनाम्‌--'इन्द्रो दिव इन्द्र ईशे 
पृथिव्या इन्द्रो अपाभिन्द्र इत्पवंतानाम्‌ । इन्द्रो वुधाम्‌ इन्द्र इन्मेधिराणामिन्द्रः क्षेमें योगे हव्य इन्द्रः’ 
इति । तया 'ईशानमस्य जगतः स्वदृंशमोज्यानमिन्द्र तस्थुष' इति । तथा बरिवसितारं प्रति देवतायाः 
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ध्यान विहित है। इस ऋषि-सम्बन्धी उपासना में उन्हीं ऋषियों को अधिकार केसे हो 
सकेगा ?॥ ३१॥ र 
'सामान्यतः सभी देवताओं और सभी ऋषियों को सभी प्रकार की ब्रह्म-विद्याओं में 
अधिकार नहीं, किन्तु यथासम्भव उपास्य और उपासक का जहाँ भेद है, वहाँ ही अधिकार 
दिया जा सकत। है--“ज्योतिषि भावाच्च” । अर्थात्‌ प्रत्यक्षतः अनुभ्रुयमान ज्योतिमंण्डल 
को ही आदित्य नाम से अभिहित किया जाता है, 'आदित्य? शब्द से जनित प्रतीति भी उसी 
लौकिक ज्योतिमंण्डल को ही विषय करती है किन्तु यह ज्योतिर्मण्डल चेतन नहीं जड़मात्र 
है। इसमें देवदत्तादि के समान किसी प्रकार की चेष्टा नहीं पाई जाती । यह किसी प्रकार 
का शारीरिक या मानसिक कमं नहीं कर सकता । न 
शङ्का-मन्त्र, अर्थवाद, इतिहास, पुराण और लोक-प्रसिद्धि के द्वारा देवताओं में 
विग्रहवत्त्व और चंतत्यादि का प्रतिपादन किया गया है, जैसे कि “जगुभ्माते दक्षिणमिन्द्र- 
हस्तम्‌” ( क्र. सं. १०।४७।१ ) अर्थात्‌ हे इन्द्र ! हमने आपका दक्षिण हाथ पकड़ा है। ' इमे 
चिदिन्द्र रोदसी अपारे यत्‌ संगुम्णा मघवन्‌ काशिरित्‌ ते ।” ( ऋ. सं. ३।३०।५ ) अर्थात्‌ हे 
मघवनु ! तु यदि इन द्यु ओर पृथिवी को पकडता है, तब ये तेरी मुट्ठी में समा जाते हैं। 
“तुविग्रीवो वपोदरः सुबाहुरन्धसो मदे । इन्द्रो वृत्राणि जिघ्नते” ( ऋ. सं. ५।१७।८ ) अर्थात्‌ 
स्थूल ग्रीवा, मोटे पेट और विशाळ बाहुवाले इन्द्र ने सोमरस से मद-मत्त होकर वृत्रासुर का 
बध कर डाला। ये मन्त्र देवताओं के विग्रह का प्रतिपादन करते हैं। हवि का भक्षण 
भी वे कहते हैं-''अद्धीन्द्र। पिव च प्रस्थितस्य” ( ऋ. सं. १०।११६।७ ) अर्थात्‌ हे इन्द्र ! 
प्रस्थित ( यजमान के द्वारा प्रदत्त) सोमरस का पान करो। देवताओं का ऐश्वर्य भी 
प्रतिपादित है-“इस्द्रो दिव इन्द्र ईशे पृथिव्या इन्ट्रो अपामिन्द्र इत्‌ पर्वेतानाम्‌ । इन्द्रो 
वृधामिन्द्र इस्मेधिराणामिन्द्रः क्षेमे योगे हव्य इन्द्रः ॥” ( ऋ. सं. १०।८९।१० ) । अर्थात्‌ 
इन्द्र स्वगं, पाताल, वृधा ( स्थावर ) मेधिर ( जङ्गम ) के योग-क्षेम में समर्थ है, भतः इन्द्र 
हवि-सम पित करने के योग्य है । इसी “ईशानमस्य जगत) स्वहशमीशानमिन्द्र तस्थुषः” 
- ६ क्र. सं. ७३२।२२ ) । अर्थात्‌. दे इतर आपन्हसव्स्थावर ओर जङ्गम जगत्‌ के शासक भौर 
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मन्तरा्थेवादेतिहाखपुराणलोकेभ्यो देवादीनां विग्रहवस्वाद्यवगमादयमदोष इति, 
नेत्युच्यते, नहि तावढलोको नाम किचित्स्वतन्त्रे प्रमाणमस्ति । प्रत्यक्षादिभ्य पव 
ह्यमविचारितविशेषेभ्यः प्रमाणेभ्यः प्रसिद्ध यन्नर्था लोकात्प्रसिध्यतीत्युच्यते । 
न चात्र प्रत्यक्षादीनामन्यतमं प्रमाणमस्ति । इतिहासपुराणमपि पौरुषेयत्वात्प्रमाणा- 


भामती 
प्रसाद प्रसन्नायाश्च फलदानं दशंदति आहुतिभिरेव देवान्‌ हुताबः प्रीणाति तस्मे प्रीता इषमूर्ज च यच्छन्ति? 
इति । (तृप्त एवेनमिन्दरः प्रजया पशुभिस्तपंयति’ इति च । धमंशास्त्रकारा अप्याहुः 
ते तुतास्तपंयन््येनं सर्वंकामफलेः शुभेः । इति । 

पुराणवचांसि च भूयांसि देवताविग्रहादिपञ्चकप्रपञ्चमाचत्ते। लौकिका अपि देवताविग्रहादि- 
पञ्चकं स्मरन्ति चोपचरन्ति च । तथाहि - यमं दण्डहस्तमालिखन्ति, वरुणं पाशहुस्तम्‌ , इन्द्र वज्रह- 
स्तम्‌ । कथयन्ति च देवता हविर्भृज इति । तथेशनामिमामाहुः--देवग्रामो देवक्षेत्रमिति। तथास्याः 
प्रतादं च प्रसन्नायाश्च फलदानमाहु: -प्रसन्नोऽस्य पशुपति: पुत्रोऽस्य जातः । प्रसन्नोऽस्य धनदो घनमनेन 
छब्धमिति । तदेतत्‌ पूर्वपक्षो दूषयति ® नेस्पुच्यते। न हि तावल्लोको नाम इति %। न'खलु 
प्रत्यक्षादिव्यतिरिक्तो लोको नाम प्रमाणान्तरमस्ति, किन्तु प्रत्यक्षादिमुला लोकप्रसिद्धि: सत्यतामइनुते, 
तदभावे त्वन्घपरम्परावन्मुलाभावाद्विप्लवते । न चात्र विग्रहादौ प्रत्यक्षादीनामन्यतममस्ति प्रमाणम । न 
चेतिहासादिमूळं भवितुमहंति तस्यापि पौरुपेयत्वेन प्रत्यक्षादयपेक्षणात्‌ । प्रत्यक्षादीनां चात्राभावादित्याह 
& इतिहासपुराणमपि इति ® । ननूक्तं मन्त्राथंवादेभ्यो विग्रहादिपञ्चकप्रसिद्धिरित्यत आह & भर्थवादा 


भामती-व्याख्या 

स्वदेश ( दिव्य इष्टि-सम्पञ्च ) हैं, हम आप की स्तुति करते हैं। यह मन्त्र भी देवताओं के 
ऐश्वय का प्रकाशक है । देवता अपने उपासक पर प्रसन्न हो वरःप्रदान करता है--“आहुति- 
भिरेव देवान्‌ हुतादः प्रीणाति तस्मै प्रीता इषमुजँ च यच्छन्ति” ( ते. सं. ५।४।४१ ) अर्थात्‌ 
देवतागण यजमान पर प्रसन्न होकर उसको अन्न और बल प्रदान करते हैं। इसी प्रकार 
“तप्त एवैनमिन्द्रः प्रजया पशुभिस्तप॑यति”--यह मन्त्र भी तृप्ति आदि का अभिधायक है। 

घमंशास्त्रो में भी कहा है--“ते तृप्ताः तपंयन्त्येनं सवँकामफलूः शुभैः" । पुराणों में तो 
देवताओं के विग्रहादि-पः्वक पर पुष्कल प्रकाश डाला गया है। [ (१) विग्रह ( शरीर ), 
(२) हविभंक्षण, (३) ऐश्वर्य, (४) प्रसन्नतां और (५) फल-दातृत्व--ये देवता के विग्रहादि- 
पञ्चक कहे जाते हैं ] । लोकिक-व्यवहार में भी देवताओं को विग्रहादि से युक्त ही माना जाता 
है, जैसे कि यमराज का चित्र लोग बनाते हैं--एक विकराल पुरुष आँखे फाड़ ८ है, उसके 
एक हाथ में सुहृढ़ मोटा दण्ड है । वरुण देवता के हाथ में पाश, इन्द्र के हाथ में वज्र दिखाया 
जाता है । लोग कहते भी हैं कि देवगण हवि का भक्षण करते है। देवता के प्रभुत्व का वर्णन 
करते हैं -'देवग्रामोऽयम्‌', 'देवक्षेत्रमिदम्‌' । इसी प्रकार देवता की प्रसन्नता और फल-दातृता 


का बखान भी किया जाता है--प्रसन्नोऽस्य पशुपतिः, “पुत्रोऽस्य जात” । प्रसन्तोऽस्य धनदः, 
धनमनेन लन्धम्‌' । र 
पूवेपक्षी कथित पक्ष पर दोषाभिधान करता है" नेत्युच्यते, न हि तावल्लोको नाम 


किञ्चित्‌ स्वतन्त्रं प्रमाणमस्ति” । आशय यह है कि प्रत्यक्षादि प्रमाणों के आधार पर ही 
टिकी लोक-प्रसिद्धि यथार्थ मानी जाती है, स्वतन्त्र नहीं । जिस लोकः प्रसिद्धि हर प्रत्यक्षादि 
का बल नहीं होता, वह एक अन्ध-परम्परामात्र रह जाती है, इतर प्रमाणो के द्वारा वह 
विप्लुत ( बाधित ) हो जाती है । देवता के विग्रहादि में प्रत्यक्षादि प्रमाण सम्भावित नहीं। 
इतिहासादि को भी देव-विग्रहादि का साधक नहीं मान सकते, क्योंकि इतिहासादि ग्रन्थ 
पुरुष-रचित होने के कारण प्रत्यक्षादि-सापेक्ष ही होते हैं और विग्रहादि में प्रत्यक्षादि का. 
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~ प शो 

न्तरं मूलमाकाङक्षति । अर्थवादा अपि विघिनेकवाकयत्वात्स्तुत्यथाः सन्तो न पार्थग- 
~ ० ड 5 दु. क कर 

श्येन देवादीनां विश्नद्दादिसद्धावे कारणभावं प्रतिपद्यन्ते । मन्त्रा अपि श्रृत्यादिचिनि- 

युक्ताः प्रयोगसमचायिनोऽभिधानार्था न कस्यचिदथस्य प्रमाणमित्याचक्षते । तस्माद्‌- 


भामती 
अर इति & । विध्युदृदेशेनेकवावयतामाषद्यमाना अर्थवादा विधिविषयध्राशस्त्यलक्षणापरा न सवार्थे 


प्रमाणं भवितुमहंग्ति । 'यत्परः शब्दः स शब्दार्थ’ इति हि शाब्दव्यायविदः, प्रमाणान्तरेण तु यत्र ` 


स्वार्थोऽपि सभण्यंते यथा वायोः क्षेपिष्ठत्वम्‌ । तत्र प्रमाशान्तरवशात्सोऽभ्युपेयते न तु राब्दसामर्थ्यात्‌ । 
यन्न तु न प्रमाणान्तरमस्ति यथा विग्रहादिपञ्चके सोऽर्थः शाब्दादेवावगन्तव्यः । अतत्परश्च शब्दो न 
तदवगमयितुमलमिति तदवगमायास्य तत्रापि तात्पयंमभ्युपेतव्थस्‌ । न चेक वाकयमुभयपरं भवतीति, 
वाक्यं भिद्येत । न च सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्यभेदो युज्यते | तस्मात्प्रभाणान्तरानघिगताविग्नहादिमत्ता- 
ऽन्यपराच्छब्दादवगन्तव्येति मनोरथमात्रमित्यर्थः। सन्त्राश्च रीह्यादिवच्छुत्यादिभिस्तत्र तत्र विनियुञ्य- 
मानाः प्रमाणभावाननुप्रवेश्िनः कथमुपयुज्यन्तां तेषु तेषु कं स्वित्यपेक्षायां दुष्टे प्रकारे सम्भवति नादृष्ट- 


भामती-व्याख्या 
अभाव है, यही कहा जाता है-“इतिहासपुराणमपि पौरुषेयत्वात्‌ प्रमाणान्तरं मूलमाकां- 


क्षति” । यह जो कहा गया कि मन्त्र और अर्थवाद वाक्यों के द्वारा विग्रहादि-पञचक अवगत 
होता है, उसका खण्डन किया जाता है--“अर्थवादा अपि विधिनैकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थाः”। 
महर्षि जैमिनि ने अर्थवादवाकयों के स्वतन्त्र प्रामाण्य का निराकरण करते हुए कहा है-- 
“विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेन विधीनां स्युः” (जे सू. १।२।७) अर्थात्‌ विधि-वाक्य 
के साथ एंकवाक्य्रतापन्न होकर अर्थवाद वाक्य विधेय की प्रशंसा और निषेध्य पदार्थ की 
निन्दामात्र में पर्यवसित होते हैं, स्वाभिधेय अथं में प्रमाण ही नहीं होते, क्योंकि सवं-सस्मत 
न्याय है कि “यत्परः शब्दः, स॒ शब्दार्थः? । अर्थात्‌ जिस पदार्थ में जिस शब्द का तात्पर्य 
अवसित होता है, वह शब्द उसी अर्थ का अभिधान किया करता है, अन्य अर्थ का नहीं। 
यदि अन्य अर्थ किसी प्रमाणान्तर से समर्थित होता है, तब वह प्रमाणान्तर ही उस अर्थ में 
प्रमाण माना जाता है, भर्थंवाद वाक्य नहीं, जसे “वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता” ( तै. सं. २।१।१ ) 
इस अर्थवाद वाकय के द्वारा ध्वनित वायु का शी घ्रगामित्व प्रत्यक्ष प्रमाण से समर्थित है, 
अतः प्रत्यक्ष प्रमाण ही उस अर्थ में प्रमाण माना जाता है, अर्थवाद वाक्य नहीं । किन्तु 
अथंवाद के द्वारा ध्वनित जिस विग्रहादि-पञ्चकरूप अर्थ में कोई घ्रमाणान्तर भी नहीं, वह 
अर्थं केवल भर्थवाद-वाक्य से प्रमाणित हो सकता था । जब कि अर्थवाद वाक्य का उसमें तात्पर्य 
ही नहीं, तब वह उससे प्रमाणित क्योंकर होगा । एक ही अर्थवाद वाक्य विधेयार्थं की प्रशंसा 
भी करे और विग्रहादिःपञ्चक का प्रतिपादन भी--ऐसा मानने पर वाक्य-भेद हो जाता है- 
“अर्थभेदाद्‌ वाक्यभेदः” ( शाबर. पृ. ७०६ ) । वाक्य-्मेद एक ऐशा दोष है, जिसे यथासम्भव 
नहीं होने देना चाहिए-“सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्यभेदश्च नेष्यते” ( श्लो. वा. पु. १३५) । 
फलतः देवता में विग्रहादिमत्ता अन्यार्थंपरक अर्थवाद वाक्य से प्रमाणित होगी-यह मनोरथ 


मात्र है। 
इसी प्रकार मन्त्र वाक्य भी विग्रहादि को प्रमाणित नहीं कर सकते, क्र्योंकि वे स्वयं 


श्रुति, लिङ्गादि प्रमाणों के द्वारा वैसे ही किसी अर्थ में विनियुक्त होते हैं, जैसे “ब्नीहिभिर्य- . 


जेत”--यहाँ तृतीया बिभक्तिरूप श्रुति के द्वारा ब्रीहि का याग में विनियोग होता है । वे किसी 
अर्थ में प्रमाण ही नहीं माने जाते। “मन्त्राः कमंसु कथं विनियुज्यन्ताम'--इस प्रकार की 
कैमर्थ्याकांक्षा में दृष्ट प्रकार सम्भव होने पर अहृष्टकत्पता उचित नहीं होती । दृष्ट प्रकार तो 


f. Satya Vra 


देवा ेश्वौनेऽधिकारः ] ` 09/ग्वईन्‍्दीसदितंभामितीसंर्चलितंमभ?१ ४१७ 
भावो देवादोनामधिकारस्य ॥ ३२ ॥ १ - 


सावं तु वादरायणोऽस्ति हि॥ ३३ ॥ 

तुशब्दः पूर्वपक्षं व्यावतेयति । बादरायणस्त्वाचार्यो भावमधिकारस्य देवादो- 
नामपि मन्यते । यद्यपि मध्वादिविद्यासु देचतादिव्यामिधास्चसंभवोऽधिकारस्य, तथा- 
प्यस्ति हि शुद्धायां ब्रह्मचिद्यायां संभवः। अर्थित्वसामथ्याप्रतिषेधादयपेक्षत्वाद्‌धि- 
कारस्य । न च कचिदसंभंच इत्येतावता यत्र संभचस्तत्राप्यधिकारोऽपोद्येत । मनुष्या- 
णामपि न सवेषां ब्राह्मणादीनां सेषु राजसूयादिष्वचिकारः संभवति । तत्र यो 
न्यायः सोऽत्रापि भविष्यति । ब्रह्मविद्यां च प्रकृत्य भवति दशनं श्रौतं देवाद्यघि- 
कारस्य सूचकम्‌-'तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स पच तदभवत्तथर्षीणां तथा 
मचुष्याणाम्‌? ( वृ० १४।१०) इति । ति होचुईम्त तमात्मानमन्विच्छामो यमात्मान- 
मन्विष्य सर्चाश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामान? इति । इन्द्रो ह चे देवानामभिप्रववाज 
विरोचनो ऽलुराणाम्‌? ( छा० ८७२) इत्यादि च। स्मातंमपि गन्धर्चयाश्चवल्क््यः 
संवादादि । यद्प्युक्त-ज्योतिषि भावाच्चेति। अत्र ब्रमः उयोतिरादिचिषया अपि 
आदित्यादयो देवतावचनाः शान्दाश्चेतनावन्तमेश्वर्याद्यपेत तं तं देवतात्मानं समपे- 
यन्ति, मन्त्राधैवादादिघु तथाव्यवहारात्‌। अस्ति छोश्वययोगाईवतानां ज्योतिराद्या- 


भामती 
कल्पनोचिता । दृष्टश्च प्रकारः प्रयोगसमवेतार्थस्मरणं, स्मृत्वा चानुतिष्ठन्ति खल्वनुष्ठातारः पदार्थान्‌ । 


औत्सगिकी चार्थपरता पदानामित्मपेक्षितप्रयोगसमवेताथंस्मरणताएपर्य्याणां मन्त्राणां नानधिगते विग्रहादा- 
चपि तात्पय्ये यज्यत इति न तेभ्योऽपि तत्सिद्धिः । तस्माद्‌ देवताविग्रहवत्तादिभावग्राहकप्रमाणाभावात्‌ 


प्राप्ता षष्ठप्रमाणगोचरतास्येति प्रातम्‌ ॥ ३२ ॥ 

एवं प्राहेऽभिघीयते--भावन्तु बादरायणोऽस्ति हि— 

& तुशब्दः पूर्वपक्षं व्यावर्तयति & इत्यादि, & भूतधातोरादित्यादिघ्वचेतनत्वमभ्युपगम्यते & 
इत्यन्तसतिरोहितार्थम्‌ । ® मन्त्रार्थवादादिव्यवहाराद्‌ इति &॥ आदिग्नहणेनेतिहासपुराणधर्मशास्त्राणि 


भामती-व्याख्या 
यही है कि मन्त्रों से कर्मानुष्ठान में अपेक्षित क्रिया और उसके साधनीभूत देवतादि को 


स्मरण करके ही कर्मानुष्ठान सम्भव होता है। पदों में पदार्थपरता का. होना एक औत्सगिक 
नियम है, अतः मन्त्र वाक्य का प्रयोग-समवेतार्थं के स्मरण को छोड़ कर विग्रहादि-पञ्चकरूप 
अनधिगतार्थं में तात्पर्यं नहीं माना जा सकता, अतः मन्त्रादि के द्वारा भी देव-विग्रहादि की 
सिद्धि नहीं हो सकती । फलतः स.द्वाव-साधक प्रत्यक्षादि पाँच प्रमाणों के द्वारा जब विग्रहादि 
की सिद्धि नहीं हो सकी, तब अनुपलब्धिरूप छठे प्रमाण के द्वारा उनका अभाव ही सिद्ध 
होता है॥ ३२॥ 

कथित पूर्व पक्ष का निराकरण किया जाता हे-“भावं तु बादरायणोऽस्ति हि?। 
सूत्रस्थ 'तु' शब्द के द्वारा पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति करते हुए आचायंवर बादरायण का कहना है 
कि ब्रह्मविद्या में देवताओं के अधिकार का सद्भाव है। यह जो कहा गया कि लोक-प्रसिद्ध 
ज्योतिर्मण्डल में ही आदित्य' पद का प्रयोग होता हैं, ज्योतिर्मण्डल चेतन नहीं, जड़मात्र है, 
अतः आदित्य उपासना कर ही नहीं सकता कि उसे अधिकार दिया जाय । वह कहना संगत 
नहीं, क्योंकि प्रसिद्ध ज्योतिमंण्डल को आदित्य न कह कर जो अधिष्ठातृ देव को आदित्य 
कहते हैं, वह चेतन है, जड़ नहीं। मन्त्र और अर्थवादादि वाक्यों में वैसा ही व्यवहार देखा 
जाता है । 'मत्त्राथवादादिः--यहाँ आदि' शब्द.के द्वारा इतिहास, पुराण और धमंशास्त्र का 
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त्मभिश्चाचस्थातुं, यथेष्टं च तं तं विग्रहं ग्रहीतुं सामथ्येम्‌ । तथा हि श्रयते सुब्रह्म- 
ण्यार्थवादे-मेघातिथेमेषेति । “मेधातिथि ह काण्वायनमिन्द्रो मेषो भूत्वा जहर’ 
( षडिवश० ब्रा० १।१) इति । स्मर्येते च - आदित्यः पुरुषो भूत्वा कुन्तीसुपजगाम 
ह? इति । स्रदादिष्वपि चेतना अधिष्ठातारोऽम्युपगम्यन्ते 'खृदत्रवीदापो ऽत्रवन? इत्या- 
दिदशेनात्‌ । ज्योतिरादेस्तु भूतघातोरादित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगम्यते । चेतना- 
स्त्वधिष्ठातारो देवतात्मनो मन्त्रार्थवादादिव्यवहारादित्युक्तम्‌ । यदप्युक्तं - मन्त्राथ- 
वादयोरन्यार्थे्वान्न देवताविग्रहादिमकाशनखामर््यमिति। अत्र ब्रुमः-प्रत्ययाप्रत्ययो. 
हि सड्भावासङ्भाचयोः कारणं, नान्यार्थत्वमनन्यार्थत्वं चा । तथाह्यन्यार्थमपि प्रस्थितः 
पथि पतितं तृणपर्णाद्यस्तोत्येच प्रतिपद्यते । 

अन्नाह- विषम उपन्यासः। तत्र हि तृणपर्णादिविषयं प्रत्यक्षं प्रवृत्तमस्ति, 
येन तदस्तित्वं प्रतिपद्यते । तत्र पुनर्विध्युदेशेकचाकयभावेन स्तुत्यथऽ्थेचादे न पार्थगः 
श्येन बृत्तान्तविषया प्रवृत्तिः शक्याऽध्यवसातुम्‌। नहि महावाक्येऽ्थप्रत्यायकेऽचा- 
न्तरचाक्यस्य पृथवप्रत्यायकत्वमस्ति यथा न सुरां पिवेत्‌? इति नञ्चति वाक्ये पद्‌- 
बयसंबन्धात्खुरापानप्रतिषेध पचेकोऽर्थोऽचगस्यते, न पुनः सुरां पिवेदिति पद्द्वय- 

भामती 

गृह्यन्ते । मन्त्रादीनां व्यवहारः प्रवृत्तस्तस्य दर्शनादिति । पुर्वपक्षमनुभाषते । & यदप्युक्तम्‌ इति ® । 
एकदेशिमतेन तावत्परिहरति & अत्र ब्रमः इति & । तदेतत्‌ पुरवंपक्षिणमुत्याप्य दूषयति & अत्राह & 
पूर्वपक्षी । शाब्दी -खल्वियं गतिः  यत्तातपर्य्याधीनवृत्तित्वं नाम नह्मन्यपर: शब्दोऽन्यत्र प्रमाणं भवितु- 
महुति। नहि श्विरिनि्णेजनपरं श्वेतो धावतीति बाक्र्यम्‌ , इतः सारमेयवेगवदृगमनं गमयितुमहंति । न च 
ननूवति महावातयेऽवान्तरवाक्यार्थो विधिरूपः शक्योश्वगन्तुम्‌ । न च प्रत्ययमात्रात्सोऽप्यर्थोऽस्य भवति, 
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ग्रहण किया गया है। 'मन्त्रादि-व्यवहार” का अर्थ है--मन्त्रादि वाक्यों की अर्थ-बोधन में 

प्रवृत्ति, वह अनुभव-सिद्ध है ।' 
पुर्वेपक्ष का अनुवाद किया जाता है--“यदप्युक्त मन्त्राथेवादयोरन्याथंत्वान्न देवता- 
विग्रहादिप्रकाशनसामरथ्यंम्‌” । इस पूर्वपक्ष का वेदान्त के एकदेशी आचाय॑ के मत से परिहार 
किया जादा है--“अत्र ब्रूमः” । इस एकदेशी आचाये के मत का पूवेपक्षी के माध्यम से खण्डन 
किया जाता है--''अत्राहू पुर्वपक्षी?। यह शाब्दी मर्यादा है कि जिस शब्द का जिस अर्थ में 
तात्पर्यं है, उस शब्द की उसी अर्थ में वृत्तिता (अभिषेयता) मानी जाती है, अत एव अन्यपरक 
शब्द अन्य अर्थ में प्रमाण नहीं हो सकता, जैसे कि 'श्वेतों धावतिः--इस वाक्य में 'श्वेतः” " 
शब्द के दो अथे होते हैं-( १) श्वेत कुष्ठताला व्यक्ति और (२ ) 'खा इत:--ऐसा छेद 
करने पर कुत्ता इधर-ऐसा अर्थ होता है । उत्ती प्रकार 'धावु गतिशुद्धयोः' धातु से निष्पन्न 
'धावति’ क्रिया पद के भी दो अर्थ होते हैं. १) धोता है और (२) दौइता है। 'श्वेत 
कुछवाला ( श्वित्री ) व्यक्ति अपना कुष्ठ धोता है!--इस अर्थ के बोधक "शवेतो धावति'-_इस 
F के द्वारा कुत्ता इधर दौड़ रहा है'- ऐसा अर्थं नहीं किया जा सकता । इसी प्रकार 
नातिरात्रे षोडशिनं गृह्वाति--इस महावाक्य का षोर्डाशग्रहण-कत्तंव्यतारूप अवान्तर 
वाक्याथ में तात्पर्यं पर्यवसित नहीं हो सकता । 'किसी वाक्य को सुनने के अनन्तर किसी 
अथ की जैसे-तैसे प्रतीति हो गई-एतावता उस अथे में उस वाक्य का तात्पर्य नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि प्रतीति भ्रमात्मक भी हो सकती हैं। शब्द प्रमाण ही वक्ता के तात्पर्य 
की अपेक्षा करता है, प्रत्यक्षादिटप्रमाग़ 5जहीं,/"अर्योकि जो।ब्यक्ति जलाहुरण के उद्देश्य से 
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संबन्धात्खुरापानविधिरपीति । अत्रोच्यते-विषम उपन्यासः । युक्तं यत्सुरापान- 
प्रतिषेधे पदान्वयस्येकत्वादवान्तरवाक्याथंस्याग्रहणम्‌ । विध्युद्दशाथंवादयोस्त्वथंवाद- 
भामती 

तत्प्रत्ययस्य 'भ्रान्तत्वात्‌ । न पुनः प्रत्यक्षादीनामियं गतिः। नह्यदकाहरणाथिना घटदर्शनायोन्मीलितं 
चन्षुघंटपटो वा पटं वा केवलं नोपलभते । तदेवमेकदेशिनि पूरवपक्षिणा दृषिते परमसिद्धान्तवाद्याह &अत्रो- 
च्यते । विषम उपन्यासः इति ® । अयसभिसन्धिः--लोके विशिष्टाथप्रत्यायनाय पदानि प्रयुक्तानि तदन्त- 
रेण न स्वार्थमात्रस्मरणे पर्यवस्यन्ति । नहि स्वार्थस्मरणमात्राय लोके पदानां प्रयोगो दृष्टपूर्वः । वाक्यार्थं 
तु दृश्यते । न चेतान्यस्मारितस्त्रार्थानि साक्षाद्वाक्याथं प्रस्याययितुमीशते इति स्वार्थस्मारणं बाक्याथंसि- 
तयेऽवान्तरव्यापारः कल्पितः पदानाम्‌ । न च यदथ यत्‌ तत्‌ तेन विना पर्यवस्यतीति न स्वार्थभात्रा- 
भिधानेन पर्यवसानं पदानाम्‌ । न च नमूवति वाक्ये विधानपयंवसानम्‌ । तया सति ननृपदभनर्थकं 
स्यात्‌ । यथाहुः— 

साक्षाद्यद्यपि कुवंन्ति पदाथंप्रतिपादनम्‌ । 

वर्णास्तथापि नेतस्मिन्‌ पर्यवस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्यार्थमितये तेषां प्रवृत्ती नान्तरीयकम्‌ । 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदा्थंप्रतिपादनम्‌ ॥ इति । 

सेयमेकस्मिन्वाक्ये गतिः । यत्र तु वाकयस्येकस्य वाक्यान्तरेण सम्बन्घस्तत्र लोकानुसारतो भूताथं- 
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घट देखने के लि आँख खोलता है, वह पुरो$वस्थित घट और पट--दोनों या केवल पट 

को क्या नहीं देखता ? ५ 
इस प्रकार पूर्वंपक्षी के द्वारा एकदेशी का खण्डन हो जाने के पश्चात्‌ परम सिद्धान्त- 
वादी कहता है--“अत्रोच्यते विषम उपन्यासः” । अभिप्राय यह है कि लोक में जिस विशिष्ट 
अर्थ की प्रतीति कराने के लिए पद प्रयुक्त होते हैं, उसके विना पद केवल स्वार्थमात्र के स्मरण 
में पर्यवसित नहीं होते, क्योंकि केवल ( असंसृष्ट ) पदार्थं का स्मरण दिलाने के लिए पदों 
,का प्रयोग नहीं देखा जाता, वाक्याथेरूप विशिष्टाथे की प्रतीति कराने के लिए तो स्वाथं- 
स्मारकत्वेन पदों का प्रयोग देखा जाता है, क्योंकि पद अपने स्वार्थ का स्मरण न दिला कर 
साक्षात्‌ वावयार्थ का बोध नहीं करा सकते । पदों के ही दो व्यापार माने जाते है- (९) पदार्थ 
स्मारण और (२) स्मृत पदार्थों के द्वारा वाक्याथे का अवबोधन। फलतः पदार्थ-स्मारण 
पदों का अवास्तर व्यापार है । पदों का परम तात्पर्यं वाक्‍्य़ाथं-बोधन है, उसके विना केवल 
स्वार्थाभिधानमात्र से पदों का पर्यवसान नहीं माना जाता । नज्‌-घटित वाक्य का विधानरूप 
वाक्यार्थकदेश में तात्पर्य सम्भव नहीं, अन्यथा नमू पद का प्रयोग ही निरथेक हो जाता है, 


जैसा कि वातिककार ने कहा है _ - 
साक्षाद्‌ यद्यपि कुवन्ति पदाथंप्रतिपादनम्‌ । 


वर्णास्तथापि चैतस्मिन्‌ परयंवस्यस्ति निष्फले ॥ 

वाक्यार्थमितये तेषां प्रवृत्तौ नान्तरीयकम्‌ । 
पाके ज्वालेव काष्ठानां पदाथंप्रतिपादनम्‌ ॥ ( एलो. वा. पृ. ९४३ ) 
[ पद यद्यपि साक्षात्‌ पदार्थो का अभिधान ही करते हैं, तथापि उतने मात्र से उनका तात्पये 
समाप्त नहीं होता, अपितु वाभ्यार्थःबोध कराने के लिए पदों का पदार्थे-प्रतिपादन व्यापार 
वैसा ही नान्तरीयक ( अनिवार्य ) है, जैसा कि ओदनादि के पाक का निष्पादन करने के लिए 
चूल्हे में लगी 'लकड़ियों का अग्नि प्रज्वलित करना] । यह तो एक वाक्य की प्रक्रिया है। 
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स्थानि पदानि एथगन्वयं बृत्तान्तविषयं 'प्रतिपद्यानन्तर केम्येचशेन कामं विधेः स्ताव- 
कृत्व. प्रतिपद्यन्ते । यथा हि~ चाथव्य श्वेतमालभेत भूतिकामः इत्यत्र विध्युद्देश- 
बर्तिनां वायव्यादिपदानां विधिना संबन्धः, नेवं वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता वायुमेच स्वेन 
भागधेयेनोपधावति स पदैनं भूति गमयति? इत्येषाम्थवादगतानां पदानाभ्‌। न हि 
भवति वायुवा आलभेतेति क्षेपिष्ठा देवता वा आलमेतेत्यादि | वायुस्वभावसंकीतेनेन 
त्ववान्तरमन्वयं प्रतिपचेव॑ विशिष्टदृवत्यमिदं फर्मेति विधि स्तुर्वान्त । तद्यत् सो.ऽचा- 
म्तरवाक्यार्थः प्रमाणान्तरगोचरो भवति, तत्र तदजुवाद्‌्नाथवाद्‌ः प्रवर्तते । यत्र 
प्रमाणान्तरविरुद्धस्तत्र गुणवादेन । यत्र तु तदुभय नास्त तत्र कि प्रमाणन्तराभा. 
= कामक मसी 
व्युत्पत्ती च सिद्धायामेकेकस्य वाक्यस्य तत्तद्विशिषटाथंप्रत्यायनेन पयंबसितवृत्तिनः पश्चात्‌ कुतश्चिद्धेतोः 
प्रयोजनान्तरापेक्षायामस्त्रयः कल्प्यते । यथा वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति स 
एवेनं भूति गमयति वायव्यं रवेतमालमेत' इत्यत्र । इह हि थदि न ्वाध्यायाध्ययनविधिः स्वाध्यायशब्द- 
वाच्यं वेदराशि पुरुषार्थतामनेष्यत्ततो भूताथंमात्रपयंवसिताथंवादा बिध्युद्देशेन नेकवाकयतामगमिष्यन्‌ । 
तस्मात्‌ स्वाध्यायविधिवश्ञात्‌ कमर्थ्याकाङक्षायां दृत्तान्तादिगो'वराः सन्तस्तस्रस्यायनद्वारेण पपर 
लक्षयन्ति, न पुनरविवक्षितस्वार्था एव तल्लक्षणे प्रभवन्ति; तथा सति लक्षणं न भवेत्‌ । अभिधेयावि- 
नाभावस्य तद्वीजस्याभाबात्‌ । भत एव गङ्गायां घोष इत्यत्र गङ्गाशब्दः स्वार्थसग्बद्धसेव तीरं लक्षयति न 
तु समुद्रतीरं, तत्कस्य हेतोः, स्वाथंप्रत्यासत्यभावातु । न चेतत्सचं स्वार्थाबिदक्षायां कल्पते । अत एव 


पत्र प्रमाणान्तरविरद्वार्था अर्थवादा दृश्यन्ते, यथादिश्यो वे यूपो यजमानः प्रस्तर इत्येवमादयः । तत्र 
क =~ 
भामती-व्याख्या 


' जहाँ एक वाक्य का वाक्यात्तर से सम्बन्ध होता है, वहाँ लोक व्यवहार के आधार पर 
सिद्धार्थ-बोधकता को सिद्धवत्‌ मान कर प्रत्येक वाक्य अपने विशिष्टार्थ के अवबोधन में 
पर्यवसित हो जाता है, किन्तु पश्चात्‌ किसी विशेष आकाङ्क्षा को लेकर एक वाक्यार्थ का 
दुसरे वाक्याथं के साथ सम्बन्ध जोड़ा जाता है, जैसे “वायव्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः, वायुर्व 
क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेनभागधेयेतोपधावति स एरवेनं भूति गमयति” ( तै. सं. २११) 
यहाँ “वायव्यमालभेत भूतिकामः”--इतना विधि वाक्य और शेष अर्थवाद वाक्य है। 
“रवाध्यायोऽध्येतव्यः ( ते. आ. २१५ ) यह विधि वाक्य यदि 'स्वाध्याय' पद से अभिहित 
अर्थवादादि-घटित सकल वेद-राशि में पुरुषार्थ-पर्येवसायिता अवगमित न करता, तब भूतार्थे 
मात्र का प्रतिपादन कर अथंवाद वाक्य चरितार्थे हो जाते और विधि-वाबय के साथ एक- 
वाक्यतापन्न नहीं होते । भतः स्वाध्यायाध्ययन-विधि के द्वारा 'किमर्थमिदमर्थवादवाक्यम्‌ ? 
इस प्रकार की उत्थापित बँमर्थ्याकांक्षा में अर्थवादवावय एक अपने किसी ृत्तान्तान्वाख्य।न 
के माध्यम से वायुदेवताक कर्मादिरूप विधेयार्थ की प्रशंसा कर देते हैं कि 'प्रशस्तमिदं कमं, 
तस्मादवश्यं कत्तंव्यम्‌? । अथेवाद वाक्य अपने अभिधेयार्थं का प्रतिपादन करके ही कथित 
प्राशस्त्य के लक्षक होते हैं, अन्यथा नहीं, जैसा कि वातिककार कहते हैं-'अभिधेयाविनाभूते- 
प्रतीतिलंक्षणोच्यते' (तं. वा. पृ. ३५४) अत एव गङ्गायां घोषः-यहाँ पर 'गङ्गा' पद 
अपने प्रवाहरूप अभिधेय ( शक्य ) अर्थ से सम्बन्धित तट का ही लक्षक होता है, समुद्र 
'तटादि का नहीं, ऐसा क्यों ? इस लिए कि समुद्र-तट के साथ गङ्गा के शक्यार्थ का 
सम्बन्ध नहीं होता । यहु सब कुछ स्वार्थे की अविवक्षा करके अर्थवाद वाक्य नहीं कर 
सकते । अत एवं जहाँ अर्थवाद वाक्य प्रमाणान्तर से विरुद्ध अर्थं का अभिधान 
करते हैं, जेसे--"आदित्यो बै यूपः” (तै. ब्रा. २१५ ), “यजमानः प्रस्तरः” ( ते. सं. 


(७-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 9 


अथवादानामुपयोगः | 0५४८०दन्यीसञ्चितभामलोसंचेसितम्‌ऽ० ४३१ 


भामती 

यथा प्रमाणान्तराविरोधः यथा च स्तुष्य्थंता तदुभयसिद्धथर्थ' गुणवादस्त्वित च तत्सिद्धिरिति चासुत्र- 
यज्जेमिनिः । तस्माद्यत्र सोऽ्थोऽथंवादानां प्रमाणान्तरविरुद्धस्तत्र गुणवादेन प्राशस्त्यलक्षणेति लक्षित 
लक्षणा । यत्र तु प्रमाणान्तरसंवादस्तत्र प्रमाणान्तरादिवार्थवादादपि सोऽथंः प्रसिध्यति | द्वयोः परस्परा- 
नपेक्षपोः प्रत्यक्षानुसानयोरि वेकचार्थ.प्रवृत्ते; । प्रमात्रपेक्षया स्वनुवादकत्वं, प्रमाता ह्यव्युत्पन्नः प्रथमं यथा 
्त्यक्षादिभ्योऽर्थेमवगच्छति न तत्राम्नायतस्तत्र व्युप्पत्त्याद्यपेचत्वात्‌ , न तु प्रमाणापेक्षया द्वयोः स्वार्थे 


भामती-व्याख्या | 
२।६।५।३) इत्यादि स्थलों पर प्रमाणान्तर के अविरोध एवं विधेयार्थ के प्राशस्त्य का सम्पा 
जैसे हो सके, वैसा मागं अपनाने के लिए महुषि जैमिनि ने सद्धेत किया है--“गुणवादस्तु” 
(जे. सू. १।२।१० ), “तत्सिद्धिः” (जे. सु. १।४।२३ ) अर्थात्‌ प्रमाणान्तर से विरुद्ध अथे 
का प्रतिपादन करनेवाले अर्थवाद वाक्यों की गोणी वृत्ति अपनाकर विधि वोबयों के साथ 
एकवाक्यता की जा सकती है, जैसे कि प्रस्तर ( एक मुट्ठी भर कुशा ) को वेदी में बिछाकर 
उसके ऊपर जुहु आदि पात्र रखे जाते हैं। उस प्रस्तर को यजमान इसलिए कह दिया गया 
है. कि उससे यजमान के कार्य ( यागानुष्ठान) की सिद्धि होती है, अतः प्रस्तर उतना 
ही श्रेष्ठ और उपादेय है, जितना कि यजमान। [ जैसे 'सिहो माणवकः'-यहाँ 'सिंह' 
पद की स्वशक्यार्थंगत शुरत्वरूप गुण के सम्बन्ध से माणवक में वृत्ति ( प्रवृत्ति) मानी 
जाती है, अतः इस वृत्ति का नाम गोणी वृत्ति कहा जाता है। वसे ही यजमानः प्रस्तरः 
यहाँ पर यजमान में जो याग-साघनत्व गुण है, उसके सम्बन्ध से 'यजमान' पद की प्रस्तर 
में प्रवृत्ति का नाम गोणी वृत्ति है। तत्सिद्धि-पेटिकां में इतना ही प्रदाशत किया गया हैं 
और भर्थवादाधिकरण में जो अर्थवाद-वाक्यों की विधि-वावय के साथ एकवाक्यता सिद्ध की 
गई है, वह यहाँ लक्षितलक्षणा के द्वारा सम्पन्न होती है, क्योंकि “अभिधेयाविनाभूत प्रती ति- 
लेक्षणोच्यते” ( तं० वा० पृ० ३५४ ) इसके अनुसार 'यजमान' पद का जो अभिधेय { शक्य ) 
अर्थ है-यजमानत्व, उससे अविनाभूत है-याग-साधनत्व और याग-साधनत्व का अविनाभूत 
प्रशस्तत्व है, जिसकी आधारता यहाँ प्रस्तर में विवक्षित है । “प्रस्तरं बहिष उत्तरं सादयति” 
(तै. सं. २।६।५) इस विधि वाक्य के द्वारा प्रस्तर का विधान किया जाता है, विधेयाथे की 
प्रशंसा करके ही अर्थवाद वाक्य विधि वाक्य से एकवाक्यतापन्न होते हैं, अतः यहाँ यजमान! 
पद के द्वारा लक्षित की लक्षणा प्राशस्त्य में होने के कारण लक्षितलक्षणा कही जाती हैं। 
वस्तुतः जैसे 'द्विरेफ' पद की लक्षणा दो रकारों से घटित “भ्रमर” पद में होती है और “भ्रमर 
पद का अभिधेय भौंरा होता है, भतः “द्विरेफो गुञजति'-यहाँ लक्षित-लक्षणा मानी जाती है, 
वैसे ही प्रायः सवंत्र अर्थवाद वाक्यों की 'प्रशस्तम्‌', पद में लक्षणा करके 'प्रशस्तत्वाद विधे- 
यम!--ऐसी पदैकवाक्यता विवक्षित होती है, फलतः लक्षितलक्षणा पर्यवसित हो जाती है ]॥ 
जहाँ पर अर्थवाद वाक्यों का प्रत्यक्षादि प्रमाणानार से संवाद ( समर्थेन ) प्राप्त होता 
हे, वहाँ पर विवक्षित पदार्थ में प्रमाणान्तर के समान ही अथवाद वाक्य भी प्रमाण .माना 
जा सकता है, क्योंकि किंसी-किसी वस्तु की सिद्धि में प्रत्यक्ष और अनुमान--दोनों प्रमाण 
परस्पर निरपेक्ष होकर जेसे प्रवृत्त हो जाते हैं, वेसे ही 2400: और अर्थवाद वाक्य-- 
दोनों ही एक ही अथं के साधक माने जाते हैं किन्तु हा की दृष्टि में वेसे स्थल पर अथे- 
वाद वाक्य को अनुवादक माना जाता है, क्योंकि प्रमाता व्यक्ति जब तक व्युत्पन्न 
( अगुद्दीतशक्तिक ) हैं, तब तक शब्द के द्वारा आर्थावबोध नहीं कर सकता, प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों के द्वारा वह जैसे पदार्थों की अवगति करता है, वैसे शब्द के द्वारा नहीं, वहाँ 
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भामती 
इनपेक्षत्वा वित्युक्तम्‌ । नन्वेवं भानान्तरविरोधेऽपि कस्माद्‌ गुणवादो भवति यावता शब्दविरोधे मानान्तर- 
वेव कस्मान्न बाध्यते । वेदान्ते रिवाद्वेतविषयेः प्रत्यक्षादयः प्रपञ्चगोचराः 'कस्माद्वार्थवादवह्वेदान्ता अपि 
गुणवादेन न नीयन्ते । अत्रोच्यते-छोकानुसारतो द्विविधो हि विषयः शब्दानाम्‌ , द्ारतश्च तात्पयंतश्च । 
यथेक्स्मिन्‌ वाक्ये पदानां पदार्था द्वारतो वाक्यार्थश्च तात्पर्यतो विषयः । एवं वाकयद्दयकवाक्यतायासपि 
यथेयं देवदत्तोया गौ: क्रतव्येत्येकं वाक्ष्यमेषा बहुक्षीरेत्यपरं, तदस्य बहु्तीरत्वप्रतिपादनं द्वारम्‌ । तारपय्यं' 
तु क्रेतव्येति वाकयान्तरा्थे । तत्र यद्‌ द्वारतस्तत्प्रमाणान्तरविरोधेऽन्यथा नौयते । यथा विषं भक्षयेति वाकयं 
साऽस्य गुहे भुङ्क्ष्वेति वाक्यान्तरारथंपरं सत्‌ । यत्र तु तास्पय्यं' तत्र मानान्तरविरोघे पोरषेयमभ्रमाणमेव 
भवति । वेवाम्तास्तु पोर्बापरग्रेपर्य्यालोचनया निरस्तसमस्तभेदप्रपञ्जब्नह्मप्रतिपादनपरा अपोरषेयतया 
स्वतःसिद्धतात्विकप्रमाणभावाः सन्तस्तार्विकप्रमाणभावात्‌ प्रध्यक्षादीनि प्रच्याव्य सांव्यावहारिक्ते तरिमन्‌ 
व्यवस्थापयन्ति । न चादित्यो वे यूप इति वाकयमादित्यस्य यपह्वप्रतिपादनपरमपि तु यपस्तुतिपरम्‌ । 
तस्मास्रमाणान्तरविरोधे द्वारभूतो विषयो गुणवादेन नीयते, यत्र तु प्रमाणान्तरं विरोधकं नास्ति 


३ " भामती-व्याख्या नं व 

व्युत्पत्ति की ही अपेक्षा होती है, प्रमाणान्तर की नहीं, क्योंकि दोनों प्रमाण परस्पर 
निरपेक्ष होकर ही प्रमेय-प्रवण माने जाते हैं, यह कहा जा चुका दै। 

शङ्का प्रमाणान्तर का विरोध रहने पर भी वाक्यो को अत्यन्त अप्रमाण न मानकर 
गोणी वृत्ति क्यों अपनाई जाती है? प्रमाणान्तर के विरोध पर शब्द को गौणी वृत्ति अप- 
नाने के लिए क्यो विवश किया जाता है, प्रमाणान्तर का ही विरोधी शब्द के द्वारा वैसे ही 
बाघ क्यों नहीं मान लिया जाता, जैसे अद्वैतविषयक प्रत्यक्षादि प्रमाणों का बाध होता है? 
अथवा प्रमाणान्तर-विरुद्ध अर्थवाद वाक्यो में जेसे गुणवाद माना जाता है, वेसे प्रत्यक्षादि से 
विरुद्ध अथे के प्रतिपादक वेदान्त वाक्यो में गुणवाद क्यों नहीं लागू किया जाता ? 

समाधान-लौकिक व्यवहार के आधार पर शब्दों की द्विविध प्रवृत्ति मानी जाती 
है--(१) द्वार ( साधन ) रूपेण और (२) तात्पयंतः । जैसे एक ही वाक्य में पदों के पदार्थं 
और वाक्या्थ-दोनों ही विषय माने जाते हैं, द्वाररूपेण पदार्थ और तात्पर्यल्पेण वाक्याथ । 
अर्थात्‌ पद अपने पदार्थ-स्मरण के द्वारा वाक्यार्थ के बोधक होते हैं। वैसे ही दो वाक्यो की 
एकवाक्यता में भी माना जाता है, जैसे--'इयं देवदत्तीया गौः क्रेतव्या' और 'एषा बहुक्षीरा' 
यहाँ पर बहुक्षीरत्वादि का प्रतिपादन द्वारमात्र है, परमतात्पर्यं तो क्रपण की कतंव्यता में ही 
होता है । उनमें द्वारभूत पदार्थों का यदि प्रमाणान्तर से विरोध उपस्थित होता है, तब 
गौणादि वृत्तियों के द्वारा शब्दों का अन्यथा-नयन किया जाता है, 'विषं भक्षय'-इस वाक्य का 
तात्पर्यं 'मा अस्य गृहे भुङ्क्ष्व--इस वाक्य के विषयीभूत अर्थ में ही प्रमाणान्तर का 
विरोध उपस्थित होता है, वहाँ पौरुषेय वाक्य तो अत्यन्त अप्रमाण हो जाते हैं, किन्तु वेदान्त- 
वाक्यों का पौर्वापयँ की आलोचना से द्वेत-प्रपञ्च-रहित ब्रह्म तत्त्व में ही परम तात्पर्य निश्चित 
होता है । अपौरुषेय होने के कारण वेदान्त वाक्यो का प्रामाण्य स्वत:सिद्ध है, अतः इस 
प्रमाणभाव से गिरा कर प्रत्यक्षादि द्वैतविषयक प्रमाण वेदान्त-वाक्यों का अन्यथा-नयन नहीं 
कर सकते, प्रत्युत वेदान्त के अनुरोध पर प्रत्यक्षादि प्रमाणों का केवल व्यावहारिक सत्ता के 
बोधन में ही तात्पयं पर्यवसित होता हैं। “आदित्यो वे यूपः” ( ते. ब्रा. २११५ ) यह वाकय 
आदित्य में यूपत्व ( यूपरूपता ) का विधायक नहीं, अपितु यूप की स्तुति ही करता है कि 
यूप पर घृत का लेप कर देने से धुप में वह आदित्य के समान तेजस्वी और चमकीला हो 
जाता है। इस प्रकार प्रमाणान्तर से विरुद्धाथंक अर्थवाद वाक्यों का गौणी वृत्ति के द्वारा 
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भामती 
यथा देवताविग्रहादो तत्र द्वारतोऽपि विषयः प्रतीयमानो न शव्यस्स्यकुम्‌ । न च गुणवादेन नेतु', को 
हि मुख्ये सम्भवति गोणमाश्रयेदतिप्रसङ्गात्‌ । तथा सत्यनधिगतं विग्रहमपि प्रतिपादयद्‌ वाकयं भिच्चतेति 
चेत्‌ । अद्धा भिन्नभेवेतद्वाक्यं, तथा सति तात्पय्यंभेदोऽपीति चेत्‌, न, द्वारतोऽपि तदवगतौ तात्पर्यान्तरक- 
ल्पनाया अयोगात्‌ । न च यत्र यस्य न ताप्यं तस्य तन्नाप्रामाण्यं तथा सति विशिष्टपरं वाक्यं विज्ञे- 
षणेष्वप्रमाणमिति विशिष्टपरमपि न स्यात्‌, विशेषणाविषयत्वात्‌ । विशिष्टविषयत्वेन तु तदाक्षेपे 
परस्पराथयत्वम्‌ । मक्षेपाद्विशेषणप्रतिपत्तौ सत्यां विशिष्टविषयत्व॑ विशिष्टविषयरवाच्च तदाक्षेपः । 
तस्माहिशिष्टप्रत्ययपरेभ्यो४पि पदेभ्यो विश्ञेषणानि प्रतीयमानानि तस्येव वाक्यस्य विषयःवेनानिच्छताप्य- 
भ्युपेयानि यथा, तथास्पपरेभ्योऽध्यर्थवादवाक्येभ्यो देवताविग्रहादयः प्रतीयमाना असति प्रमाणान्तरविरोधे 


न युक्तास्त्यक्तं, न हि मुख्याथंसम्भवे गुणवादो युज्यते । न च भूताथंमप्यपोरषेयं बचो मानान्तराधेक्ष 
स्वाथ येन मानान्तरासम्भवे भवेदप्रमाणमित्युक्तम्‌ । 


स्यादेतत्‌ तातप्य्येक्येऽपि यदि वाक्यभेदः कथं तह्यथेकत्वादेकं वाक्यम्‌ । न, तत्र तत्र यथास्वं 
तत्तत्पदाथंविशिष्टेकपदा थंप्रती तिपय्यंवसानसम्भवात्‌ । स तु पदार्थान्तरविशिष्टः पदार्थ एकः क्वचिद्‌ 
द्वारभूतः क्वचिद्‌ द्वारीत्येतावान्‌ विशेष; । 


भामती-व्याख्या 
सामञ्जस्य किया जाता है। 


जहाँ पर अर्थवाद वाक्यों का कोई प्रमाणान्तर विरोधी नहीं होता, वहाँ द्वारभूत अर्थ 
में भी गौणी वृत्ति नहीं अपनाई जाती, जैसे देवता-विग्रहादि के प्रतिपादक अर्थवाद वाक्य । 
ऐसे स्थल पर मुख्यार्थं का परित्याग नहीं किया जाता, क्योंकि प्रमाणान्तर-विरोधर्प निमित्त 
के विना मुख्यार्थ का त्याग कर देने पर अतिप्रसङ्ग उपस्थित होता है । अर्थवाद वाक्य यदि 
घ्रमाणाच्तरानधिगत देव-विग्रहादि के भी प्रतिपादक माने जाते हैं, तब वाक्यभेदापत्ति क्यों 
नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि ऐसे. स्थल पर वाबय-भेद माना ही जाता है। यदि 
वाक्य-मेद है, तब उन वाक्यों के तात्पर्य का भी भेद क्यों नहीं? देवता-विग्रहादि की सिद्धि 
जब अथंवादों के द्वारभूत अर्थ के द्वारा हो जाती है, तब उनमें तात्पर्यं मानना व्यर्थं है। . 
द्वारभूत अर्थे में जिस वाक्य का तात्पयं नहीं, उसका उसमें प्रामाण्य नहीं होगा ? यदि यहाँ 
प्रामाण्य नहीं माना जाता, तब विशिष्टा्थे-परक वाक्य के अविषयीभूत विशेषणात्मक अथं 
में भी प्रामाण्य क्योंकर होगा ? 'विशिष्टार्थपरकं वाकयं विशेषणविषयकम्‌, विशिष्टार्थविषयक- 
त्वात'--ऐसा अनुमान करने पर अन्योऽन्याश्रयता होती है, क्योंकि आक्षेप या अनुमान के 
द्वारा विशेषण की प्रतिपत्ति होने पर विशिष्टविषयकत्व और विशिष्ठविषयकत्व के द्वारा 
विशेषणविषयकत्व की सिद्धि होती है । अतः विशिष्टार्थपरक वाक्यों के द्वारा प्रतीयमान 
विशेषणभूत अर्थों में जेसे उन वाक्यो की विषयता मानी जाती है, वैसे ही अन्यपरक अर्थवाद 
वाक्यों के द्वारा प्रतीयमान विग्रहादि का प्रमाणान्तर से विरोध न होने पर परित्याग नहीं 
किया जा सकता । मुख्यार्थं की उपपत्ति होने पर गोण अर्थ नहीं अपनाया जाता-यह कहा 
जा चुका है। भूतार्थविषयक अपौरुषेय वाक्य भी माचान्तर-सापेक्ष नहीं होते कि उनका 
मानान्तरानपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य समाप्त हो जाता । ४, 

तात्पय की एकता होने पर भी यदि वाक्य-मेद भाना जाता है. तव मर्हाष जैमिनि ने 
उनमें जो एकत्व का प्रतिपादन किया है--“अर्थेकत्वादेक वाक्य साकाइक्षं चेदविभागे स्यात? : 
(जे. सु. २।१।४६ ) । वह उपपन्न क्यांकर होगा ? इस शङ्का का समाधान यह है कि वहाँ पर 
भी तत्तत्पदा्थे-विशिष्ट एकपदाथे की प्रतीति में पर्यवसान माना जा सकता है। वह पदार्था- 
स्तर से विशिष्ट पदार्थ कहीं छ्ारभूतःक्ेत्ा, दे भोर-कदी छाती (मुर्य ) ¬ यह अन्य बात दै । 
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वाद्‌ गुणवादः स्यात्‌ , आहोस्वित्पमाणान्तराविरोधादविधमानवाद इति प्रतीतिशरणे- 
विद्यमानवाद आश्रयणीयो न गुणवादः । पतेन मन्त्रो व्याख्यातः । अपि च विधिभिरे- 
ेन्द्रादिदैचत्यानि हवींषि चोदयद्धिरपेश्षितमिन्द्रादीनाँ स्वरूपम्‌ । न हि स्वरूपरहिता 
इन्द्रादयश्चतस्यारोपयितु शक्यन्ते । नच चेतस्यनारूढाये तस्ये तस्यै देवताये हचिः 
प्रदातं शक्यते । रावयति च -यस्य देचताये हविशुदीतं स्यात्तां ध्यायेद्घदकरिष्यन! 
(पे० ब्रा० ३८११ ) इति। नच शब्द्मात्रमथ स्वरूप संभवति शब्दार्थयोभेंदात्‌ । तत्र 


भामती 

नन्वेवं सस्योदनं भुक्त्वा मामं गच्छतीत्यन्रापि वाबयभेदप्रसङ्गः । अन्यो हि संसर्ग ओदनं 
भुक्त्वेति, अन्यस्तु ग्रामं गच्छतीति । न एकत्र प्रतीतेरपय्यंवसानाद्‌, भुवस्वेति हि समानकत्त्‌ कता पुवं 
कालता च प्रतीयते । न चेयं प्रती तिरपरकालक्रियान्तरप्रव्ययमन्तरेण पर्य्यवस्यति । तस्माद्यावति पद- 
समूदे पदाहिताः पदार्थस्मृतय: परय्यंवस्यन्ति तावदेकं वाक्यम्‌ । अर्थवादवाक्ये चेताः पर्य्यंवस्यन्ति, 
बिनैव विधिवाक्यं विशिष्टाथंप्रतोतेः । न च द्वाभ्या द्वाभ्यां पदाभ्यां विशिष्टाथंप्रत्ययपर्यंवसानात्‌ पञ्चषद्‌प- 
दवति वाक्ये एकस्मिन्ञानात्वप्रसङ्गः । नानास्वेऽपि विश्ञेषणानां विद्ेष्यस्येकत्वात, तस्य च सक्नुच्युतत्य 
प्रधानभूतस्य गुणभूत विश्लेषणानुरोधेनावत्तंनायोगात्‌ । प्रधानभेदे तु वाक्यभेद एव । तस्मा द्विषि वाक्यादर्ं- 


वादवावयमन्यदिति वाक्ययोरेव स्वस्ववाक्या थंप्रत्ययाबसितब्यापारयोः पश्चात्‌ कुतश्चिदपेक्षायां परस्परान्वय 
इति सिद्धम्‌ । 
भामती-व्याख्या 
शाङ्का--विभिन्नाथं के प्रतिपादक वाक्यों की एकवाक्यता नहीं मानी जाती है, तब: 
“दनं भुक्त्वा ग्रामं गच्छति'--इत्यादि स्थल पर भी वाक्य-भेद होना चाहिए, क्योंकि 
“दतं भुक्त्वा-इसको अर्थ अन्य है और “ग्रामं गच्छति'-इसका अन्य । र 
समाधान--उक्त स्थल पर एक अथे में प्रतीति का पर्यवसान नहीं होता, क्योंकि 
“मुक्त्वाः- ऐसा कहने पर दो क्रियाओं की समानकर्तृता और भोजन क्रिया में पूर्वकालता 
, प्रतीत होती है, जेसा कि आचार्यं पाणिनि कहते हैं-“समानकर्तुंकयोः पूर्वकाले कत्वा” 
(पा. सू. ३।४।२१ ) । अतः यह प्रतीति अन्यकालीन क्रियान्तर की प्रतीति के विना सम्भव - 
नहीं । फलतः जितने पद-समूह में पदों के हारा उपस्थापित पदार्थों की स्मृतियाँ पर्यवसित 
` होती हैं, उतने समूह को एक वाक्य कहते हँ । अर्थवाद वाकय में उक्त पदाथं.स्मृतियाँ पर्यवसित 
हो जाती हैं, क्योंकि विधि-वाक्य के विना ही विशिष्टार्थ की प्रतीति उपपन्न हो जाती है। 
' “इस प्रकार तो दो-दो पदों के. द्वारा विशिष्टार्थं की प्रतीति पर्यवसित हो जाती है, भता | 
पाँच-छः पदवाले एक वाक्य में भी नानात्व ( वाक्य-भेद ) होना चाहिए'--इस आपत्ति का. 
परिहार यह है कि उक्त स्थल पर विशेषणों के अनेक होने पर भी विशेष्य एक ही है । वरद 
प्रधानभुत है, अतः सकृत्‌ श्रुत है, उसकी आवृत्ति. गुणीभूत पदार्थो के अनुरोध पर नहीं हो 
सकती, अपितु 'प्रतिप्रधानं गुणावृत्तिः--इस च्याय के आधार पर गुण ( अङ्ग ) रूप पदार्थो 
की आवृत्ति होती है, [ जैसा कि महषि जैमिनि का सङ्धेत है-“शेषस्य हि परार्थत्वाद्‌ 
विधानात प्रतिप्रधानभावः स्यात्‌” ( जै. सु. १११४ ) । भाष्यकार भी कहते हैनन चं 
प्रधान प्रतिगुणं भिद्यते, प्रतिप्रधानं हि गुणो भिद्यते” ( शाबर. पृ. ६६७ ) । वातिककार की 
भी स्पष्ट उक्ति है-- | 
प्रधानं नीयमानं हि तत्राङ्गान्यपकर्षति । 
___ अद्भमाकृष्यमाणं तु नाङ्गान्तरमसङ्गतेः॥ ( तं. वा. पृ. ४८६) ] 
दो प्रधान पदार्थ एक वाकय के हाडा अतिपादित नहीं द्वोते, करों कि प्रधान पदार्थों का भेद होते 
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भामिती HiT 

अपि च विधिभिरेवेद्रा दिदैवत्यानि इति & । देवतामुद्दिश्य हविरवमुश्य च तद्विषयस्वरवत्यात 
इति यागशरीरम्‌ । न च चेतस्यनालिखिता देवतोवूदेष्टरं शक्या, न च रूपरहिता चेतसि कयते 
आलेखितुमिति यागविधिनेव तद्रपापेक्षिणा घादृशामन्यपरेभ्योऽपि सन््रा्थवादेभ्यस्तद्र्यमवगतं तदभ्युपेयते । 
रूपान्तरकल्पनायां सानाभावात्‌ । सन्त्रार्थवादयोरत्यम्तपरोक्षवृत्तिप्रसङ्गाच्च । यथा हि 'घात्यो व्रात्यस्तो- 
मेन यजेत? इति व्रात्यस्वरूपापेक्षायां 'यस्य पिता पितामहो वा सोमं न पिबेत्‌ स द्वास्य' इति सिद्धवदृ - 
्रात्यस्वरूपमवगतं त्रात्यस्तोमविध्यपेक्षितं सह्विधिप्रमाणकं भवति, यथा वा स्वगंस्वरूपमलौकिकं 
स्वर्गकामो यजेतेति विधितापेक्षितं सदर्थवादतोऽवगस्मानं विधिप्रमाणकम्‌ , तथा देवतारूपमपि । 
ननूदृदेशो रूपज्ञानमपेच्तते न पुनः ल्पसत्तामपि, देवतायाः समारोपेणापि च खपज्ञानमुपपद्यते इति 


भामती-व्याख्या a 
पर वाक्य-भेद हो ही जाता है । फलतः विधि वाक्य से भ्थंवाद वाक्य भिन्न है । विधि और 
अर्थेवादरूप दोनों भिन्न वाक्य अपने-अपने वाक्यार्थो का बोध जब करा चुकते हैं, तब उत्यापित 
आकाङ्क्षा के द्वारा दोनों का परस्पर अन्वय होता है यह सिद्ध हो गया । क 

“अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदेवत्यानि हवींषि चोदयद्धिरपेक्षितमिद्धादीनाँ स्वरूपम्‌” 
इस भाष्य का आशय यह है कि देवता के उद्देश्य से द्रव्य ( हवि) का निर्देश करते हुएँ 
द्रव्यगत स्वत्व का मानस त्याग ही याग कहलाता है। [ “यजतिचोदना द्रव्यदेवताक्रियं 
समुदाये कृतार्थत्वात्‌” ( जै. सु. ४।२।२७) की व्याख्या में भाष्यकार ने कहा है--द्रव्य॑ 
देवतामुहिश्य त्यज्यते, तस्य च क्रिया, यया क्रियया तयोः सम्बन्धो भवति”। वातिककारं. 
ने याग और होम का स्वरूप बताते हुए कहा है.-देवतोद्देशेन स्वत्वत्यागमान्नं याग, 
देवतो शिदृत्यज्यमानस्वत्वदरवयप्रक्षेपो जुहोतिः” ( तं. वा. पृ. ९५१) ] । देवता को तभी 
उद्देश किया जा सकता है, जब कि मन में उसका आलेख ( रेखाडून ) हो। रूप-रहितं 
पदार्थ का चित्त में आलेख कभी नहीं हो सकता, अत! याग-विधि के द्वारा ही देवता का वहू 
रूप स्वीकृत किया जाता है, जो विधेय-स्तुतिपरक भर्थंवाद वावयों से अवगत होता द्वै। 
उससे भिस्त रूपान्तर की कल्पना में कोई प्रमाण नहीं । किसी प्रकार यदि रूपान्तर की 
कल्पना करते हैं, तब देवता के स्वरूप का रेखाद्धून करनेवाले मन्त्र और अर्थवाद वाक्य 
अत्यन्त उपेक्षित और निरर्थंक-से हो जाते हैं। जैसे “ब्रात्यो वा व्रात्यस्तोमेन यजेत” [ अपने 
कर्मों भौर संस्कारों से रहित हिज व्रात्य कहलाता है, उसके लिए प्रायश्चित्त के रूप में 
्रात्यस्तोम नाम के एकाह क्रतु का विधान 'लाट्यायन' ( ५६ ), 'ताड्य' ( १७२१ ) ओर 

“कात्यायन? ( १७४१ ) इत्यादि शास्त्रों में किया गया है । सब व्रात्य चार प्रकार के भाने गए 
हैं-( १) हीनाचार, (२) निन्दिन, (३) कनिष्ठ और ( ४ ) ज्येष्ठ ब्रात्यस्तोम सी चार 

ही होते हैं। उनमें से प्रथम स्तोम का अधिकारी हीनाचार, द्वितीय का निस्दित, तृतीय का 
कनिष्ठ ओर चतुर्थ का ज्येष्ठ अधिकारी माना जाता है ]। इन ब्रात्यस्तोमों के विधि वाक्य 

को अपना कर्म-विधान सम्पन्न करने के लिए “यस्य पिता पितामहो वा सोमं न पिबेत्‌, स 
व्रात्य/”--इत्यादि वाक्यों से प्रतिपादित ब्रात्य के स्वरूप की अपेक्षा हे, अत! उस ब्रात्य के 
स्वरूप में विधि-वाक्य ही मौलिक प्रमाण माना जाता है । अथवा जैसे “स्वगंकामो यजेत" 
इस विधि के द्वारा अलौकिक स्वगं-स्वरूप अपेक्षित है। वह किसी अथेवाद से अवगत होने 
पर भी विधिप्रमाणक ही माना जाता है । वैसे ही अर्थवादादि से अवगत देवता-स्वख्प भी 
विधिप्रमाणक ही माना जाता दै! | अच न 

शह्ञा-पह जो कहा. गम. निप सवल त्याग किसी देवता के उद्देश्य से किया 

५ 
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यादृशं मन्तरार्थेचादयोरिन्द्रादीनां स्वरूपमचगतं न तत्तादृशं शब्द्प्रमाणकेन प्रत्याख्यातुं 
युक्तम्‌ । इतिहासपुराणमपि व्याख्यातेन मागण संभवम्मम्त्राथवादसूलस्वात्‌ प्रभचति 
देवताविग्रहादि साधयितुम्‌। प्रत्यक्षादिसूलमपि संभवति ¬ भवति हास्माकमप्त्य- 
क्षमपि चिरंतनानां प्रत्यक्षम्‌ । तथा च व्यासादयो देवादिसिः प्रत्यक्षं व्यवहरन्तीति 
स्मर्यते । यस्तु ब्रयादिदानीतनानामिव पूर्वेषामपि नास्ति देवादिभिब्यवद्दठ सामथ्ये- 
मिति, स जगद्वेंचिड्यं प्रतिषेधेत्‌। इदानीमिव च नान्यदापि सावभोमः क्षत्रियो.5- 
स्तीति ब्रयात्‌ | ततश्च राजसूयादिचोदनोपरुन्ध्यात्‌ । इदानोमिच च कालान्तरे ऽप्य- 
व्यवस्थितप्रायान्वर्णाधमध्मान्प्रतिजानीते । ततश्च व्यवस्थाविधायि शास्त्रमनर्थकं 
स्यात्‌। तस्माद्र्मोत्कर्षवशाच्चिरंतना देचादिभिः प्रत्यक्षं व्यचजहुरिति इिंलष्यते। 
अपि च स्मरन्ति--'स्वाध्यायादिष्टदेवतासंप्रयोगः' ( यो० खू० २४४) इत्यादि । 


भामती 


संमारोपितमेव रूपं देवतायाः मन्त्राथंवादेरुच्यते । सत्यं, रूपज्ञानमपे्षते । तच्चान्यतोऽसम्भवान्मन्त्राथ- ` 


वादेभ्य एव, तस्य तु रूपस्याति बाघकेऽनुभदारुढं तथाभावं परित्यज्यास्यथात्ठसननुभूयभानमसाम्प्रतं 
कल्पयितुम्‌ । तस्माढ्रिध्यपेक्षितमन्त्रार्थवादे रन्यपरेरपि देवतारूपं बुद्धावुपनिधीयसानं विधिप्रमाणकमेदेति 
युक्तम्‌ । स्यादेतत्‌ - विध्यपेक्षायामन्यपरादपि वाक्यादवगतोऽर्थः स्वीक्रियते, तदपेक्षे तु नास्ति, शब्द- 
रूपस्य देवताभावात्‌ , तस्य च मानान्तरवेद्चत्वादित्यत आह & न च शब्दमात्रम्‌ इति &। न केवलं 
मन्त्रार्थवादतो विग्रहादिसिद्धिरपि स्वितिहासपुराणलोकस्मरणेभ्यो मन्त्रार्थवादभूलेभ्यो वा प्रत्यक्षादि- 
मूलेभ्यो बेस्याह ® इतिहास इति & । & दिलष्यते & युज्यते । निगदव्याख्यातमन्यत्‌ । तदेवं सन्त्रावं- 


१ ६ भामती-ब्याख्या 

नाता दै, उसके लिए देवता-स्वरूप की अपेक्षा होती है । वहाँ यह शङ्का होती है कि अपेक्षित 
देवता का स्वरूप वस्तुसत्‌ न होकर भी यदि आरोपित मान लिया जाता है, तब भी देवता 
के स्वरूप का ज्ञान सम्पन्न हो जाता है, अत! वास्तविक देव-स्वरूप की क्या आवश्यकता ? 

' समाधान- यह ठीक है कि देवता के रूप-ज्ञान की अपेक्षा है, वह ज्ञान अन्य प्रकार 
सेःसम्भव न होकर मन्त्र भोर अर्थवाद वाक्यों से उत्पन्न होता है। मन्त्रादि से प्रकाशित 
देवता के स्वरूप का जब कोई बाधक प्रमाण उपलब्ध नहीं होता, तब उसे वास्तविक न मान 
कर आरोपित मानना सवथा अनुचित है। इस प्रकार मन्त्र और अर्थवाद वाबयों के द्वारा 
बुद्धि में देव-स्वरूप का जो चित्रण किया जाता है, वह विधिप्रमाणक ही है, अर्थवादादिः 
प्रमाणक नहीं, क्योंकि अर्थवादादि वाक्यों का तात्पर्यं कर्म की प्रशंसा में ही होता है, देवताः 
स्वरूप-प्रकाशन में नहीं । 

; यह जो “यस्यै देवतायै हविगृहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेत्‌” ( ऐ. ब्रा. ३।८।१ )--इस 
वाक्य में निर्दिष्ट देवता-ध्यान का स्वरूप बताते हुए देवस्वामी ने कहा है--“देवतासम्बन्धितः 
शब्दस्यैव ध्येयत्वम्‌, श्रुतसमवायात्‌। भाग्नेयम्‌, ऐन्द्रमित्यादौ थृत्यैव देवताप्रतिपादकस्यंव 
तद्धितेन ध्येयत्वम्‌, नार्थे ( सङ्घर्ष, पृ. २०५ ) । इससे शब्दात्मक देवता की ही प्रतीति होती 
` हैं, उसका निराकरण किया जाता है--“न च शब्दमात्रमर्थस्वरूपं सम्भवति, शब्दार्थयोः 
-भेदात7 केवछ मन्त्र ओर अर्थवाद वाक्यो से ही देवता के विग्रहादि की सिद्धि नहीं .होती, 
अपितु इतिहास, पुराण, लोक-प्रसिद्धि से भी होती हे-“इतिहासःपुराणमपि व्याख्यातेव 
मार्गेण . सम्भवन्मन्त्रार्थवादमूलत्वात्‌ प्रभवति देवताविग्रहादि साधयितुम्‌” । “चिरध्तना 
देवादिभिः प्रत्यक्षं व्यवजह्वरिति शिष्यते” । यहाँ 'शल्ष्यते' का अर्थ है--युज्यते । अर्थात्‌ 
यह जो प्रसिद्धि है कि व्यासादि मर्हाषियो में योगज धर्म का इतनां उत्कर्ष था कि वे देवगणों 
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योगोप्यणिमाचेश्वयेप्रात्तिफलः स्मर्यमाणो न शक्यते साहसमाजेण प्रत्याख्यातुम्‌ । 
श्रतिश्च योगमाहात्म्यं मर्या पयति--पृथ्व्यप्तेजोऽनिलखे सप्त॒ुत्यिते पञ्चात्मके योग- 
गुणे प्रबृत्त । न तस्य रोगो न जरा न सत्युः प्राप्तस्य योगाग्निमयं शरीरम्‌? (श्वँ० २१२) 
इति । ऋषीणामपि मस्त्रत्राह्मणद्दिनां सामथ्यं नास्मदीयेन सामथ्येनोपमार्त 
युक्तम्‌ । तस्मात्समूलमितिद्दा सपुराणम्‌ । लोकप्रसिद्धिरपि न सति संभवे निराल- 
स्बना5ध्यवसात युक्ता । तस्माडुपपन्नो मन्त्रादिभ्यो देवादीनां विग्रहचरचायचगमः । 
ततश्चार्थित्वादिसंसवाडुपपन्नो देवादीनामपि त्रह्मविद्यायामधिकारः । क्रममुक्तिद्शना- 
न्यप्येचमेचोपपद्यन्ते ॥ २३ ॥ 2 


सिय 


ककरः गच म्ना शत म क 


भामती 
वादादिसिद्धे देनताविग्रहादो गुर्वादिपुजाबद्‌ देवतापुजात्मको यागो देवताप्रसादाबिद्वारेण सफलौऽवकल्पतै 
अचेतनस्य तु पुजामप्रतिपाद्यमानस्य तदनुपपत्तिः । न चेवं यज्ञकमंणो देवतां प्रति गुणभावाद्‌ देवतातः 
फलोत्पादे यागभावनायाः श्रुतं फलवत्त्वं यागस्य च तां प्रति तत्फलांश वा प्रति घृतं करणस्वं हात- 


व्यम्‌ । यागभावनाया एव हि फलवत्या यागलछणस्वकरणावान्तरव्यापारत्वाद्‌ देवताभोजनप्रसादादोनां 


भामती-व्याखया 

के साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे। वह अत्यन्त युक्ति-संगत है । शेष भाष्य अत्यन्त सुबोध है। 

इस प्रकार मन्त्र और अथंवादादि के द्वारा देवता के विग्रहादि-पश्चक की सिद्धि हो 
जाने पर गुरु आदि के समान ही देवताओं की विधिवत्‌ जो पूजा की जाती है वही याग दै। 
उससे देवगण प्रसन्न होकर यजमान को फल देते हैं। शब्दात्मक जड़ देवता की पुजा से वह 
सफलता उपपभ्न नहीं हो सकती । 

शङ्का--यदि देवता अपनी यागरूप पूजा से प्रसन्त होकर फल देता है, तब देवता 
प्रधान और पूजारूप याग अङ्ग (गौण) हो जाता है, अतः यजेत स्वर्गकाम!-यहाँ यागकरणक 
भावना में जो फल-वत्त्व एवं याग में उस भावना या स्वर्गादि फल का जो करणत्व श्रुत हैं, बह्‌ 
बाधित हो जाता है [ क्योंकि यजिधातुरूप प्रकृति का अर्थं याग और “त' प्रत्यय का भाट्टमता- 
नुसार अर्थं भावना किया जाता है । कृतिरूप भावना में याग करण ओर स्वर्गादिफछ साध्यं या 


कर्मं मान कर यागकरणक स्वर्गादिसांध्यक भावना या यागेन स्वर्ग भावयेतु-ऐसा शाब्द 
बोध किया जाता है, उसके अनुसार भावना में स्वर्गादि-जनकत्वरूप करणत्व एवं याग में 


उस भावना या स्वर्गादि की करणता पर्यवसित होती है । देवताओं को स्वगे का दाता मान 
लेने पर वह सब असंगत हो जाता है ]। ; ड 
समाधान--[ ज॑से कुठारेण काष्ठं छिन्दात्‌'--यहाँ पर काष्ठछेँदनरूप कार्यं की 
करणता या प्रधानता अवगत होती है, करणत्व का अर्थ होता है--जनकत्व, जनकत्व का 
लक्षण है--भव्यवहितपुवेवृत्तित्व । यद्यपि कुठार और काष्ठ-छेदन के मध्य में उद्यमन-निपातन- 
रूप व्यापार का व्यवधान आ जाने से कुठार में काठ-छेंदन का अव्यवहितपुववृत्तित्व क नहीं 
रहता, तथापि व्यापार को व्यवधायक नहीं माना जाता, क्योंकि सव्यापार कुठारादि में ही 
करणता मानी जाती है, अतः व्यापार-युक्त कुठारादि में कार होना 
चाहिए, वह प्रकृत में उपपन्न हो जाता दै । वैसे ही ] स्वगोदि की करणता भावेता में ओर 
भावना की करणता याग में श्रुत है । स्वर्गोत्पत्ति और भावना के मध्य में परमापूवं एवं 
भावता और याग के मध्य में देवता-प्रसत्नतादि का व्यवधान रहने पर भी न तो भावनागत 
स्वर्गादि-जनकत्वरूप करणता समाप्त होती है और न यागगत भावना-जनकत्वरूप अ्रधाचता । 
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( ९ अपशुद्राधिकरणम्‌ | छ० २४-२८ ) 
शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रवणात्सूच्यते हि॥ २४ ॥ 
यथा मञुष्याधिकारनियममपोद्य देवादीनामपि विद्यास्वधिकार उक्तस्तथेव 
द्विजात्यधिकारनियमापचादेन शुद्गस्याप्यधिकारः स्यादित्येतामाशह्लां निवतयितुमिद्‌- 
मधिकरणमारभ्यते । तत्र शद्रस्याप्यधिकारः स्यादिति तावत्माप्तम्‌, अर्थित्वसाम- 
ययोः संभवात्‌ , 'तस्माच्छृद्रो य्ञेऽनवकल्ह्तः? ( ते० सं० ७।१।१।६ ) इतिचत्‌ “शक्रो 


भामती 

कषिकमंण इव तत्तदवान्तरव्यापारस्य सस्याधिगमसाधनर्वम्‌ । आग्नेयादीनामित्रोत्पत्तिपरमापुर्वावाच्तर- 
व्यापाराणां भवन्मते स्वगंसाधनत्वम्‌ । तस्मात्‌ कमंणोऽपूर्वावान्तरव्यापारस्य वा देवताप्रसादावान्तर- 
-घ्यापारस्य वा फलवत्त्वात्‌ प्रधानत्वमुभयस्मिन्तपि पक्षे समानम्‌, न तु देवताया दिग्रहादिमस्या१ प्राधान्य- 
, मिति न घर्भमीमांसायाः सूत्रमपि वा शब्दपुवंत्वाद्यज्ञकमं प्रधानं गुणत्वे देवताश्चुतिरिति विरुध्यते । 
तस्म।सिसिद्धो देवतानां प्रायेण ब्रह्मविद्यास्वधिकारः ॥ ३३ ॥ 

मबान्तरसङ्गति छुर्बन्नधिकरणतात्पयंमाह & यथा मनुप्याषिकार इति &। शङ्धाबीजमाह 
& तत्र इति & । निर्मृष्निखिलदुःखानुषङ्गे झाइवतिक आनन्दे कस्य नाम चेतनस्याथिता नास्ति, 
थेनाथिताया अभावाच्छुद्रो नाधिक्रियेत । नाप्यस्य प्रह्मशाने सामर्थ्याभावः । द्विविधं हि सामथ्यं निजं 
चागन्तुक च । तत्र द्विजातीनामिव शूद्राणां धवणादिसामथ्यं निजमप्रतिहतम्‌ । अध्ययनाधानाभावादाग- 


३ - भामती =व्याख्या 
«जैसे कृषिरूप कमं और हुलाकषंणादि अवान्तर व्यापार के हारा सस्याधिगम ( अन्नोत्पत्ति ) 
का जनक होता है अथवा जैसे आप ( मीमांसकों ) के मत में दशंपुर्णमाससंज्ञक आग्नेयादि 
` छ! कमें उत्पत्ति अपूर्वं और परमापुवं के द्वारा स्वगंरूप फल के जनक माने जाते हैं। वैसे ही . 
हमारे ( वेदाम्तियों के ) मत में यागरूप कर्म देवता-प्रसन्नता के हारा अपने फल का साधन 
:माना जाता है, फलतः दोनों मतों में कमे की फलोत्पादकता भौर प्रधानता समानरूप से 
सुरक्षित है, देवता की प्रधानता यहाँ भी नहीं मानी जाती, अतः पूर्वे मीमांसा के “अपि वा 
.शब्दपूवेत्वाद्‌ यज्ञकर्म प्रधानं गुणत्वे देवताश्रुतिः’ ( जे. सू. ९।१।९} इस सूत्र का किसी 
“प्रकारका भी विरोध उपस्थित नहीं होता । [ “देवता वा प्रयोजयेदतिथिवद्‌ भोजनस्य 
तदथंत्वातु” ( जे. सु. £१।६ ) इस सूत्र के द्वारा देवता को कर्म का प्रयोजक मान कर 
प्रधानता देने की आशङ्का उठाई गई, उसका निराकरण करते हुए सुत्रकार ने कहा-“अपि 
वा शब्दपुवत्वाद यज्ञकर्म प्रधानं स्याद्‌ गुणत्वे देवताश्रुति” । अर्थात्‌ “यजेत स्वगकाम?”-- 
'इस शब्द के द्वारा याग को ही स्वगंरूप फल का जनक अत एव प्रधान माना गया है, देवतादि 
अन्य पदार्थं उसी कर्म के अङ्ग या गुण माने जाते हैं। इस सिद्धान्त का विरोध यहाँ तब होता, 
“जब कि देवता को फल का जनक एवं प्रधान माना जाता ]। यहाँ तो केवल इतना सिद्ध 
-किया जाता है कि देवताओं का विशुद्ध ब्रह्म-विद्या में पुण अधिकार है ॥ ३३ ॥ 
£ संगति CRO arms 
| पूर्वाधिकरण से इस अधिकरण की संगति दिखाते हुए इस अधिकरण का 
: प्रयोजन प्रस्तुत किया जाता है--“यथा मनुष्याधिकारनियभमपोद्य'”। 
= _ पूर्वपक्ष -अहा-विद्या में शुद्रों का अधिकार है-“तत्र शुद्रस्याप्यधिकार। स्यात” । दुः 
'का सम्बन्ध जिसमें लेशमात्र भी नहीं, ऐसे विशुद्ध शाश्वतिक आनन्द की कामना किस वेतन 
पुरुष को नहीं होती ? यदि वह शूद्र में न होती, तब अवश्य ब्रह्मविद्या के अधिकार से शूद्र 
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विद्यायामनवक्‍्लप्तः इति च निषेधाश्चवणात्‌ । यच्च कर्मस्वनधिकारकारणं शद्रस्या- 
नग्नित्वं, न तद्वियास्वधिकारस्यापचादक लिङ्गम्‌। न ह्याहवनीयाद्रिदितेन विद्या 


भामती 
न्तुकसासर्थ्याभावे सत्यनघिकार इति चेत्‌ , हन्ताघानाभावे सत्यग्म्यभावादग्निसाध्ये कर्मणि मा भूदधि- 
कारः, न च ब्रह्मविद्यायामग्निः साधनमिति किमित्यनाहितार्नयो नाघिक्रियन्ते ? न चाध्ययनाभावात्त- 
त्साधनायामनधिकारो ब्रह्मविद्यायामिति साम्प्रतम्‌, यतो युक्तं यदाहवनीये जुहोत्याहवनीयस्य होमाधि- 
करणतया विधानात्तद्रूपस्यालोकिकतयानारभ्याधीतवाकयविहितादाधानदन्यतोऽनधिगमादाघानस्य च द्विजा- 
तिसम्बन्धितया विधानात्‌ । तत्साध्योऽरिनरलोकिको न शूद्रस्पास्तीति नाहुवनीयादिसाध्ये कर्मणि शूदस्या- 
धिकार इति । न च तथा ब्रह्मविद्यायामलोकिकमस्ति साधनं यच्छुद्रस्य न स्यात्‌ । अध्ययननियम इति 
चेत्‌ । न, विकल्पासहरवात्‌--तदध्ययनं पुरुषार्थं चा नियम्येत, यथा घनाजंने प्रतिग्रहादि । क्रत्वर्थे बा, 


यथा ब्रीहीनवहन्तोत्यवघातः। न तावत्‌ क्रत्वर्थे, नहि स्वाध्यायोऽध्येतव्य इति कञ्चितु क्रतुं प्रकुत्य 


भामती-ग्याख्या 
को बञ्चित रहना पड़ता । शुद्र में ब्रह्म-ज्ञान का सामथ्ये तही--यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि 
सामर्थ्यं दो प्रकार का होता दै-( १) स्वाभाविक और ( २) आगन्तुक ( यल-साध्य ) । 
श्रवणादि की स्वाभाविक शक्ति शूद्रो में भी वंसी ही हैं, जेसे द्विजाति में । 'अध्ययन-साध्य 
वेद-प्रहणादि की आगन्तुक शक्ति न होने के कारण शूद्रो को ब्रह्मविद्या में अधिकार नहीं -- 
ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि गुरुमुखोच्चारणातुच्चारणरूप अध्ययन की शक्ति भी 
स्वाभाविक है, केवल अग्न्याधान के द्वारा अग्तिमत्ता नहीं, अतः शूद्र को अग्ति-साध्य यागादि 
कर्मो में अधिकार न दिया जाय, किन्तु ब्रह्मविद्या में अग्नि की कोई अपेक्षा तही, अत! 
जिन्होंने अग्नि का आधान नद्दी किया, ऐसे शुद्रो को ब्रह्मविद्या में अधिकार क्यों नहीं १ 
“यदाहवनीये जुद्धृति” ( तं. ब्रा, ॥१।१०।५ ) यह वाक्य होमाधिकरणत्वेत अग्चि का विधान 
करता है, अतः समस्त कमंकाण्ड में अनाहिताग्नि का अधिकार नहीं--यह तो ठीक हैं, क्योंकि 
यह अग्नि लौकिक अग्नि न होकर दृष्टाहृष्ट संस्कारात्मक अलौकिक भर्ति दै एवं अनारभ्याधीत 
[किसी एक कर्म के प्रकरण में पठित न होकर सामान्यत; विहित ) होने के कारण समस्त 
कर्मों का अङ्ग दै, [ जेसा कि भाष्यकार कहते हैं--“सवंकर्मार्थ वाघानम्‌ । सर्वकर्मार्थं यदग्नि- 
द्रव्यम्‌” ( शाबर. पृ. १०३८ )। वातिककार भी कहते हैं--“अनारभ्यवादेनाहवनीयः स्‌वं- 
होमार्थं इति तद्रहितकर्मान्तराभावादाहिताम्नेराधकारः” ( तं. वा. पृ. ७९८ ) ] । भाधान कर्म 
का विधान भी तीन वर्णो के लिए ही किया गया है--“वसन्ते ब्राह्मणोश्नीनादधीत, 
ग्रीष्मे राजन्यः, शरदि वैश्यः” ( ते. ब्रा. १।१।२।६।७ )। इस प्रकार कमं-कलाप में शुद्र का 


अधिकार न होते पर भी ब्रह्मविद्या में किसी प्रकार का वैसा अलोकि पदार्थ अपेक्षित वहीं कि 


उसमें शुद्र को अधिकार न होता । | 
शक्का-विधिपूवक अध्ययन में त्रैर्वाणक का ही अधिकार है और अध्ययन के विना 
वेदार्थ-ज्ञान सम्भव नही, क्योंकि. 'अध्ययनेनेवार्थज्ञानं भावयेतु-इस प्रकार चियम स्वीकार 
किया जाता हैं, नियम-जस्य अपूर्वं भी वेदार्थातुष्ठात का अङ्ग माना जाता है, शुद्र अध्ययन 
नहीं कर सकता, अतः वह अध्ययन के नियम से जनित अपूर्व से वञ्चित होने के कारण किसी 
भी वेदार्थ के अनुष्ठान का अधिकारी नहीं माना जा सकता । क 
समाधान--उक्त नियम का आकार क्या (१) भध्ययनेनेव पुरुषार्थ भवेत्‌ु-ऐसा 
है? भथवा.( २) अध्ययनेनेव यागावुष्ठानं भावयेतु--ऐसा ? जैसे “ब्रीहीनवहन्ति”- यहाँ पर 
झवघातेनेव वैतुष्य॑ भावयेतु- ऐसा नियम माना जाता दै, उस नियम से जन्य अइ के विना 
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वेदितु न शक्यते। भवति च लिङ्ग शद्राधिकारस्योपो द्वसकम्‌। संचर्गविद्यायां हि 
भामती 
पठ्यते, यथा दर्शपु्णमासं प्रकृत्य ब्रीहीनवहम्तीति । न चानारभ्याधीतमप्यब्यभिचरित ऋतुसम्बन्धितया 
क्रतुसुपस्थापयति, येन वाष्येनेच क्रतुना सम्बध्येताध्ययनं, न हि यथा जुह्वाचव्यभिचरितफ़तुसस्वद्धमेवं 
स्वाध्याय इति । तस्मान्नेष क्रत्वर्थे नियमो नापि पुरुषार्थे । पुरुपेच्छाधीनप्रवृत्तिहि पुरुषार्थो भवति, यथा 
फल तदुपांयो वा । तदुपायेईपि हि विधितः प्राक्‌ सामाच्यरूपा प्रवृत्तिः पुरुषेच्छानिबन्धनंव । इतिकतंव्य- 
तासु तु सामान्यतो विशेष्तश्न प्रवृत्तिविधिपराधीनेव । नह्यनधिगतक्षरणभेद इतिकर्तव्यतासु घटते । 
तस्माद्विध्यधीनप्रवृत्तितयाऽङ्गानां क्रत्वयंता । कुरिति हि विधिविषयेण विधि परामृशति विषयिणम्‌ । 
तेनाथ्यंते विषयीक्रियत इति क्रत्वथेः । न चाध्ययनं चा स्वाध्यायो दा तदर्थज्ञानं वा प्राग्‌ विधेः पुरुषे- 
चछाधीनप्रवृत्तिर्यन पुरुषार्थ: स्यात्‌ । यदि चाध्ययनेने वार्थावबोधरूपं नियम्येत ततो मानान्तरविरोध! । 
तद्रूपस्य चिनाप्यध्ययनं पुस्तकादिपाठेताप्यघिगसात्‌ । तस्मात्युवणं' भायंमितिवदध्ययनादेघ फलं कह्प- 
नीयम्‌ । तथा चाध्ययनविधेरनियामकतवाइ्छूद्रस्याध्ययतेन वा पुस्तकादिपाठेन वा सामर्थ्यमस्तीति 
सोऽपि ब्रह्मविद्यायामधिकृतः । मा भूद्वाऽध्ययनाभावास्सवंत्र ब्रह्मविद्यायामधिकारः, संवगंविद्यायां तु 


, भामती-ग्याख्या 
प्रकृत ( दशंपूणंमास ) कमं सम्पन्न नहीं होता, क्योंकि “्रीहीनवहर्ति”--यह वाक्य दर्शंपुणेमास 
के प्रकरण में पठित है, किन्तु "स्वाध्यायोऽध्येतव्यः” ( शत. ब्रा. ११।५।६ ) यह वाक्य किसी 
क्रतु के प्रकरण में पठित न होने के कारण किसी क्रतु के लिए अध्ययन का नियम नहीं करा 
सकता । अनारभ्याधीत अध्ययन भी सामान्यतः क्रतु का उपस्थापक हो सकता था, यदि 
उसका क्रतु के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध होता, किन्तु “यस्य पर्णमयी जुहुर्भवति” ( तै. सं. 
३।५।७।२) यहाँ जुहु अनारभ्याधीत होने पर भी क्रतु का अव्यभिचरित सम्बन्धी होने 
कारण क्रेतु का जैसे उपस्थापक है, वैसा अध्ययन नहीं । 

पुरुषार्थ में भी अध्ययन का नियम नहीं किया जा सकता, क्योंकि 'युरुपार्थ' शब्द से 

वही पदार्थ अभिहित होता है, जिसमें पुरुष की अपनी इच्छा से प्रवृत्ति हो, जँसे-स्वर्गादि फल 
भौर उसका साधन यागादि। यागादिरूप साधन में विधि से पूर्व पुरुष की सामान्यतः प्रवृत्ति 
होती है। यागादि. साधन पदार्थ के इतिकतंव्यभूत ( प्रयाजादि अङ्ग-कलापरूप सहायक ) 
व्यापार में तो प्रवृत्ति विधि के पुर्व नहीं, अपितु विधि के अधीन ही होती है, क्योंकि किस 
व्यापार का कोन साधन . ( करण ) है--इस प्रकार का विशेष ज्ञान जब तक न हो, तव तक 
इतिकत्तव्य में प्रवृत्ति नहीं होती, वह विशेष ज्ञान विधि वाकय से ही होता है । अतः अङ्गभूत 
पदार्थों में विधित: प्रवृत्ति होने के कारण क्रत्व्थंता मानी जाती है । 'क्रत्वथंता' पद में क्रतु 
( याग ) अपनी विधि का विषय है, अतः विधि के विषयीभूत अङ्ग-कलापरूप विषयों का 
उपलक्षक है, उसके लिए जो झभ्यथित हो, उसे क्रत्वर्थ कहते हैं। अध्ययन या स्वाध्याय 
` अथवा अथ-ज्ञान-इनमें से कोई भी पदार्थ ऐसा नहीं, जिसमें विधि के पूर्वं अपनी इच्छा से 
पुरुष की प्रवृत्ति होती हो, जिससे कि वह पुरुषार्थ कहा जा सके | यदि “अध्ययनेनैवार्थज्ञान 
आवयेत्‌”--ऐसा नियम माना जाता है, तब प्रमाणान्तर से विरोध आता है, क्योंकि वेदार्थ 
का ज्ञान विधिपूर्वक अध्ययन के विना अपने-आप पुस्तकों के पढ्ने से भी उपपन्न हो जाता 
| है । फलतः “स्वाध्यायोष्ध्येतव्य”--इस विधि को नियम विधि न मान कर “सुवर्ण भार्यम” 
् (ते. ब्रा, २२४५ ) इस विधि के समान अपूर्वे विधि मान कर अध्ययन के द्वारा ही अर्थज्ञान- 
रूप फल की कल्पना करनी होगी । अध्ययन ( गुरुमुखोच्चारणानुच्चारण ) का स्वाभाविक 

सामथ्यं तो शूद्र में भी है, अत! ब्रह्मविद्या में उसका अधिकार क्यों न होगा? 
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जानर्थात पौत्रायणं शश्रपु शद्रशब्देन परासृशति-“अह हारेत्वा शूद्र तवेच सह 
गोभिरस्तु ( छा० १३) इति। चिडुरप्रशृतयश्च शुद्रायोनिप्रभवा अपि विशिष्ट- 
विज्ञानसंपन्नाः स्मर्यन्ते । तस्मादधिक्रियते शूद्रो विद्यास्विति । एवं प्राप्त ब्रमः-न 
शुद्रस्याधिकारः, वेदाध्ययनाभावात्‌ । अधीतवेदो हि विदितवेदार्था वेदार्थेष्वचि 
क्रियते न च शूद्रस्य वेदाध्ययनमस्ति, उपनयनपूर्वकरचाद्वदाध्ययनस्य । उपनयनस्य ` 
भामती 

भविष्यति । अह हारेत्वा शूद्र इति शूद्रं सम्बोध्य तस्याः प्रवृत्तेः । न चेष शूद्रशब्दः .कदाचिदचयवव्युत्प- 
त्याऽशूद्रे दर्णणीयः । अवयवप्रसिद्धितः समुदायप्रसिद्धेरनपेक्षतया बलीयस्त्वात्‌ । तस्माद्ययाइनधोयानस्येश 
निषादस्थपत्तेरधिका रो बचनसाम्थ्यदिवं संवर्गविद्यायां शद्रस्याधिकोरो अविष्यतीति प्राप्तम्‌ । 

एवं प्राप्ते व्रमः--न शूद्रस्याधिकारो वेदाध्ययनाध्ावादिति । अयमभिसन्धिः यश्चपि स्वाध्या- 
योऽध्येतग्य इत्यध्ययनविधिनं किञ्जिस्फलवत्कर्मारभ्याम्तातः, नाप्यव्यभिचरितक्रतुसम्बन्धपदाथंगतः, न 
हि जुहादिवत्स्वाध्यायोऽःयभिचरितक्रतुसम्बन्धस्तयापि स्वाध्यायस्थाध्ययनंस्कारविधिरध्ययनस्यापेक्षिः 
तोपायतामवगमयन्‌ फि पिण्डपितृयज्ञवत्‌ स्वगं वा सुवणं भार्थमितिवदार्थवादिकं वा फलं कल्पयित्वा 
विनियोगभङ्गेन स्वाध्यायेनाधीयीतेत्येबम्थंः करपतां ? किवा परम्परयाऽप्यन्यतोऽपिक्षितमधघिगम्य निवुंणो- 
त्विति विषये, न दृष्टद्वारेण परम्परयाऽप्यन्यतोऽपे्षितप्रति्म्भे च यथाश्रुतिविनियोगो पत्तों च सम्भवन्त्यां 


श्चुतविनियोगभङ्गेनाध्ययनादेवाश्चुतादृष्टफलकर्परोचिता । दृष्टश्च स्वाध्यायाध्ययनसंस्कारस्तेन हि पुरुषेण 


भामती-व्याख्या i 
यदि अध्ययन न होने के कारण सभी प्रकार की ब्रह्मविद्या में शूद्र का अधिकार नहीं, 
तब “वायुर्वाव. संवर्गः’? ( छां. ४३।१ ) इत्यादि वाषयों से प्रतिपादित संवर्ग-विद्या में अधिकार 
अवश्य होना चाहिए, क्योंकि वहाँ “अह हारेत्वा शूद्र! तवेव सह गोभिरस्तु” ( छां. ४२३ ) 
इस प्रकार रैक्वाचाय ने जानश्रुति को 'शूद्र' शब्द से सम्बोधित करके कहा है कि हे शूदर ! 
थे सब “रथ, काञ्चनमय हार एवं गोएं तू अपने पास ही रख । यह शूद्र शब्द जो "शुचा 
द्रवति'--इत्यादि अवयवार्थं के द्वारा क्षत्रियादि वर्णो का बोधक माना जाता है, वह उचित 
नहीं, क्योंकि अवयव-शक्ति की अपेक्षा समुदाय ( रूढ़ ) शक्ति प्रबल होती है । फलतः जैसे 
निषाद-स्थपति को अध्ययनादि के विना ही इष्टि-विशेष में विशेष वचन के आधार पर 
अधिकार है, वेसे ही संवर्ग-विद्या में शूद्र का अधिकार माना जायगा । 
सिद्धान्त-उक्त पूर्व-पक्ष का खण्डन करते हुए भाष्यकार कहते है-- न शद्रस्याधि- 
कारः, वेदाध्ययनाभावात्‌’'। आशय यह है कि यद्यपि “साध्यायोऽध्येतव्यः”-यह अध्ययन- 
विधि न तो किसी फल के साधनीभूत कमं के प्रकरण में अघीत है और न अध्ययन का कमं 
के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध ही है। तथापि यहाँ एक यह संशय उपस्थित होता हवै कि 
क्या यह स्वाध्याय ( अपनी शाखा ) के अध्ययनरूप संस्कार का विधायक वाक्य अध्ययन में 
इष्-साधनता का बोध कराता हुआ पिण्डपितृयज्ञ अथवा स्वणे-धारण-विधि के समान अर्थवादः 
प्रतिपादित स्वर्गादि फलों कौ कल्पता करके “अध्ययनेन स्वाध्यायः संस्काये/--ऐसा विनियोग 
भङ्ग करते हुए. “स्वाध्यायेनाधीयीत”--इस प्रकार के साध्यःसाधनभाव का गमक मानां 
जाय -? अथवा परम्परया अन्य युक्तियों के द्वारा अवगत पदार्थ को ही अपना कर निराकाइक्ष 
हो जाय ? अक्षरावाप्ति पदार्थ-वयुत्पत््यादि परम्परा के द्वारा पदार्थ-ज्ञानरूप दृष्ट फल का लाभ 
जब अध्ययन से हो जाता है, तब अध्ययन का स्बर्गादिरूप अदृष्ट फल नहीं माना जा सकता 
एवं जब “अध्ययनेन स्वाध्यायं भावयेत्‌” ऐसा यथाश्चुत साध्य-साधनभाव उपपत्न हो जाता 
है, तब इस विनियोग का भृङ्ग करना भी उचित नहीं। अध्ययन-संस्कार इष्टफलक इसलिए है 
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च वणंत्रयविषयत्वात्‌। यत्वर्थित्वं न तदसति सामर्थ्यऽधिकारकारणं भवति। 
सामर्थ्यमपि न लोकिकं केवलमधिकारकारणं भवरत. शास्त्री येऽ्थे शास्त्रीयस्य साम्ये 
स्यापेक्षितत्वात्‌ , शारत्रीयस्य च सामर्थ्यंस्याष्ययननिराकरणेन निराङृतत्वात्र्‌। यच्चेदं 
शुद्रो यश्ञेऽनवक्ल” इति 'तन्न्याखपूवकत्वाद्विद्यायामप्यनवक्ळूतत्वं द्योतयति, 
_ sania SM 


भामती 

सम्म्राप्यते प्राप्तश्च फलवत्कमंब्रह्मावनोघमभ्युदयनिःश्रेयसप्रयोजनमुपजनयति, न तु सुवणंघारणादो दृष्ट- 
द्वारेण परम्परयाप्यस्त्यपेक्षितं पुरुषस्य, तस्माद्विपरिवृत्य साक्षाद्घारणादेव विनियोगभङ्गेन फलं कदपते । 
यदा चाध्ययनसंस्कृतेन स्वाध्यायेन फलवर्कमंब्रह्मादबोधो भाव्यमानोऽभ्युदयनिःश्रेयसप्रयोजन इति 
स्थापितं तदा यस्याध्ययनं तस्येन कमंत्रह्माबबोधोऽभ्युदयनिःक्ेयसप्रयोजनो नान्यस्य, यस्य चोषनयन- 
संस्कारस्तस्येवाघ्ययनं, स च द्विजातीनामेवेत्युपनयनाभावेनाध्ययनसंस्काराभावात्‌ पुस्तकादिपठितस्वा- 
ष्यायजन्योऽर्याबबोधः शूद्राणां न फलाय कल्पत इति शास्त्रीयसामर्थ्याभावान्न शूद्रो ब्रह्म॒विद्यायामधिक्ृत 
इति सिद्धम्‌ । 

® यज्ञेऽनवक्लूसः & इति य्ञग्रहणमुपलक्षणार्थंम्‌। विद्यायामनवकलृक्त इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ । 


भामती-व्याख्या 
कि उसके द्वारा पुरुष की अपनी शाखा प्राप्त होती है। [ (१) उत्पत्ति, (२) विकृति, 
(३) संस्कृति और ( ४) आप्ति--इन चार प्रकारों के जनक कमं संस्कार कर्म हैं--जसे 
आघा।न संस्कार से अग्नि की उत्पत्ति, अवघात से ब्रीहि की विकृति होती है और प्रोक्षण कमं 
से ब्रीहि संस्कृत होते हैं। वैसे ही अध्ययन संस्कार से स्वाध्याय ( अपनी शाखा ) की आप्ति 
(प्राप्ति या कण्ठस्थता ) होती है | । प्राप्त स्वाध्याय अभ्युदय के हेतुभूत कमें ( धमं ) के ज्ञान 
और निःश्रेयस के साधनीभूत ब्रह्म-ज्ञान को जन्म देता है। सुवर्ण-धारणादि कर्म किसी दृष्ट 
फल के द्वारा पुरुषार्थ का उत्पादन परम्परया भी नहीं करते, अतः 'धारणेन सुवर्ण भावयेत्‌' 
ऐसा यथाश्रुत विनियोग भङ्ग करके 'सुवर्णधारणेन श्रातृव्यस्य ठुर्वर्णत्वं भाबयेत्‌'- ऐसा साध्य- 
साधनभाव माना जाता है, किन्तु प्रकृत में उसकी कोई आवश्यकता नहीं [ “सुवर्ण हिरण्यं 
भायंम्‌”” तस्माद्‌ दुर्वर्णोऽस्य ञ्रातृव्यो भवति” (ते. ब्रा. २।२।४।६ ) इस वाक्य के विषय में 
सन्देह किया गया है कि इस वाकय के द्वारा विहित सुवर्ण-धारण क्या क्रत्वर्थ है? अथवा 
पुरुषार्थ ? सिद्धान्त-सूत्र है--“अप्रकरणे तु तद्धमंस्ततो विशेषात्‌” ( जे. सु. ३४२० ) । 
अर्थात्‌ उक्त वाक्य किसी कर्म के प्रकरण में नहीं अप्रकरण-पठित ( अनारभ्याधीत ) है, अतः 
कम के प्रकरण में पठित वाक्य की अपेक्षा इस अनारभ्याधीत वाक्य का यह अन्तर ह्वै कि 
इसके द्वारा विहित सुवर्ण-धारण क्रत्वर्थ नहीं, अपितु पुरुषार्थ है, फलतः आर्थवादिक भ्रातृव्य 
( शत्रु ) की दुर्वणंता ही सुवणं-धारण का फल है, जैसा कि भाष्यकार ने कहा द्वै-“तस्माद्‌ 
दुवर्णो$स्य तव्यो भवतीत्येवमादिना एवंजातीयकानां फलेन सम्बन्धः” (शाबर..पृ. ९५५)]। 
. जब कि “अध्ययन के द्वारा संस्कृत ( प्राप्त ) स्वाध्याय अभ्युदयफलक कर्मावबोघ और 
निःश्रेयसफलक ब्रह्मावबोध का साधन है'- ऐसा स्थापित ( निर्णीत) हो गया, तब जिस 
व्यक्ति ने अध्ययन किया है, उसी को भभ्युदयाथंक कर्मावबोघ और निःश्रेयसार्थक ब्रह्मावबोध 
होगा, अन्य को नहीं | अध्ययन वही कर सकता है, जिसका उपनयनसंस्कार हो गया हो, 
उपनयन संस्कार केवल त्रेर्वाणक पुरुषों का ही बिहित है, अतः उपनयन और अध्ययन से 
वञ्चित शुद्रों को जो अपने-आप पुस्तकादि के पढ़ लेने मात्र से अर्थावबोध होता है, वह अभीष्ट 
फळ नहीं दे सकता । इस प्रकार आगन्तुक शास्त्रीय सामर्थ्यं न होने के कारण शूद्रे ब्रह्म-विद्या 

क! अधिकारी नहीं माना जा सकता-यह सिद्ध हो गय 
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त्रह्मविद्यायां शद्रानधिकश्ए/१ पदिन्‍्दीसहितमामतोसिक्षक्षककष" 


न्यायस्य साधारणत्वात्‌। यत्पुनः संवर्गविद्यायां शुद्रशब्दभवर्ण लिङ्गं 

तल्षङ्गं, न्यायाभावात्‌ । यायो हि लिङ्गदशनं चोरक भवति । क 40 
कामं चायं शूद्रशब्दः संवर्गविद्यायामेवेकस्यां शूद्रमधिकुर्यात्‌ , तद्विषयत्वात्‌, न 

भामती 

सिद्धवदभिघानस्य न्यायपूर्वकत्वात्‌ न्यायस्य चोभयत्र साम्यात्‌ । द्वितोयं पूर्ववक्षमनुभाषते ® यत्‌ पुनः 
संवगंविद्यायाम्‌ इति& । दूषयति & न तल्लिङ्गम्‌ & । कुतः ? &न्यायाभावात्‌ छ। न तावच्छूद्रः संवगं- 
विद्यायां साक्षाच्चोद्यते : यथेतया निषादस्घर्पात याजयेदिति निषादस्यपतिः किन्वर्थवादगतोऽयं शद्शब्दः 
स चान्यतः सिद्धमर्थमवद्योतयति न तु प्रापयतोत्यध्वरमीमांसकाः । अस्माकं त्वच्यपरादपि वाकयादतति 
बाधके प्रमाणान्तरेणार्योऽतरगम्यमानो विधिना चापेक्षितः स्वीक्रियत एव। न्यायश्चास्मिन्नर्थे उक्तो 
बाथकः । न च विध्यपेक्षास्ति, द्विजात्यघिक्ारश्रतिलम्भेन विधेः पर्यवसानात्‌ । विध्युद्देशगतत्वे त्वयं 
न्यायोऽपोद्यते दचनबलान्निषादस्थपतिदन्न त्वेष विध्युदृदेशगत इत्युक्तम्‌ । तस्मान्नार्थवादमात्राच्छूद्राधि- 
कारसिद्धिरिति भावः । अपि च किमथंवादबलाद्वि्यामात्रेऽघिकारः शूद्रस्य कहप्यतां संबगंविद्यायां वा ? 
न तवाहिद्यामात्र इत्याह & कामं चायम्‌ इति & । न हि संवर्गविद्यायामर्थवादः श्रुतो विद्यासात्रेऽधिका- 
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“तस्माच्छूद्रो यज्ञे$नबक्लूप! ( असमथः )” ( तं. सं. ७१।१।६ ) इस वाक्य में 'यज्ञ' 
शब्द ब्रह्म-विद्या का भी उपलक्षक है, अतः 'ब्रह्मविद्यायामनववलूपः'-एऐसा निषेध-वाक्य भी 
सम्पन्न हो जाता है, क्योंकि शूद्र की अज्ञानवष्लुप्ति का नियामक जो हेतु है- सामर्थ्याभाव, 
वह कर्म-विद्या और ब्रह्मविद्या -दोनों में समान है। - त . 

द्वितीय पूर्वपक्ष का अनुवाद किया जा रहा है--यत्युतः संवर्ग विद्यायां शुद्रशब्दश्रवर्ण 
किङ्गं मन्यसे” । इस पूर्व पक्ष का भी खण्डन किया जाता है-“न तल्लिङ्गम्‌, स्यायाभावात्‌” ॥ 
दृष्टान्त-साधक युक्ति का दार्शन्त में अभाव है, क्योंकि निषादस्थपति-इष्टि में निषादस्थपति 
का “एतया निषादस्थपति याजयेत्‌” ( मै. सं. २।२।४ ) इस विधि के द्वारा साक्षात्‌ विधान 
किया गया है [“वास्तुमध्ये रौद्रं चरं निवंयेद्‌, यत्र रुद्रः प्रजाः शमयेत्‌?-इस वाक्य के द्वारा 
विहित रौद्र इष्टि के प्रकरण में कहा गया है-“एतया निषादस्थात याजयेत्‌” । “स्थपतिः 
निषाद! स्यात्‌, शब्दसामर्थ्यात्‌'' ( जै. सुः ६।१।५१ ) इस सुत्र के द्वारा सिद्धान्त स्थापित 
किया गया है कि निषाद नाम की शूद्र जाति का स्थपति (राजमिस्त्री) उस इटि का 
अधिकारी है ] । संवगं.विद्या के प्रकरण में किसी शूद्र का विधि वाक्य प्रत्यक्षतः उपलब्ध 
नहीं होता, किन्तु अर्थवाद वाक्य में 'शूद्र' शब्द आया है। वह अस्य प्रमाण से ज्ञात पदार्थ 
का अवद्योतनमात्र ( अतुवादमात्र ) करता हैं, अज्ञात-ज्ञापक या विधायक नहीं--ऐसा “धम 
मीमांसकों का मत है । हमारा ( ब्रह्म-मीमांसकों का ) यह कहना है कि अन्याथंक वाक्य के 
द्वारा अवगत वह पदार्थ भी विधि वाक्य के द्वारा स्वीकृत होता है, जिसका कोई बाधक 

प्रमाण उपलब्ध न हो । प्रकृत में वैसा नहीं किया जा सकता, क्योंकि विधि-वाक््य द्विजातिरूप 
अधिकारियों को लेकर पर्यवसित हो जाता है । यदि साक्षात्‌ वाक्य में 'शूद्र शब्द का 
उल्लेख होता, तब प्रत्यक्ष वचन के द्वारा निसगं-सिद्ध द्विजाति के अधिकार का अपवादः हो 
सकता था किन्तु वैसा प्रकृत में कोई वाक्य उपलब्ध नहीं, केवल एक अथवाद के आधार पर 
शद्राधिकार की सिद्धि नहीं हो सकती । ?"- जु क 
` यह भी यहाँ जिज्ञासा होती है कि उक्त अथंवाद के बल न समस्त. विद्याओं . 
शद्राधिकार की कल्पना की जाती द्वै? अथवा केवल संवर्ग-विद्य में? प्रथम कल्प का निरास 
किया जाता है- “काम चाय पृहरशुन्द) संवगेविद्यायामेवेकस्या शद्रमधिकुर्यात्‌, तद्विषयत्वात्‌, 
५५९ 
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सर्वासु विद्यासु । अर्थवादस्थत्वात्तु न कचिदप्ययं शुद्रमधिकत्‌ंघुत्सहते । शक्यते चाय 
शूद्रशुष्दोऽधिङतचिषयो योजयितुम्‌ । कथमिव्युच्यते ? 'कंबर पनमेतत्सन्तं सयुग्वान- 
Rs Co si aso 


भामती 
रिणमुपनयति, अतिप्रसङ्गात्‌ । अस्तु तहि संवग विद्यायामेव शूद्रस्थाधिकार इत्यत आह & अर्थवादस्थ- 
स्वाद्‌ इति ® । तत्किमेतच्छू्रपदं प्रमत्तगीतं, न चेतद्‌ युक्त तुल्यं हि साम्प्रदायिकमित्यत आह । शाक्यते 
चायं शूद्रशब्द इति & । एवं किलात्रोपार्यायते- जानश्रुतिः पौत्रायणो बहुदायी श्वद्धादेयो बहुपादयः 
प्रियातिधि्बँभूव । स च तेयु तेषु ग्रामनगरश्डङ्गाटरेषु विविधानामन्नपानानां पूर्णानतिथिभ्य आवसथान्‌ 
कारयामास । सर्वत एत्येतेष्वावसथेषु ममान्नपानमर्थिन उपयोक्ष्यन्त इति । अथास्य राज्ञो दानशौण्डस्य 
गुणग रिमसम्तोषिताः सन्तो देवषंयो हंसरूपमास्थाय तदषुग्रहाय तस्य निदाघसमये दोषा हम्यंतलस्थ- 
स्योपरि मालामाबध्याजगमुस्तेषामग्रेसरं हंसं सम्बोध्य एष्ठतो ब्रजन्नेकतमो हंसः सादृभुतमभ्युवाच । 
भल्लाक्ष ! भल्लाक्ष ] जानश्चुतेरस्य पौत्रायणस्य चलोक आयतं ज्योतिस्तन्मा प्रसाङचीमेतत्त्वा 
धाक्षीविति । तमेवमुक्तवन्तमग्रगामी हंसः प्रत्युवाच--कं वर ! एनमेतस्सन्तं सयुग्वानमिव रेववमात्य । 
क्रयमर्थः-वर इति सोपहासमवरमाह । अथवा वरो वराकोऽयं जानश्रुतिः । कसित्याक्षेपे, यस्मादयं 
वराकस्तस्मात्कमेनं किम्भूतमेतस्सम्तं ग्राणिमात्रं रेक्‍वसिव सयुग्वानमात्थ । युग्वा गन्त्री शकटी तया सह 


| र भामती-व्याख्या 
न सर्वासु विद्यासु” । उक्त अर्थवाद वाक्य केवल संवगं-विद्या में श्रुत है, अतः समस्त विद्याओं 
में अधिकार का प्रयोजक नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसङ्ग उपस्थित होता है । वस्तुत! 
उक्त वाक्य अर्थवाद होने के कारण संवर्ग-विद्या में भी शूद्राधकार का विधायक नहीं हो 
सकता--“अथंवादत्वात्तु न बवचिदप्ययं शूद्रमधिकर्ततमुत्सहते ।” यहाँ 'शूद्' शब्द यदि किसी 
विद्या में भी शूद्र के अधिकार का नियामक नहीं हो सकता, तब वया यह निरथंक और 
प्रमत्त-गीतमात्र है ? इस प्रश्‍न का उत्तर दिया जाता है-“ शक्यते चायं शाद्रशन्दोऽधिक्ृत- 
विषयो योजयितुम्‌”। छान्दोग्योपनिषत्‌ में ऐसा उपाख्यान आया है कि पुत्रनाम के राजा 
को पौत्र और जनश्रुति का पुत्र जानश्रुति राजा था, जो ब्राह्मणों को श्रद्धापूर्वक दान एवं 
अतिथियों का भोजनादि से पूर्ण सत्कार किया.करता था । उसने अपने राज्य के नगरों भौर 
गाँवों के चौराहों पर अतिथियों के लिए विविध अन्न-पानादि से परिपूर्णं घर्मेशालाए |बनवाई 
थीं । अन्न-पानार्थी सभी ओर से आकर उन धमंशालाओं में अन्न-पानादि का पूर्ण उपयोग 
किया करते थे। उस दानवीर राजा के सद्गुणों से सन्तुष्ट-होकर देवता ओर ऋषिगण हंसों 
का रूप धारण कर राजा को अतुगृहीत करने के लिए जब वह गरमियों के समय रात्रि में 
अपने महल की खुली छत पर सो रहा था, तब आकाश मागं से ऊपर-ऊपर उइते जा रहे 
थे। उन हंसो की पंक्ति के आगे उड़नेवाले हंस को पीछे उड़नेवाले हंस ने कहा भो भल्लाक्ष | 
। ['भल्लाक्ष' शब्द का मुल शब्द है-भद्राक्ष, जिसका अर्थ होता है- स्वस्थनेत्रवाला । यहाँ कटाक्ष- 
पूर्ण उक्ति या विपरीत-लक्षणा से अन्घे व्यक्ति का बोधक है, इस प्रकार अग्रगामी हंस को 
पष्ठगामी हंस कहता कि हे अन्धे ! | सामने यह जो द्युलोक को छूता हुआ ज्योतिःस्तम्भ 
दिखाई दे रहा है, यह महाराज जानश्रुति का यशःपुञ्ज है, इसके बीच से मत निकलना नहीं 
तो भस्मी भूत हो जाओगे । इसके उत्तर में अग्रगामी हंस ने पृष्ठगामी हंस को कहा--"कंवर ! 
_एनमेतत्सन्तं सयुग्वानमिव र॑म्वमात्येति यो नु कथं सयुग्वा रैक्व इति” ['वर' शब्द भी 
“मल्लाक्ष' शब्द के समान कटाक्षपूर्णं सम्बोधन या विपरीत-लक्षणा के द्वारा अवर या “नीच 
थे में प्रयुक्त हुआ है । अग्रगामी हंस पृष्ठगाभी को वैसा ही उत्तर देता है कि हे नीच हंस ! ] 
किस ऐसे साधारण राजा की बालहा दे.!5तूने'तययाळूमे,शकट (बैलगाड़ी) पर चलनेवाला 


पौत्रायणस्य शुगुत्पेदे, तास्रषी रेकः शृद्रशब्देनानेन 


्रह्मशचाने शद्रानधिकारः |, दिलोसदितसामलीसंत्रजषितम्‌ ५ 
a ५४३५ 
५9 >» 
मिव रकमात्थ' ( छा० ४।१॥३ ) इत्यस्माद्धंसचाक्यादात्मनोऽनाद्रं थतवतो जानश्चतेः 
सूचयाँबभूवाव्मन; परोक्षज्वताख्या- 
9 १ भामती 
वर्तेत इति सयुग्वा रकवस्तमिव कमेनं प्राणिमात्रं जानथुतिमात्य । रेक्वस्य हि उ्योतिरसह्यं न त्वेतस्य 


प्राणिमात्रस्य । तस्य हि भगवतः पुप्यज्ञानसम्पननस्य रेक्वस्य ब्रह्मविदो घे प्रेलोक्योदरवर्तिप्राणभुन्मात्र- । 


घर्मोऽन्तभंवति न पुना रकवघमंकक्षां कस्यचिद्वमोऽवगाहत इति | अथेष हंसवचनादात्मनोऽत्यन्तनिकषं- 
मुत्कषंकाष्ठां च रेक्वस्योपश्रुत्य विषण्णमानसो जानश्रुतिः कितव इवाक्षपराजितः पोनःपुन्येन निःइवसन्नु- 
दछ कथमपि निशीवमतिवाहृयाम्वभूव । ततो निञ्चान्तपिशुनमनिभूतवन्दारुवृस्दप्रारब्धस्तुतिसहुत्रसंबलितं 
मङ्गलतुय्थनिर्घोषमाकण्यं तल्पतलस्थ एव राजेकपदे यन्तार माहव यादिदेश-वयस्य रेकवाह्वयं ब्रह्मविदमेकरति 
समुग्वानमतिविविक्तषु तेषु येषु विपिननगनिकुञ्जनदी पुलिनादिभ्रदेशेष्वम्बिष्य प्रयस्नतोऽस्मभ्यमाबकष्वेति । 
स च तत्रान्बिष्यन्‌ क्वचिदतिविविक्ते देशे शकटस्याधस्तात्‌ पामानं कण्डुयमानं ब्राह्वाणायनमद्राक्षीत्‌ t 
दुण्द्वा च रेषवो$यं भवितेति प्रतिभावानुपविश्य सवितयमप्राक्षीत्‌ त्वससि हे भगवन्‌ सबुग्वा रेकव इति । 
तस्य च रेक्वभावानुर्मात च तेस्तेरिङ्गतेरगाहस्थ्येच्छां घनायां चोन्नीय यन्ता राज्ञे निवेदयामास । राजा 
तु तं निशम्य गवां षट्शतानि निष्कं च हार चाइवतरीरथं चादाय सत्वरं रषव प्रतिचक्रमे । गर्वा 
चाभ्युबाद हे रेक्व गवां षट्शतानीमानि निष्कश्च हारश्चायमइवतरीरय एतदादत्स्व, अनुशाधि माँ 
भगवन्निति । अथेवमुक्तबन्तं प्रति साटोपं च सस्पृहं चोवाच रकवः--अह हारेश्वा शूद्र तवेव सह गोभिर 


भामती=व्याख्या 
महातेजस्वी रैक्व ऋषि समझ छिया है ? यह रव कैसे हो सकता है! कहाँ वह ब्रह्मवेत्ताओं 
का आदश महापुरुष पुण्यात्मा महात्मा रैक्व और कहाँ यह एक साधारण राजा? वस्तुतः 
आज महि रेक्व के यशः सूर्यं की एक रश्मि की भी बराबरी किसी का यश!पुञ्ञ नहीं कर 
सकता । अग्रगामी हंस की उक्ति के द्वारा जानश्रुति ने अपना अपकर्ष और र॑क्व का उत्कर्षे 
सुना, असह्य आघात से जानश्रूति का मन आहत हो गया, रातभर, नींद नहीं आई, बड़े-बड़े 
निःश्वासों और फूत्कारों के साथ करवटे बदल-वदल कर किसी प्रकार रात बिताई। रात 
बीतने की सूचना देनेवाले बन्दी और चारणगणों के द्वारा उच्चारित विरुदावल्यों के घोष 
से मिश्रित प्रभाती स्वर-लहरियों को सुन कर राजा ने विस्तरे पर बैठे-ही-बेठे एकदम सारथी 
या धावक को बुलाकर आदेश दिया कि मित्रवर | रवव नाम के शकट-धारी (बेलगाड़ीवाले) 
ब्रह्म-वेत्ता को वन की सघन झाड़ियों, पर्वत-कन्दराओं, नदी के बालुकामय भादि एकान्त 


प्रान्तो में खोज कर हमें बताओ । सारथि ने खोजते-खोजते देखा कि एक व्यक्ति निजेन. 


स्थान पर बैलगाड़ी के नीचे बेठा अपने शरीर की खाज खुजाता है । उस ब्राह्मण को देखा 
यही रैक्व होगाः--ऐसी सम्भावना कर के सारथि ने बैठ कर विनयपूर्वक पूछा--हे भगवत्‌ ! 

शकटधारी रैक्व भाप ही हैं? प्रश्नोत्तर एवं चिह्न-चक्रों से यही रैक्व है --ऐसा जान लिया 
और प्रसङ्गतः ,यह भी जानकारी प्राप्त कर ली कि रेक्व की गृहस्थ बनने की लालसा एवं 
घनाया [ “अशनायोदन्यधनायाबुमुक्षापिपासागर्घेषु” ( पा. सूः ७।४।३४ ) इस सूत्र के द्वारा 
निष्पन्न 'घनाया' शब्द का अर्थ--धनिक बनते की इच्छा ] है। सारथि ने अपनी यह 
समस्त जानकारी महाराज को दे दी । राजा ने वह सब सुना और छः सौ गौएं , एक निष्क 
( सोने का कण्ठा ), एक मोतियों का हार, खच्चर-जुता रथ “यह भेंट-पूजा की सामग्री 
लेकर रेवव की ओर प्रस्थान किया । वहाँ पहुँच कर रंक्व से प्रार्थना की-हे रैक्व ! ये छा 


सौ गौएँ, एक तिष्क, एक हार और खच्चरवाही रथ आप स्वीकार करें और हमें ब्रह्म-ज्ञान . 


का उपदेश करें। रैक्व ने उत्तर दिया-- अह हारेत्वा शूद्र ! तवैव सह गोभिरस्त्विति" 
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पनाचेति गम्यते, जातिशूद्रस्यानधिक्तारात्‌ । कथं पुनः शुद्रशब्देन शुगुत्पक्ना सूच्यत 

इति ? उच्यते-तदाद्र्वणात्‌। शुचमभिदुद्राव, शचा वाउभिडुद्ठुबे, शुचा चा रक्कम- 

भिडुद्वावेति शूद्रः, अवयवार्थंसंमवात्ूढधर्थस्य चासंभवात्‌ | दृश्यते चायमर्थोऽस्यामा- 

ख्यायिकायाम्‌। ३४ ॥ . 
हि भामती 

स्त्विति । अहेति निपातः साडोपमामन्त्रणे । हारेण युक्ता इत्वा गन्त्री रथो हारेत्वा गोभिः सह तवे वास्तु 

फिमेतन्मात्रेण मम घनेनाकहपवत्तिनो गाहंस्थ्यस्य निर्वाहानुपयोगिनेति भावः । अहर त्वेति तु पाठोऽन- 


_ थंकतया च गोभिः सहेत्यत्र प्रतिसम्बन्ध्यनुपादानेन चाचाय्येदूषितः । तदस्यामाख्यायिक्रायां शक्यः 


द्रशाब्देन जानश्रुती राजन्यो$प्यवयवव्युत्पत्त्या बक्तं, स हि रेक्ष्व, परोक्षज्ञतां चिख्यापयिषुरात्मनो जान- 
धुते! रेति शुचं सूचयामास । ® कथं पुनः शूद्रशब्देन शुगुत्प्ना सुच्यत इति &॥ उच्यते ? #तदाद्रव 
णात्‌ । तद्वथाचष्टे &शुचमभिदुव्राव& जानश्रुतिः ।शुचं प्राप्तवानित्यर्थंः । & शुचा वा ® जानश्चुतिः। 
#द्ुद्रवे७ शुचा प्राप्त इत्यर्थः । अथवा शुचा रेकवं जानश्चुतिदुंद्राव, गतवान्‌ । तस्मात्तदाद्रवणादिति तच्छ- 


ब्देन शुग्वा जानश्चुतिर्वा रेवबो बा परामुइयत इत्युक्तम्‌ ॥ ३४। 
द 


भामती-व्याख्या 
( छां. ४१३ ) । अर्थात्‌ हे शोकातुर राजन्‌ ! यह निष्कादि समस्त सामग्री आप के पास ही 
रहे। यहाँ 'अह' शब्द गवं पूर्वक सम्बोधन में प्रयुक्त हुआ है । हारेत्वा ( हारेण युक्ता इत्वा 
इत्वरी' अर्थात्‌ हारादि के साथ यह रथ और गौए हम ( जानश्षुति ) इनको लेकर क्या 
करेंगे ? गृहस्थ जीवन का निर्वाह इतने से नहीं हो सकता । उक्त श्रुति-वाक्य में जो कहीं 
“अह्रेत्वा'--ऐसा पाठ उपलब्ध होता हैं। वहाँ यद्यपि 'अह' और “रे दोनों पद सम्बोधनार्थे- 
कत्वेन सार्थक हैं, तथापि 'त्वा' पद अनर्थक होते के कारण उक्त श्रुति-वाक्य के भाष्य में 
“भाष्यकार के द्वारा निरस्त कर दिया गया है। दूसरी बात यह भी हे कि 'गोभिः--यह पद 
भी प्रतिसम्बन्धी का ग्रहण न होने से साकांक्ष रह जाता है और जब वहाँ “अह हारेख़ा'- 
ऐसा पाठ मानकर रथार्थक स्त्रीलिङ्ग 'इत्वा' पद का छेद किया जाता है, तब 'गोभिः सह 
इत्वा तवैवः--ऐसा अश्बय सम्पन्न हो जाने से 'गोभिः' पद साकाङक्ष भी नहीं रह जाता । 
[ इस समय उक्त श्रुति-वावय के उस भाष्य की आनुपुर्वी ऐसी उपलब्ध होती है--“अहेत्ययं 


-निपातो विनिग्रहार्थीयो$न्यत्र इह्‌ त्वनथेकः, एवशब्दस्य पृथकृप्रयोगातु” ( छां. भा. पृ. २०२) । 


अर्थात्‌ अह' शब्द तिरस्कारपूवेक सम्बोधन में अन्यत्र प्रयुक्त होकर सार्थक माना जाता हैं, 


. किन्तु यहाँ वह अनर्थक है, क्योंकि रेक्व ने जो कह दिया है--तवैव । वहाँ एवकार के प्रयोग 


से ही जानश्रुति का तिरस्कार सिद्ध हो जाता है | । 
इस उपाख्यान में यद्यपि जानश्रुति क्षत्रिय है, तथापि अवयवार्थ को लेकर 'शुत्र' शब्द 
के द्वारा अभिहित किया जा सकता है, क्योंकि वह रंवव अपनी परीक्षज्ञता को प्रकट करने के 


- लिए जानश्रुति के शोक की सूचना 'शुद्र” पद के द्वारा देता है । जानश्रुति के हृदय में उत्पन्न 
शोक 'शुद्र” पद के द्वारा कैसे सुचित होता है ? इस प्रश्‍न का उत्तर दिया गया है-- तदाद्वव* 


_णात्‌”। उसकी व्याख्या है-शुचमभिदुद्राव जानश्रृति!” । अभिदुद्राव का अर्थ है-प्राप्तवान्‌ । 
या 'शुचा दुद्रुवे जानश्रुतिः अर्थात्‌ शोक के द्वारा अमिभूत हुआ । अथवा 'शुचा दुद्राव” शोक 


सत्त्तप्त जानश्रृति रेक्व की शरण में गया। इस प्रकार सूत्रकार ने “तदाद्रवणात्‌”--यहाँ तदू 


* पद के द्वारा शुक्‌ ( शोक ) या जानश्रुति अथवा रेक्व का ग्रहण किया है। [ “शुचेदंश्व 


( उणा. २११९ ) इस सूत्र के द्वारा “शुच शोके' धातु से 'रक्‌' प्रत्यय, चकार को दकार का 


आदेश एवं उकार को दीघ करने पर “शू” शब्द की निष्पत्ति पाणिनि ने माती है, जिसका 
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क्षत्रियत्वगतेश्रोत्तरत्र चेत्ररथेन लिङ्गात्‌ ॥ ३५ ॥ 

इतश्च न जातिशूद्रो जानश्रतिः । यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्षत्रियत्वमस्योत्त- 
रत्र चेत्ररथेनामिप्रतारिणा क्षत्रियेण सममिव्याहारादिलङ्गादगम्यते । उत्तरत्र दिं संवर्गे- 
चिद्याचाक्यशेषे चेत्ररथिरमिप्रतारी क्षत्रियः संकीत्येते-'अथ ह शौनकं च कापेयम- 
भिप्रतारिणं च काक्षसेनि परिचिष्यमाणो ब्रह्मचारो बिभिक्तेः ( छा० ४३५) इति । 
चेत्ररथित्वं चाभिप्रतारिण; कापेययोगादवगन्तव्यम्‌ । कापेययोगो हि चित्ररथस्याव- 
गतः पतेन वे चित्ररथं कापेया अयाजयन्‌? ( ताण्डयब्रा० २०११५ ) इति । समाना- 
न्वयानां च प्रायेण समानान्वया याजका भवन्ति । 'तस्माच्चेत्ररथिर्नामेकः क्षत्रपति- 

भामती 

इतश्च न जातिशूद्रो जानश्चतिः यत्कारणं & प्रकरणनिरूपणे क्रियमाणे क्षत्रियत्वमस्य 
जानश्रुतेरवगम्यते । चेत्ररथेन लिङ्गादिति ध्याचक्षाणः प्रकरणं निरुपयति %उत्तरत्र@ संवर्ग विद्यावाक्य- 
रेषे । चेत्ररथेनाभिप्रतारिणा निश्चितक्षत्रियत्वेन समानायां संवर्गविद्यायां समसिच्याहाराल्लिङ्गात्‌ 
सन्दिग्धक्षत्रियभावो जानश्रुतिः क्षत्रियो निश्चीयते । अथ ह॒ शञोनकञ्च कापेयमभिप्रतारिणञ्च काक्षसेनि - 
सुदेन परिविष्यमाणौ ब्रह्मचारी विभिक्ष इति प्रसिद्धयाजकत्वेन कापेयेनाभिप्रतारिणो योगः प्रतीयते । 
ब्रहाचारिभिक्षया चास्याशद्रत्वमवगभ्यते । नहि जातु ब्रह्मचारी काद्वान्नं भिक्षते । याजक्रेन च कापेयेन 


४३७ 


- योगाद्याज्यो$भिप्रतारी । क्षत्रियस्वं चास्य चेत्ररथित्वात्‌ । तस्माच्चेत्ररयिनामेकः क्षत्रपतिरजायतेति 


वचनात्‌ । चेत्ररथित्धं चास्य कापेयेन याजफ़ैत योगात्‌ । ® एतेत वे चित्ररथं कापेया अयाजयन्निति& 


छन्दोगानां द्विरात्रे भूयते । तेन चित्ररथस्य याजकाः कापेयाः । एष चाभिप्रतारी चित्ररयादस्यः सन्नेव 


भामती-व्यार्या 
अर्थे है--शोचक या शोक-कर्ता । श्री रामानुजाचार्य ने यही व्युत्पत्ति अपनाई है, किन्तु 
सूत्रकार का आशय वैसा नहीं प्रतीत होता, क्योंकि 'तदाद्रवण' शब्द के द्वारा जो 'शुचाद्रवण' 
सूचित किया गया है, उसके अनुसार 'तमाद्रवणम्‌' और ततिनाद्रवणमः--ये दो प्रकार सम्भव 
है । 'तेन'-यह तृतीया कर्ता और करण में हो सकती है, इस प्रकार सब तीन रूप सम्पन्न 
होते हैं-( १) शोकमादुद्राव ( प्राप्तवान्‌ ) जानश्नुतिः, ( २) शुचा क्या दुद्रुवे ( प्राप्तः) 


जानश्रुतिः और ( ३) शुचा करणेन रैवतं दुद्राव ( प्राप्तवान्‌ ) जानश्रुतिः । अर्थात्‌ शोककमंक, 


या शोककतूंक अथवा शोककरणक आद्रवण के निमित्त से जानश्रुति को शुद्र कह दिया गया 
है ] । यहाँ कर्म कारक प्रथम प्रकार में शोक, द्वितीय प्रकार में जानश्रति और तृतीय प्रकार 
में रंक है, अतः 'तं प्रति'--इस अथे के द्योतक 'तत्‌' पद के द्वारा इन्हीं तीनों का ग्रहण किया 
गया है ॥ ३४ ॥ 

इस कारण से भी जानश्रुति जातितः शूद्र नहीं सिद्ध होता, कि प्रकरण के आघार पर 
जानश्रुति में चित्ररथ के समभिव्याहार से क्षत्रियत्व सिद्ध होता दै । संवगं-विद्या के अन्त में 
प्रसङ्ग आया है कि-“अथ ह शौनकं च कापियमभिप्रतारिणं च काक्षसेनि परिविष्यभाणो 
ब्रह्मचारी विभिक्षे” ( छां. ४३।५ ) अर्थात्‌ जब शुनकःउते कापेय और कक्षसेन के पुत्र | 
अभिप्रतारी ये दोनों एक साथ भोजन करने बैठे थे, उनके लिए अन्त परोसा जा रहा था, 
तव एक ब्रह्मचारी ने भिक्षा मांगी । अभिप्रतारी चेत्ररथ के वंश का.था, “एतेन वै चित्ररथं 
कापेया अयाजयन्‌” ( ताण्ड. त्रा. २०।१२।५ ) । अर्थात्‌ इस द्विरात्र यज्ञ का कापेय गणो ने 
चैत्ररथ से अनुष्ठान कराया । कापेय याजक और चैत्ररथ यजमान था । यहाँ यह ध्यान देने 
की बात है कि कोई ब्रह्मचारी शूद्र से भिक्षा नहीं माँग सकता, अभिप्रतारी क्षत्रिय था, क्योंकि 
उसके लिए कहा .गया दे 'स्माच्चैत्ररथी नामैकः क्षत्रपतिरजायत” । अभिप्रतारी चेत्ररथी 
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रजायत' इति च क्षत्रपतित्वाबगमारक्षत्रियत्वमस्यावगन्तव्यम्‌ ) तेन क्षत्रियेणाभि- 
प्रतारिणा सह समानायां विद्यायां संकीतंनं जानश्षुतेरपि क्षत्रिय॒त्य सूचर्यात । समाः 
नानामेच हि प्रायेण समभिव्याहारा भव्ति । क्षत्तप्रेषणाद्यैश्वययोगाच्च जानश्रतेः 
क्षत्रियत्वावगतिः । अतो न शृद्रस्याधिकारः || ३५ || 
संस्कारपरामशीत्तदमावाभिलापाच्च ॥ ३६ ॥ 

इतश्च न शूद्रस्याधिकारः, यद्विद्याम्रदेशेषूयनयनाद्यः संस्काराः परासृश्यन्ते ¬ 
“तं होपनिन्ये? ( श० ब्रा० ११।५।३।१३ ) । 'अधीहि भगव इति होपससाद ( छार 
७११ ) “ब्रह्मपरा ब्रह्मनिष्ठाः पर ब्रह्मान्वेषमाणा पष ह चे तत्सय वक्ष्यतीति ते इ 
समित्पाणयो भगवन्तं बिप्पलादमुपसन्ना” (प्र ११ ) इति च। 'तान्हानुषनीयेव' 
/ भामती 
कापेयानां याज्यो भवति यदि चेत्ररथिः स्यात्‌, समानान्वयानां हि ध्रायेण समानान्वया याजका भवस्ति । 
तस्माच्चेत्ररथित्वाद्भिप्रतारी काक्षप्तेनिः क्षत्रियः । तत्समभिव्याहाराच्च जानश्चुतिः क्षत्रियः सम्भाव्यते । 
इतश्च क्षत्रियो जानश्रुतिरित्याह ® क्षततुप्रेषणाद्येशवय्ययोगाच्च ® । क्षत्तृप्रेषणे चार्थसम्भारे च तादृशि 
तस्य वदान्यप्रठस्येऽवय्यं प्रायेण क्षत्रियस्य दृष्टं युषि।ष्ठरादिवदिति ॥ २५ ॥ 

न केवलमुपनीताध्ययनविधिपराम्शेन न शूद्रस्याधिकारः किन्तु तेषु तेषु विद्योपदेश्रदेशेषूपनयन- 
संस्कारपरामर्शात्‌ शूद्रस्य तदभावाभिधानाद्‌ ब्रह्मविद्यायामनधिकार इति । नन्वनुपनीतस्यापि ब्रह्मोपदेशः 
श्रते तान्‌ हानुपनीयेवेति । तथा शाद्रस्यानुपनीतस्येवाधिकारो भविष्यतीत्यत आह ® तान्‌ हानुपनीये- 


भामती-व्यार्या 

था-यह बात इसके याजक कापेय के सम्बन्ध से अवगत होती है, क्योंकि याजकगण प्रायः 
अपने समान वंशवालो को यजन कराते हें । यह अभिप्रतारी चित्ररथ से अन्य होकर ही 
कापेयगणों का यजमान हो सकता है । इससे यह सिद्ध हो जाता है कि अभिप्रतारी चेत्ररथी 
होने के कारण क्षत्रिय था । इसका सम्बन्ध जिस संवर्ग-विद्या से जोड़ा गया है, उसी विद्या से 
जानश्रुति भो जुड़ा हुआ है। इस प्रकार समभिव्याहाररूप लिङ्ग ( सामथ्यं ) प्रमाण के द्वारा 
जानश्रुति का क्षत्रिय होना निश्चित होता है । केवल इतने से ही नहीं, क्षत्ता ( अपने सारथि ) 
को रक्त के अन्वेषण के लिए भेजता है, युधिष्ठिर के समान सैकड़ों गौएँ, काञ्चन और मणिमय 
हारों का दान करता है, अतः निश्चितरूप से जानशरुति क्षत्रिय था--"क्षत्तुप्रेषणादैश्वरय- 
योगाच्च जानश्रुतेः क्षत्रियत्वावगति:” । फलतः जानश्रुति को 'शुद्र' शब्द गौणी वृत्ति ( शोक- 
वत्त्वरूप गुण के सम्बन्ध ) से हो कह सकता है, मुख्य वृत्ति से नहीं कि वैदिक विद्या में शुद्र 
का अधिकार सिद्ध हो जाता ॥ ३५॥ 

“भष्ठवर्ण ब्राह्मणमुपनयीत तमध्यापयीत”- इत्यादि वाक्यों।से सूचित उपनीत व्यक्ति 
के अध्ययन-विधान का परामर्श ही शुद्राधिकार का विरोधी नहीं, अपितु अनेकत्र ब्रह्म-विद्या 
के उपदेश-प्रदेशों में उपनयनादि संस्कारों का परामर्श किया गया है, वे -संस्कार शुद्र के होते 
नहीं, अतः ब्रहा-विद्या में शुद्र का अधिकार नहीं--"इतश्च न शूद्रस्याधिकारः, यद्‌ विद्यात्रदेशे 
धुपनयनादयः संकाराः परामृश्यन्ते-“तं होपनिन्ये” ( शत. ब्रा. १:।५।३।१३ ), “अधीहि 
भगव इति होपससाद” ( छां, ७१।१ ) । तम्‌ उपनिन्ये ( उपनीतवानु ) यहाँ उपनयन और 


'मघीहि भगवः यहाँ भध्ययनाध्यापन. का उल्लेख किया गया है, बयोंकि “अधी हि-ईस 
मन्त्र-पद पे विवक्षित दै--अध्यापय । 
शक्का--उपनयन संस्कार से रहित व्यक्ति को भी ब्रह्म-विद्या का उपदेश किया गया 


दै ताप हानुपवीयैवेतदुवाच"” "न्यू. ५११७), अर्थात,महाराज अश्वपति ने प्राचीनः 
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( छा० ५१११७ ) इत्यपि प्रदशितेवोपनयनप्रात्तिभेवति । शूद्रस्य संस्काराभावोऽसि- 

लप्यत्ते, 'गुद्रश्वतुथो वर्ण पकजातिः' ( भनु> १०४ ) इत्येकजातित्वस्मरणात्‌। 'न शुद्र 

पातकं किचिन्न च संस्कारमहति' (मनु० १०।१२।६ ) इत्यादिभिश्च ॥ ३६॥ 
तदभार्वानधीरणे च प्रवृत्ते ॥ ३७ ॥ 


इतश्च न राद्रस्याधिकारः। यत्सत्यवचनेन शत्रत्वाभावे निर्धारिते जाबाळं 
गौतम उपनेतुमडुशासितुं च प्रववृते, 'नेतदधाह्मणो विवक्तमहेति समिधं सोम्याः . 
रोपत्वा नेष्ये न सत्यांदगाः' (छा० ४।४।५ ) इति श्तिलिङ्गात्‌॥। ३७॥ 

7 9 नामतो 

चेत्यपि प्रदशितेवोपनयनप्राप्तिः & । प्रातिपुवंकत्वात्‌ प्रतिषेधस्य येषामुपनयन प्राप्तं तेषामेव तञ्चिषिध्यते । 
तच्च द्विजातीनामिति द्विजातय एव निषिद्धोपनयना भघिक्रियग्ते न शूद्र इति ॥ ३६॥ 

सत्यकाभो ह वे जाबालः प्रमीतपितुकः स्वां मातरं जवालामपृच्छत्‌ । अहमाचाग्यकुले ब्रह्मव्य्य॑ 
चरिष्यामि, तद्‌ ग्रवीतु भवती किङ्गोत्रोष्हमिति । सा$ब्रवीत्‌ - त्वज्जनकपरिचरणपरतया नाहसज्ञासिषं 
यदुगोत्रे तवेति । स त्वाचाय्य गौतममुपससाद । उपसद्योवाव--हे भगवन्‌ ब्रह्मचय्य॑मुपेयां त्वयीति । स 
होवाच, नाविज्ञातगोत्र उपनीयत इति किङ्गोत्रोऽसीति । अथोवाच सत्यकामो नाह वेद स्वं गोत्रं, स्वां 
मातरं जबालामपूच्छं, सापि न वेदेति। तदुपश्र॒त्याभ्यधाद्‌ गोतमः नाद्विजन्मन आजंवं युक्तमीदृशं वचस्ते- 
नास्मिन्न शद्रत्वसम्भावनास्तीति त्वां द्विजातिजन्मानमुपनेष्य इत्युपनेतुमनुशासितूं च जाबालं गोतमः 
प्रवृत्तः । तेनापि शूद्रस्य ताविकार इति विज्ञायते & न सत्यादगा: इति &। न सत्यमतिक्रान्तवा- 
नसौति ॥ ३७॥ 


भामती-व्यार्या 

शालादि ऋषियों का उपनयन किए बिना ही उन्हें वेश्वानर-विद्या का उपदेश किया । उसी 
प्रकार उपनयन संस्कार“रहित शूद्र का भी ब्रह्मविद्या में अधिकार मानना होगा । 

समाघान-महाशालादि ब्राह्मण थे, अतः उनका उपनयन प्राप्त था, किन्तु उनकी 
अपेक्षा राजा की जाति हीन थी, अतः हीन जाति के द्वारा उच्च जाति का उपनयन निषिद्ध 
माना गया। शुद्र का उपनयन प्राप्त ही नहीं कि उसका निषेध होता, निषेध सदैव प्राप्तिपू्वंक 
ही होता है। यदि शूद्र का उपनयन प्रसक्त होता, तब भी उसका वहाँ निषेध नहीं होता, 
क्योंकि शुद्र की अपेक्षा क्षत्रिय जाति हीन नहीं, उन्नत मानी गई है। फलतः ब्रह्म-विद्या में 
यदि अनुपनीत का अधिकार है, तो द्विजाति का ही, शूद्र का नहीं ॥ ३६॥ 

छान्दौग्य उपनिषत्‌ ( ४४॥१) में एक उपाख्यान आता द्वै कि सत्यकाम नाम कां 
एक बालक था, उसके पिता का देहान्त हो चुका था । वह अपनी 'जबाला' नाम की माता 
से कहने लगा कि मैं आचाय के पास ब्रह्मचर्य धारण करना चाहता हुँ, अतः आप यह बता द 
कि मैं किस गोत्र का हुँ” जबाला ने उत्तर दिया कि मैं तुम्हारे पिता की सेवा में तल्लीन 
रही, तुम्हारा गोत्र न जान सकी । सत्यकाम आचार्य गौतम की शरण में गया और प्राथना 
की कि भगवन्‌ मैं आप से ब्रह्मचर्य-दीक्षा लेना चाहता हुँ । गोतम ने कहा-जिसके गोत्र का 
ज्ञान नहीं होता, उसका उपनयनादि नहीं किया जाता, अतः तुम्हारा गोत्र क्या है ? सत्यकाम 
ने उत्तर दिया कि मैं अपना गोत्र नहीं जानता । मैंने अपनी जबाला नाम की माता से पूछा 
था, वह भी नहीं जानती थी । आचाय गौतम ने सत्यकाम से कहा कि पुम्हारे-जेसा निश्छरू 
और स्पष्ट वक्ता अब्राह्मण नहीं हो सकता, अतः तुम्हारा उपनयन अवश्य करेंगे । शीक्ष ही 
आचार्य ने सत्यकाम का उपनयन करके वेदाध्यपन करता आरस्भ कर दिया । इस कथानक 


से भी यही सिद्ध होता दै नूह का. अधिकार सैद तिचा गे तही । उक्त थुति में जो गौतम 
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अवणाध्ययनाथेप्रतिपेधात्स्मृतेथ्र ॥ ३८ ॥ = | 
इतञ्च न शद्रस्याधिकारः। यदस्य स्एृतेः अवणाध्ययनाथप्रतिपेधो भवति। 
वेद्थवणप्रतिषेघो वेदाध्ययनध्रतिषेधस्त दर्थ्चानाचुष्ठानयोश्च प्रतिषेधः शाद्रस्य स्मयते । 
श्रवणप्रतिषेधस्ताचत्‌ 'अथास्य वेदमुपशुण्वतखपुजतम्याँ थ्रोत्रप्रतिपूरणम्‌ इति। 
“द्य ह चा एतच्छूमशानं यच्छाद्रस्तस्माच्छूद्रसमीपे नाध्येतन्यम्‌' इति च। अत एवा- 
` ध्ययनप्रतिषेधः | यस्य हि समीपेऽपि नाष्येतव्यं भवति, ख कथमश्षुतमघीयीत ? 
भवति च वेदोश्वारणे जिह्वाच्छेदो धारणे शरीरभेद इति । अत एव चार्थाद्थज्ञानाजञ- 
ानयोः प्रतिषेधो भवति न शुद्राय मात दद्यात! इति, 'ड्विजातीनामध्ययनमिज्या 
दानम्‌' इति च । येषां पुनः पूं रत संस्कारचशाद्विदुरघम व्याघमरश्चतीना ज्ञानोत्पत्तिः 
स्तेषां न शक्यते फलप्राप्तिः प्रतिषेडुं, छानस्येकान्तिकफलत्वात्‌ । 'आवयेष्वतुरो 
वर्णान इति चेतिहासणुराणाधिगमे चातु्ण्यंस्याधिकारस्मरणात्‌ । वेदपूर्वकस्तु 
नास्त्यधिकारः शाद्राणामिति स्थितम्‌ ॥ ३८ || 
2.2: १५% 
( १० कम्पनाधिकरणस्‌ । छू० ३९ ) 
कम्पनात्‌ ॥ ३९ ॥ 
अवसितः प्रासङ्गिकोऽधिकारचिचारः । प्रकृतामेवेदानों वाक्वार्थविचारणां 
प्रवर्तयिष्यामः । यदिदं किञ्च जगत्सर्वं प्राण एजति निःखुतम्‌ | महद्भयं चजञ्जघुद्यतं य 
पतद्विदुरसतास्ते भवन्ति’ ( का० २।६।२ ) इति । पतद्वाकयं 'पुजु कम्पने’ इति धात्व- 
थानुगमालञक्षितम्‌। अस्मिन्वाक्ये सर्वेमिदं जगत्प्राणा्रयं स्पन्दते, महच्च किचिद्धय- 
कारणं वज़शब्दितसुद्यत, तद्विश्चानाच्चासृतस्वप्रापतिरिति श्रयत्ते। तत्र कोऽसौ प्राणः, 
कि तद्भयानक वज्रमित्यप्रतिपत्तेविचारे क्रियमाणे प्राप्तं तावत्प्रखिद्धेः पञचवृत्ति्वायुः 
प्राण इति । प्रसिद्धेरेव चाशनिवेज्ज॑ स्यात्‌। वायोश्चेद्‌ माहात्म्यं संकीर्त्यते । कथम्‌ ! 


भामती- 
निगदव्याख्यातेन भाष्येण व्याख्यातम्‌ । अतिरोहितार्थमन्यत्‌ ॥ ३८ ॥ 


प्राणव्ञश्रुतिबलाह्वाक्यं प्रकरण च भङ्षत्वा वायुः पञ्चवृत्तिराध्यात्मिको वाह्यश्चात्र प्रतिपाद्यः | 


भामती-व्याख्या . 

“ने सत्यकाम से कहा है कि “न सत्यादगा:”, उसका अथं है-हे सत्यकाम ! तू ने सत्य का 
अतिक्रमण नहीं किया ॥ ३७॥ 

` इस अड़तीसवें सूत्र में विशेषतः स्मृति-वाकयों के द्वारा शृद्व के श्रवण, अध्ययन, 

. वेदारथं-ज्ञान एवं वेदार्थानुष्ठान का निषेध दिखाया गया है, जो कि अत्यन्त स्पष्ट और सुवोध 

दै। शुद्र के लिए कहा गया है कि “पद्यु: ह वा एतच्छ्मशानं यच्छूद्रः” । अर्थात्‌ शूद्र एक 

प्यः. ( पाब-युक्त या चलता-फिरता ) श्मशान है ॥ ३८॥ 
म 

_ बिषय-“यदिदं किञ्च जगत्‌ सर्व प्राण एजति निःसृतम्‌ , महद्भयं वज्ञमुदयतं य. 

एतद्विदुरमृतास्ते भवन्ति” ( कठो० २।६।२ ) । इस वाक्य में जगतु को कम्पायमान करनेवाला 

प्राण विचारणीय है । 

संशय--उक्त प्राण वज्र है ? या वायु ? अथवा ईश्वर ? 


पूर्वपक्ष “श्रुति, लिङ्ग, ब्रा, प्रकरण, साह शर समाख्या'--इन छः प्रमाणो में 


* 


£ विज्ञानमयस्य घ्रह्मत्वम्‌ ] ००४वद्न्दीसदितभमितचीसितेम्‌ `° ४४१ 


€ ७ 

सर्वमिदं जगत्पञ्चवृत्तौ वायी प्राणशब्दिते प्रतिष्ठायेजति। वायुनिसित्तमेच च महःद्भयानकं 
वज्रुद्यस्यते, वायो हि पर्जेन्यभावेन चिचर्तमाने विद्युत्स्तनयित्लुवृष्टयशनयो विवर्तन्त 
इत्याचक्षते । चायुविज्ञानादेव चेदमम्ुतत्वम्‌ । तथा दि श्र॒त्यन्तरम्‌- वायुरेच व्यष्टि- 
वायुः समष्टिरप पुनसेत्यु जयति य एवं बेद इति। तस्माद्वायुरयमिह प्रतिप- 

त्तव्य इति । 

७ ~ 
एवं प्राप्त ब्रमः -ब्रह्मवेद्मिद् मतिपत्तव्यम्‌। कुतः ? पूर्वोत्तरालोचनात्‌। 
भामती 

तथाहि-प्राणशब्दो मुख्यो वायावाध्यात्मिके, वत्त्रशब्दश्चाशनो । अशनिश्च वायुपरिणामः । वायुरेव हि 
वाह्यो धूमञ्योतिःसलिलसंवलितः पर्जन्यभावेन परिणतो विद्युत स्तनयित्नुवृष्यशनिभावेन विवत्तंते । 
यद्यपि च सवं जगदिति सवायुकं प्रतीयते, तथापि सवंज्ञन्द आपेक्तिकोऽपि न स्वाभिधेयं जहाति किन्तु सडकु- 
चितवृत्तिभंवति । प्राणवप्त्रशब्दौ तु ब्रह्मविषयर्वे स्वार्थमेव त्यजतः । तस्मात्‌ स्वाथंत्यागढरं वृत्तिसङ्कोचः, 
स्वायंलेशाधस्थानात्‌ । अमृतदाब्दोऽपि मरणाभाववचनो न सार्वकालिकं तदभावं ब्रूते, ज्योकजीवितयापि 
तदुपपत्तेः । यथा अमृता देवा इति । तस्मात्‌ प्राणवत्त्रशृत्यनुरो घाद्वायुरेवात्र विवक्षितो न ब्रह्मंति प्राप्तम । 
एवं प्राते उच्यते -- कम्पनात्‌ सवायुकस्य जगतः कम्पनात्‌, परमात्मेव शब्दात प्रमित इति 
मण्ड्कप्लुत्यानुषज्येते । ब्रह्मणो हि बिभ्यदेतज्जगत्‌ ङुरत्रं स्वव्यापारे नियमेन प्रवत्तंते तु मर्यादामति- 
वत्तंते । एतदुक्तं भवति--न श्रुतिसङ्को वमात्रं श्रुत्यथंपरित्यगे हेतुरपि तु पूर्वापरदाबयेकवाक्यताप्रकर- 


भामती-व्याख्या 

श्रुति प्रमाण सबसे प्रबल माना जाता है, अतः “प्राण? और 'वज्'-ये दोनों शब्द श्रुति 
प्रमाण होने के कारण वाक्य और प्रकरण के बाघक हैं। फलतः यहाँ 'कम्पन' शब्द के द्वारा 
पद्मवृत्त्यात्मक प्राण अथवा बाह्य वायु का अभिधान करना उचित है, क्योंकि 'प्राण' शब्द 
आध्यात्मिक ( शरीरास्त्वती ) वायु को मुख्यरूप से कहता है। 'वप्त्र' शब्द भी अशनि का 
वाचक है और अशनि वायु का परिणाम है, क्योंकि बाह्य वायु ही धुम, ज्योति और जल से 
संवलित होकर वर्षा के रूप में परिणत होकर विद्युत्‌ , मेघ, वृष्टि और अशनि के रूप में 
विवतित हो जाती है। यद्यपि “सर्व जगत्‌! शब्द के द्वारा वायु-सहित संसार प्रतीत होता है, 
तथापि 'सवं' शब्द अपने अभिधेयार्थं का सवथा त्याग न करके संकुचित अर्थ का बोघक हो 
जाता हे । 'प्राण' और 'वज्ञ' शब्द यदि ब्रह्मपरक माने जाते हैं, तब कत्वार्थे का सर्वथा त्याग 
कर डालते हैं । सवथा स्वाथं.त्याग से तो संकुचित अथे का बोधन ही अच्छा हुँ, क्योंकि 
संकुचित अर्थ में स्वार्थ का कुछ भाग अवस्थित ही रहता है। 'अमृत' शब्द भी मरणाभाव का 
वाचक है किन्तु मरण के सार्वकालिक अभाव को नहीं कहता, कादाचित्क जीवन में भी 
उसकी उपपत्ति हो जाती है, जैसे कि देवगणों को अमर कहा जाता है, वे सदा भमर नहीं, 
केवल चिरजीवी होने के कारण ही अमर कह दिएं जाते हैं। इस प्रकार 'प्राण' और 'वसतर' 
इन शब्दों के अनुरोध पर वायु ही उक्त श्रति में विवक्षित है, ब्रह्म नहीं। 

सिद्धान्त-- कम्पनात्‌? सूत्र के द्वारा वायु-सहित समस्त जगत्‌ का कम्पन विवक्षित 
है । समस्त जगत्‌ को कँपानेवाला तो परमात्मा ही हैं। “कम्पनात्‌ -यह्‌ हेतुवाक्य दै, इसका 
अन्वय इसी पाद के “शब्दादेव प्रमितः” इस चोबीसरवे सूत्र के साथ वैसे ही होता है, जैसे 
कि एक मेंढक लम्बी छलाँग भर कर अपने दूर बैठे साथी से जा मिलता है। [ “इको 
गुणवृद्धी” ( पा. सू. १।१।३ ) इस सुत्र के भाष्य में भाष्यकार ते कहा दि 'यथा मण्डूका 
उत्प्लुत्योतप्लुत्य गच्छन्ति, त्ृदधिकारः” । शब्द जड़ होने पर भी आकांक्षा के आधार पर 
व्यवहितान्वयी हो जाता है, जैसा कि प्रदीपकार ने कहा है-“बृद्धिशब्दस्येहाकांक्षावशादुप- 
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पूर्वोत्तरयो हि अन्थभागयोत्रहोंव निर्दिइयमानमुषलभामहे । इहच कथमकस्मादन्तराले 
चायं निर्दिश्यमानं प्रतिपद्येमहि ? पूर्वत्र ताचत्‌ 'तदेव शुक्रं तद्‌ ब्रह्म तदेवास्तमुच्यते । 
तस्मिल्लोकाः श्चिताः सवं तडु नात्येति कश्चन? ( का० २।६।१) इति ब्रह्म निर्दिष्टं, 
तदेवेहापि, संनिधानात्‌ , जगत्सर्वं माण एजतीति च लोकाश्रयत्वप्रत्यभिज्ञानाक्षि- 
दिष्टमिति गम्यते । प्राणशब्दो ऽप्ययं. परमात्मन्ये् प्रयुक्तः, "प्राणस्य घ्राणम्‌? ( वृ 
४।४।१८ ) इति दर्शनात्‌ । पजयित॒त्वमपीदं परमात्मन एवोपपद्यते न चायुमात्रस्थ । 
तथा चोक्तम्‌-'न प्राणेन नापानेन मत्यो जीवति कश्चन। इतरण तु जीवन्ति यास्म 
न्नेताबुपाश्चितो? ( का० २।५।५ ) इति । उत्तरत्रापि भयादस्याग्निस्तपति भयात्तपति 
स्यः । भयादिन्द्रश्च वायुश्च सृत्युर्घाचति पञ्चम ( का०२।६।३) इति त्रह्मेच 
निर्देधयते न वायुः । सवायुकस्य जगतो भयहेतुत्वाभिधानात्‌ । तदेवेहापि सन्निधा- 
नात्‌ "महद्भयं वज्रमुद्यतम्‌’ इति च भयहेतुत्वप्रत्यमिक्षानान्निदिष्टमिति गस्यते । 
वज्नशब्दो.5प्यय भयहेतुत्वसामान्यात्प्रयुक्तः । यथा हि वज्रसुद्यतं ममेच शिरसि निपते- 
दद्यहमस्य शासनं न कुर्यामित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिशासने प्रवतंत 
एचमिद्मग्निवायुस्‌र्यादिक जगदस्मादेच ब्रह्मणो विभ्यञ्चियमेन स्वव्यापारे प्रवतेत इति 
भयानक वज्रोपमितं ब्रह्म । तया च ब्रह्मविषयं श्रुत्यन्तरम्‌ भीषाऽस्माद्वातः पवते । 
भीषीदेति सूयः । भीषा 5स्मादग्निश्चेद्धइच । स्त्युर्धाचति पञ्चमः ( ते० ८१) इति। 
असुतस्वफलथ्ववणादपि ब्रह्मेवेदमिति गम्यते । ब्रद्मक्षानाइबस्ध॒तत्वप्राप्तिः । 'तमेच 
विद्त्वाऽतिसृत्युमेति नान्यः पन्था व्रिद्यते ऽयनाय’ ( श्वे० ६।१५ ) इति मन्त्रवणात्‌ । 
यत्त॒ वायुचिज्ञानात्कचिदसृतत्वमभिहितं, तदापेक्षिकम्‌ ! तत्रेव प्रकरणान्तरकरणेन 
se भामती नजिक 
णाभ्यां संबलितः श्रुतिसद्खोचः। तदिवमुक्त & पुर्वापरयोगंन्यभागयोग्रेहरोव नि्दिश्यमानमुपलभामहे, 
इहव कथमन्तराले वायु निदिइयमानं प्रतिपद्येमहि इति& । तदनेन वावयेकवाक्षयता दक्षिता । &प्रकरणा- 
दपोति& भाष्यण प्रकरणमुक्तम्‌ । यत्‌ खलु पृष्ट तदेव प्रधानं प्रतिवक्तव्यमिति तस्य प्रकरणम्‌ । पृष्टादन्य- 
' स्मस्तुच्यमाने शास्त्रमप्रमाणं भवेदसम्बद्धप्रलापिस्वात्‌ । यत्तु वायुविज्ञ/नात्‌ वव विदमुतत्वमभिहितमापे- 
क्षिकं तदिति& । अपपुनमृंत्यू जयतीति श्रुत्या ह्यपमृत्योविजय उक्तो न तु परभमृत्युचिजय इस्यापेत्षिकत्वं 
| भामती-्याख्या 
स्थानम्‌” । हेतु वाक्य को प्रतिज्ञा वाक्य की आकांक्षा होती है, प्रतिज्ञा-वाक्य यदि दूर हो, 
तब मण्डूकप्लुति-न्याय से हेतु वाक्य उसके साथ जुड़ता है ]। इस प्रकार "शब्दादेव प्रमितः 
( परमात्मा ), कम्पनात्‌? ऐसा पुरा वाक्य सम्पन्न हो जाता है। ब्रह्म के भय से नियन्त्रित 
होकर यह जगत्‌ अपने व्यापार में नियमतः प्रवृत्त होता है और अपनी मर्यादा का अतिक्रमण 


नहीं करता । आशय यह है कि केवल श्रुति का संकोच श्रुत्यर्थ के परित्याग का नियामक. 


नहीं, अपितु पूर्वापर की एकवाक्यता और प्रकरण--इन दो प्रमाणों से संवलित श्रुति-सद्धोच, 
भाष्यकार ने यही कहा है--“पूर्वापरयो ग्रन्थभागयो ब्रह निदिश्यमानमुपलभामहे, इदवैव 
कथमन्तराले वायुं निदिश्यमानं प्रतिपद्चैमहि” । इतने भाष्य के द्वारा वाक्यैकवाक्यता प्रदर्शित 
की गई है। “प्रकरणादपि”-इस भाष्य से प्रकरण दिखाया है, क्योंकि जो पदार्थं पूछा 
जाता है, वही प्रधानतया प्रतिपाद्य होता है-यही प्रकरण का स्वरूप है । जिज्ञासित पदार्थे 
से भिन्न अथ का अभिधान करने पर शास्त्र असम्बद्धाभिधायी होने के कारण अप्रमाण हो 
जायगा । “यत्तु वायु-विज्ञानात्‌ क्वचिदमृतत्वमभिहितम्‌, तदापेक्षिकम्‌ ।” अर्थात्‌ “वायुरेव 
व्य्टर्वायुः समष्टिरप पुन्य जर्यात य एवं वेद”-इत्यादि श्रुतियों के द्वारा जो वायु के 
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उंयोतिःशाब्द्‌ ग्रह्म। ] दन्दोस मतोसंवलितम्‌ ४४३ 
परमात्मानमभिधाय 'अतोऽच्यदातंम्‌? ( बु» ३४) इति वाय्वादेरातेत्वाभिधानात्‌ । 
पकरणादुप्पत्र पस्मास्मानश्चय अन्यत्र घर्मादन्यत्राघर्मादन्यत्रास्मात्छृताकृतात. । 
अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्दद ( का० १५१४ ) इति परमात्मनः 
पृष्टत्वात्त ॥ ३९ ॥ 


( ११ ज्योतिरधिकरणम्‌ । सरू० ४० ) 
ज्योतिदेशनात्‌ ॥ ४० ॥ 
हू “एष संप्रसादो<स्माच्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूषेणासि- 
` निष्पद्यते? ( छा० ८।१२।३ ) इति अयते । तत्र संशय्यते--कि ज्योतिःशाब्दं चश्षुर्चिषय- 
तमोऽपहं तेजः, किवा परं ब्रह्मेति । कि तावप्प्राप्तम्‌ ? प्रसिद्धमेच तेजो ज्योतिःशब्द- 
मिति । कुतः ? तत्र ज्योतिःशब्दस्य रूढत्वात्‌ । 'ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌' ( व्र० सू० 
१।१।२४ ) इत्यत्र हि प्रकरणाज्ञ्योतिःशब्द्‌ः स्वार्थ परित्यज्य ब्रह्मणि वतंते । न चेह 
तह॑त्किचित्स्वार्थपरित्यागे कारणं द॒इयते तथा च नाडीखण्डे -'अथ तत्रेतद्स्माच्छः 


है भामती 
तच्च तत्रव प्रकरणान्तरकरणेन हेतुना । न फेवळमपश्रुस्या तदापेक्षिकमपि तु परमास्मानमभिधायातोऽन्य- 
दात्तंमिति वाय्वादेरात्तस्वाभिधानात्‌ । नह्यार्तोऽभ्यासादतार्तो भवतीति भावः ॥ ३९ ॥ 
— प" 9-->--->> 
अन्न हि ज्योतिःशब्दस्य तेजसि मुख्यत्वाद्‌ ब्रह्मणि जघन्यत्वात्‌ प्रकरणाच्च भ्रुतेबंलोयस्त्वात्‌ 
पुर्वचच्छुतिसङ्कोचस्य चात्राभावात्‌ , प्रत्युत ब्रह्माऽयोतिःपक्षे क्तवाश्रतेः पुर्वक्ालार्थायाः पीडतप्रसङ्गात्‌ । 
समुत्यानश्चुतेश्च तेज एव ज्योतिः । तयाहि— समुत्थानमुद्‌गमनमुच्यते, न तु विवेकचिज्ञानम्‌ । उदृगमनञ्च 


भामती -व्याख्या 
विज्ञान से अमृतत्व की प्राप्ति बताई है, वह अमृतत्व भापेक्षिक [ मनुष्य-लोक की अपेक्षा 
वायु-लोक का चिरस्थायित्व मात्र ] हे, वायुःविज्ञान से केवल भपमृत्यु पर विजय-प्राप्ति का 
उल्लेख है, परम मृत्यु पर विजय नहीं, क्योंकि वहीं पर प्रकरणान्तरूप करण ( हेतु ) के द्वारा 
परमात्मा का अभिधान करके वाय्वादि के आतंत्व ( मृत या नश्वरत्व) का अभिधान 
किया गया है-"“अतोऽन्यदातंम्‌'' ( बृह्‌. उ. ३।४ ) । ऐसा कभी सम्भव नहीं कि आते ( मृत ) 
पदार्थं उपास्यमान ( अभ्यस्यमान ) होकर अमृत बन जाय ॥ ३९॥ 
विषय -“एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणा- 
भिनिष्पद्यते” ( छां. ५।१२।३ ) यहाँ ज्थोतिःशब्द विचारणीय है । | 
संशय--उक्त श्रुति-वाक्य में 'ज्योतिः' पद के द्वारा भौतिक तेज विवक्षित है ? अथवा 
पर ब्रह्म ? ह 
पूर्वपक्ष --जोति:शब्द भौतिक तेज में रूढ या मुख्य और ब्रह्म में गौण माना जाता 
है, अतः निरपेक्ष शब्दरूप श्रुति प्रमाण से भौतिक तेज और प्रकरण प्रमाण से ब्रह्म विवक्षित 
- प्रतीत होता. है । प्रकरण प्रमाण से श्रुति-प्रमाण प्रबल होता है, अत! पूर्वाधिकरण के समान 
-यहाँ श्रुति का संकोच सम्भव नहीं, प्रत्युत ब्रह्मरूप ज्योति क ग्रहण करने पर “उपसम्पद्य'- 
यहाँ पूर्वकालाथेक 'वत्वा' प्रत्यय बाधित हो जाता है, क्योंकि ब्रह्म ज्योति की प्राप्ति के 
अनन्तर अन्य कोई क्रिया होती ही नहीं, किन्तु आदित्यादि ज्योति ( अधिरादि मागे ) के 
हारा ब्रह्मलोकादि की प्राप्ति कै,भनन्त्र मुक्ति का लाभ होता है । कि 
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रीरादुर्क्रामत्ययेतेरेव रश्मिभि रुध्वंमाक्रमते’ (छा० ८।६।५ ) इति मुसुक्षोरादित्यप्राप्ति- 
रसिहिता । तस्माप्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःशब्दमिति । “ 

प॒व॑ प्राप्ते अमः- परमेच ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? दशनात्‌। तस्य हीह 
प्रकरणे वक्तव्यत्वेनाचुवृत्ति रंश्यते, य आत्माऽपहतपाप्मा’ ( छा० ८७१ ) इत्यपद्दत- 
पाप्मत्वादिगुणकस्यात्मनः प्रकरणादावन्वेष्ठव्यत्वेन विजिज्ञासितव्यत्वेन च प्रतिक्षा, 
नात्‌ । 'पतं त्वेव ते भूयो४चुव्याख्यास्यामि' (छा० ८।९।३) चाबुसंघानात्‌। 'अशरीर 
ME | 7. मामती 
तेजःपक्षेऽचिरादिमार्गेणोपपद्यते । आदित्यश्राचिराध्यपेक्षया परं ज्योतिर्भवतीति । तदुपसम्पद्य तस्य समोपे 
भूत्वा स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते, फार्यंब्रह्मलोकप्राप्ती क्रमेण मुच्यते । चरह्मज्योतिःपक्षे तु ब्रह्म भूत्वा का परा 
स्वरूपनिष्पत्तिः ? त च देहादिविविकतब्नह्मस्वरूपसाचात्कारो वृत्तिरूपोऽभिनिष्पत्तिः । सा हि ब्रहम भूयात्‌ 
प्राचीना न तु पराचीना । सेयमुपसम्पद्येति कतवाश्रृतेः पीडा । तस्मात्तिसुभिः श्रुतिभिः प्रकरणबाधनात्तेज 
एवात्र ज्योतिरिति प्राप्तम्‌ । एवं प्रापेडभिधीयते - &परमेव ब्रह्म ज्योनिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? दशनात्‌ । 
तस्य हीह प्रकरणे अनुवृत्तिदृंश्यते $ । यत्‌ खलु प्रतिज्ञायते यच्च मध्ये परामुइयते यच्चोपसंह्वियते 
स एवं प्रधानं प्रकरणार्थः । तदन्तःपातिनस्तु सर्वे तदनुगुणतया नेतव्याः । न तु श्रुत्यनुरोधमात्रेण 
प्रकरणादपक्र्टञ्य इति हि लोकस्थितिः । अन्यथोपांशुयाजवाबये आमितादोषोपक्रमे तत्प्रतिसमाघानोप- 
संहारे च तदन्तःपातिनो विष्णुरुपांशु यष्टव्य इत्यादयो विधिश्षुत्यनुरोधेत पृथग्‌ बिधायः प्रसज्मेरन्‌ । 
[याक 
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दूसरी बात यह भी है कि उक्त श्रुति में जो समुत्थान कहा गया है कि 'अस्मात्‌ 
शरीरात्‌ समुत्थाय', वह समुत्थान 'ज्योति' पद के द्वारा तेज का ग्रहण करने पर ही उपपन्न 
हो सकता है, क्योंकि वहाँ समुत्थान का अर्थ उद्गमन ही है, विवेक-विज्ञान नहीं । अर्चिरादि 
की अपेक्षा आदित्य को पर॑ ज्योति कहा जाता है, अतः जीव का सूकम शरीर इस स्थूल 
शरीर का त्याग कर आदित्य की उपसम्पत्ति प्राप्त अरता है, उसके पश्चात्‌ स्वरूपाभिनिष्पत्ति 
( ब्रह्मरूपतापत्ति ) होती है। किन्तु 'ज्योति' शब्द से ब्रह्म का ग्रहण करने पर तत्त्वज्ञानी 
का शरीर से समुत्यान न हो सकेगा, जैसा कि श्रुति कहती है--“न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति” 
( बृह. उ. ४४६ ) । इसी प्रकार “परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वरूपेणाभिनिष्पद्यते”--यह ज्योति, 
` रुपसम्पत्ति और स्वख्पाभिनिष्पत्ति का पौर्वापयंभाव भी संगत नहीं रह जाता, क्योकि 
ब्रह्मरूप ज्योति की उपसम्पत्ति भी स्वरूपाभिनिष्पत्ति ही है, अतः 'स्वरूपमभिनिष्पद्य स्वरूप- 
मभिनिष्पद्यते'-ऐसा व्यवहार संगत क्योकर होगा? देहादि से विविक्त ब्रह्मस्वरूप के 
वृत्त्यात्मक साक्षात्कार को अभिनिष्पत्ति नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह ब्रह्मरूपतापत्ति्प 
मुक्ति के पुवे क्षण में होती है, पश्चात्‌ नहीं । फलतः (१) ज्योतिः शब्द, (२) वत्वा प्रत्यय और 
(३) समुत्थान शब्द-इन तीन श्रुति प्रभाणों ( रूढ शब्दों ) के द्वारा प्रकरण प्रमाण का बाध 

करके भौतिक तेज ही ज्योति पद का अर्थ सिद्ध होता है। 
सिद्वान्त-“परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌” अर्थात्‌ परम ब्रह्म ही ज्योतिः शब्द के द्वारा 
EER क्योंकि इस प्रकरण में उसी की अनुवृत्ति का दर्शन होता है। जो प्रतिज्ञा या 
। के उपक्रम में चित, मध्य में परामृष्ट और उपसंहार में वणित होता है, वही प्रकरण 
का मुख्यार्थं माना जाता है और प्रकरण-पाती अन्य सभी पदार्थ उसी प्रधान के अनुसारी 
क ल जाते हैं, केवल श्रुति के अनुरोध पर प्रकरण से पृथक्‌ नहीं किए जाते- ऐसी 
यादा है । अन्यथा उपांशुयाज के प्रकरण में पठित “विष्णुरुपांशु यष्टव्यो$जामित्वाय, 


अजापतिस्पांशु यष्ट्योऽजा मिल, अघो, पफर्ाज्रजामित्वाय”--इन तीन वाभो 
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चाच सन्तं न प्रियाश्रिये स्पृशतः ( छा० ८१२१ ) इति चाशरीरताये ज्योतिःसम्पत्ते- 

रस्याभिघानात्‌ , ब्रह्ममावाच्चान्यत्राशरीरतानुपपत्तः, 'परं ज्योति”, 'स उत्तमः 
भामती 

तत्‌ किमिदानों तित्नः साह्नस्योपसदः कार्या द्वादशाहीनस्येति प्रफरणानुरोधात्‌ समुदायप्रसिद्धिबललब्ध- 

_ सहगणाभिधानं परित्यज्याहोनशब्वः कथमप्यवयवव्युत्पत्त्या साह्न॑ ज्योतिष्टोममभिघाय तत्रेव ढादशोपसत्ताँ 

विधत्ताम्‌ ? स हि कृत्त्रविधानान्न कुतश्चिदपि हीयते क्रतोरित्यहीन: शाक्यो वक्तुम्‌ । मेवम्‌, अवयव- 

प्रसिद्धेः समुदायप्रसिद्धिवंलोयसीति शरुत्या प्रकरणबाघनान्न द्वादञ्ञोपसत्तामद्दीनगुणयुक््ते ज्योतिष्टोमे 
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के हारा प्रतिपादित तीनों कमं उपांशुयाज से भिन्न मानने पड़ेंगे। [जैमिनि-दर्शनस्थ द्वितीय 
अध्याय के द्वितीय पाद का चोथा अधिकरण हूै-उपांशुयाजाधिकरण । शबरस्वामी ने विषय- 
वाक्य की आनुपूर्वी दिखाई है--'जामि वा एतद्यज्ञस्य क्रियते यदम्वश्चौ पुरोडाशावुपांशुयाज- 
मन्तरा यजति । विष्णुरुपांशु यष्टव्योऽजामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु यष्टव्योऽजामित्वाय, अग्नीषो- 
मावृपांशु यष्टव्यावजामित्वाय” । तैत्तिरीयसंहिता में यजति तक वाक्य मिलता है, विष्णुरुपांशु 
यष्टव्यः’? इत्यादि इस समय उपलब्ध नहीं । तथापि अजामित्वाय-पर्यन्त एकवाक्यता मान 
कर प्रायः सभी आचार्यो ने यही विचार प्रस्तूत किया है कि उपक्रम और उपसंहारादि में 
समनुगत पदार्थ को यदि झुख्यार्थं मान कर प्रकरणस्थ अन्यान्य पदार्थों को उसका अङ्ग नहीं 
माना जाता, तब उपांशुयाजःप्रकरण के उपक्रम ( आरम्भ ) में जो जामिता ( आलस्य या 
उबा देना ) दोष उठा कर उपसंहार में अजामित्वाय कह कर उसकी निवृत्ति बताई गई। 
उससे ऐसी एकवाक्यता पर्यवसित हो जाती है कि मध्यपाती उक्त तीनों वाक्य स्वतन्त्र कर्म 
के विधायक न होकर उपांशुयाज के अन्तरा-विधान की प्रशंसामात्र करते माने गए हैं ] । 
शङ्का-यदि एकवावयतापन्त प्रकरण का भङ्ग या बाध किसी प्रकार भी नहीं किया 
जा सकता, तब ज्योति्टोमनामक एंकाह कमं के प्रकरण में जो कहा गया है कि “तिस एव 
साह्नस्योपसदो द्वादशाहीनस्य” ( ते. सं. ६।२।५।१ ) । उपसत्‌ होमविशेष की संज्ञा दवै। 
“ज्योति्टोमादि एकाह कमं में तीन ही उपसत्‌ किए जाएँ और अहीन कमे में 'द्वादशः [ जिस 
सोमयाग में एक ही दिन सोम का भभिषव किया जाता है, उसे एकाह या साहू कहते हैं 
और जिसमें कई दिन सोमरस का अभिषव होता है, वह अहीन या अह्गेण कहलाता है। 
एकाह और अहीन शब्द अपने अपने उक्त अर्था में रूढ़ माने जाते हैं ] । यह प्रकरण ज्योति- 
ष्टोमरूप एकाह क्रतु का है, अतः इसके प्रकरण में पठित द्वादश उपसत्‌ भी इसी कमे में करने 
पड़ेंगे और 'अहीन' शब्द की अवयवार्थ को लेकर ज्योतिष्टोम-वाचकता भी मानी जा सकती 
है, जैसा कि शवरस्वामी ने कहा दवे-“भहीतब्देन ज्योतिष्टोमं वक्ष्यामः, कुतः? न होयते 
इत्यहीनः। दक्षिणया क्रतुकरणैर्वा फलेन वा न हीयते, तेन ज्योतिष्ठोमोष्हीनः” ( शाबर. 
पु, ८६३ ) । $, 
समाधान--भवयवार्थं की अपेक्षा खढाथ प्रबल माना जाता है। यद्यपि प्रकरण 
प्रमाण से द्वादश उपसत्‌ ज्योतिष्टोम में प्राप्त हैं, तथापि 'अहीन' शब्दरूप श्रुति प्रमाण के 
द्वारा प्रकरण का बाध हो जाता है. अतः उक्त वाक्य ज्योतिष्टोम में द्वादश उपसत्‌ का विधान 
नहीं कर सकता । इस प्रकरण से विच्छिन्न कर देने पर भी उक्त वाक्य अहीन या भहगंण 
कमो में भी द्वादश उपसत्‌ का विधान नहीं कर सकता, क्योंकि अन्य प्रकरण सें पठित वाक्य 
के द्वारा अन्य कमं में अङ्गों का विधान भ्यायोचित वहीं माना जाता । परिशेषत। “तिर! 
उपसद! कार्या-इस विधि की स्तुति में ही. "द्वादशाहीनस्य'-इस वाकय का तात्पय 
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च `` भामतो 
:शक्नोति विधातुम्‌ | नाप्यतो5पक्षष्ट: सन्नहर्गणस्य विधत्ते; परप्रकरणेऽभ्यधर्मविधेरन्यायत्वात्‌ । असम्बद्ध- 
पदव्यवायविच्छिस्तस्य प्रकरणस्य पुमरनुसन्धानक्लेशातु । तेगानपक्ृष्टेनेव ढावशाहीनस्येति वाक्ष्येत 
साल्वस्य तिल्न उपसवः कार्या इति विधि स्तोतुं द्वादशाहविहिता द्वादशोपसत्ता तत्प्रकृतित्वेन च सर्वाहीने 
प्राप्ता निवीतादिववनूधते । तस्मादहोनथुत्या प्रकरणबाधेशप न द्वादशाहोनस्थेति वाक्यस्य प्रकरणाद- 
पक्षों ज्योतिष्टोमप्रकरणाम्नातस्य । पुषाद्यनुभन्त्रणमन्त्रस्थ यहिलङ्गबलात्‌ प्रकरणबाधेनापकर्ष स्तदगत्या 
पौष्णादी च कर्मणि तस्पाथंवत्तादिह व्वपक्रृष्टस्याचिरादिपार्गोपदेशे फलस्थोपायमागंप्रतिपादकेशतिविशदे 
एष सम्प्रसाद इति वाकयस्याविशदेकदेशमात्रप्रतिपादकस्य निष्प्रयोतजत्वात्‌ । न च हादशाहोनस्ये तिवद्य- 
योक्तात्मध्यानसाधनानुष्ठानं स्तोतुमेष सम्प्रसाद इति वचनमचिरादिमागंमनुवदतीति युक्तम्‌ , स्तुति- 
लक्षणायां स्वाभिधेयसंसगंतात्पय॑परित्यागप्रसज़भात्‌ । द्वादशाहोनस्पेति तु वाक्ये स्वार्थसंसगंतार्पर्ये 
-प्रकरणविच्छेदस्य प्राप्तानुवादमात्रस्य चाप्रयोजनत्वमिति स्तुत्यर्थो लच्यते । न चेतद्दोषभयात्समुदायप्रसिद्धि- 
`मुझ्लङ्घ्यावयवप्रसिद्धिमुपाशरित्य साह्स्येव द्वादशोपसत्ता विधातुमहंति, न्ित्द्वावशस्वयोविकल्पप्रस- 
` ङ्गात्‌ । न च सत्यां गतो विकल्पो न्याय्यः। साह्वाहीनपदयोशच प्रकृतज्यो तिशेसाभिधायिनो रानर्थक्यप्रस- 
ङ्गात्‌ । प्रकरणादेव तववगतेः। इह तु स्वार्थसंसग्रंतात्पर्थे नोक्तदोषप्रसद्ध इति पौर्चापर्यपर्यालोचनया 
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पर्यवसित होता है । द्वादशाहरूप महीन क्म में द्वादश उपसत्‌ का विधान किया गया है, सभी 
अहीन कमा की द्वादशाह कमं प्रकृति है, अतः उसके विक्ृतिभूत सभी अहीन कर्मों में द्वादश 
'उपसत्‌ 'प्रकृतिवद्‌ विक्ृतिः कार्या'--इस अतिदेश वाक्य से ही प्राप्त हो जाते हैं, इस लिए भी 
ज्योतिष्टोम-प्रकरण-पठित वाकय के द्वारा द्वादश उपसदों का विधान वहाँ अपेक्षित ही नहीं, 
अतः इसको प्रकरण से अपकषं ( विच्छेद ) भी अनावश्यक है । ज्योतिष्टोम के प्रकरण में 
पठित पुषानुमन्त्रण मन्त्रों का उत्कर्षं जो लिङ्ग प्रमाण से प्रकरण का बाध करके किया जाता 
है, वह भगतिक-गति है. पुषदेवताक कर्मों में उसकी आवश्यकता और सार्थकता भी है। 
“एष सम्भ्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय”--इस वाकय का यहाँ से विच्छेद करके अविरादि 
मार्ग-प्रतिपादक प्रकरण में उन्नयन सम्भव नहीं, क्योंकि अविरादि का “तेऽनिषमेवाभि- 
सम्भवन्ति-इत्यादि डपदेश जैसा विशद (स्पष्ट ) है, वैसा “एष सम्प्रसादः”-यह नहीं, 
क्योंकि यहाँ तो उस मार्ग के तेजोरूप एकदेश का ही ग्रहण किया गया है, जिसका कोई 
विशेष प्रयोजन नहीं । 
जैसे “द्वादशाहीनस्य”--यह वाक्य तीन उपसदों के विधान की स्तुति है, वैसे ही 
आत्मध्यान-भावना की स्तुति करने के लिए “एष सम्प्रसादः” इसका उपयोग भी नहीं किया 
जा सकता, क्योंकि वैसा करने पर इस वाक्य को अपने स्वार्थ का सर्वथा त्याग करना पड़ेगा । 
द्ादशाही तस्प”--इस वाक्य का अन्यत्र उन्नयन करने पर हादशाह-पठित वाक्य के द्वारा 
विहित द्वादशोपसत्ता का अनुवादमात्र करना होगा, जो कि निष्प्रयोजन और निरर्थक मात्र 
है, अतः उसमें स्तुतिपरता अगत्या मानी जाती है । ज्योतिष्टोमगत उपसद्‌ होमों में ही त्रित्व 
भौर द्वादशत्व-दोनों का विधान करने पर विकल्प प्राप्त होता है, जो कि मार्गान्तर के 
सम्भब होने पर उचित नहीं माना जाता। फिर भी त्रित्व और द्वादशत्व--दोनों का विधात 
करने पर ज्योतिष्टोम के वाचक 'साल्ल' और 'भहीन”-दोनों पद निरथंक हो जाते हैं, बयों कि 
केवल प्रकरण के बल पर भी दोनों धमं प्राप्त हो जाते हैं किन्तु प्रकृत में “ज्योतिः? पद का 
ब्रह्मज्योति में तात्पर्य मान लेने. पर आनर्थक््य प्रसक्त नहीं होता, पौर्वापय की विचारणा से 
सहत प्रकरण प्रमाण के द्वारा पुवेकालतारूप अर्थ में रूढ 'वत्वा] प्रत्यय का परित्याग करके 
त्रह्मज्योति ही ज्योतिपदास्पद निर्णीत होती हैं ।..... ००७०० 
a Vrdt Shastri Collection. 
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आकाशशब्द ब्रह्म ] ०५हिन्दीसिहितंमामितीसरलितिम्‌” Kosha 


पुरुष” ( छा० ८।१२।३ ) इति च चिशेषणा 
नासावात्यन्तिको मोक्षो गर 
स्त इति वक्ष्यामः ॥ ४०॥ 


४४७ 


शेषणात्‌ । यत्तक्त मुसुक्षोरादित्यप्राततिरमिदितेति । 
युत्तान्तसवन्धात्‌ । न ह्यात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्कान्ती 


name -- B— 
( १२ अर्थोन्तरत्वब्यपदेशाधिकरणम्‌ । पू० ४१ ) 
आकाश्चोऽयोन्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 
आकाशी चे नाम नामरूपयोनिवेहिता ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म तदस॒त स आत्मा! 
( छा० ८।१४।१ ) इति श्रयते । तत्किमाकाशशब्दं परं ब्रह्म, किवा प्रसिद्धमेच भूताका- 


भामिंती 
भ्रकरणानुरोधाद्रूढिमपि पूर्वकालताभपि परित्यञ्य प्रकरणानुगुण्येन ज्योतिः परं ब्रह्म प्रतीयते । यत्‌ तुक्त 
मुमुक्षोरादित्यप्रापिरमिहितेति, नासावात्यन्तिको मोक्षः, किन्तु कायंब्रह्मलोकप्राप्त: । न च क्रममुषत्य- 
भिप्रायं स्वेन रूपेणाभिनिऽपद्यत इति वचनं, नह्येत्‌ प्रफरणोक्तन्रह्मतत्वविदृषो गत्युत्क्रान्ती स्तः । तथा 
च श्रुतिः--“न तस्मात्‌ प्राणा उत्क्रामःत अत्रेव सयवनीयन्ते’ इति । न च तदृद्वारेण क्रममुक्तिः । अचिरा- 
, दिमार्गेस्य हि का यंज्रह्मलोक प्रापकत्वं न तु ब्रह्मभूयहेतुभावः, जीवस्य तु निरुपाधिनित्यगुढबुढबहाभाव- 
साक्षात्कारहेतुके मोक्षे कृतर्भाचरादिमार्गेण कायंब्रह्मलोकप्राप्त्या ? अत्रापि ब्रह्मविदस्तदुपपत्तेः । तस्मान्न 
ज्योनिरादित्यमुपसम्पद्य सम्प्रसादस्य जीवस्य स्वेन रूपेण पारमार्थिकेन ब्रह्मणाऽभिनिष्पत्तिराज्ञसीति 
चतेरत्रापि लेशः । झपि च परं उवोतिः स उत्तमः पुरुष इतीहेबोप रिष्टाद्विशेषणात्तेजसो व्यावस्यंतुरुष- 
विषयत्वेनावस्थापनाउज्यो तिष्पदस्य परमेव ब्रह्म ज्योतिः न तु तेज इति सिद्वम्‌ ॥ ४० ॥ 


OO — ee 


भामती=व्याख्या “पक 
भाष्य में जो कहा गया है कि “अथ यत्रैतस्माच्छरीरादुत्करामति, अथेतेरेव रश्मिभिः 


रूध्वंमाक्रमते” ( छां, ५।६।५) इति मुपुक्षोरादित्यप्राप्तिरभिहिता” । वह अत्यन्तिक मोक्ष - 


नहीं, अपितु हिरण्यगर्भे-लोक-प्राप्तिमात्र है। प्रकृत वाक्य का अभिप्राय क्रम-मुक्ति में नहीं 


माना जा सकता, क्योंकि 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यतेः-इस वाक्य का स्वारस्य क्रम-मुक्ति में. 


सम्भव नहीं । प्राकरणिक ब्रह्मतत्त्व के वेत्ता पुरुष की न शरीर से उत्क्रान्ति होती है और न 


लोकान्तर में गति, वर्योंकि श्रुति स्पष्ठ कहती है--“न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति अत्रैव समवंन्ी-. 


यन्ते” ( बृह्‌, उ. ४४६ ) । अचिरादि मार्ग के द्वारा क्रम-सुक्ति होती है- ऐसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि अर्चिरादि मागं केवल हिरण्यगभ के लोक का ही प्रापक होता है, ब्रह्मरूपतापत्ति 


का जनक नहीं होता । जीव को तो नित्य, शुद्ध, बुद्ध ब्रह्म तत्त्व का साक्षात्कार कर लेने पर. 
अचिराद मागे से कार्य ब्रह्म-लोकःप्राप्ति की क्या आवश्यकता ? ब्रह्म-साक्षात्कार से ही परम 


मोक्ष की प्राप्ति हो जाती है । कायं ब्रह्म के लोक में भी ब्रह्मवेत्त। ही मुक्त होता है । फलतः 
'आदित्यरूप ज्योति को प्राप्त होकर यह सम्प्रसाद ( जीव ) ब्रह्मरूपेण अभिनिष्पच्त होता 
है'--ऐसा मानना समुचित नहीं, क्योंकि वहाँ भी श्रुति की अनुपपन्तता बनी ही हैं। दूसरी 


बात यह भी है कि 'परं ज्योति”, 'स उत्तमः पुरुषः--ऐसे विशेषणों के द्वारा भौतिक ज्योति 


की व्यावृत्ति करके ब्रह्म ज्योति का ही निरूपण आगे किया जा रहा है, अतः यहाँ पर ब्रह्म 
ही विवक्षित ज्योति है, भौतिक तेज नहीं ॥ ४०॥ टा 


तो नाता जी 


विषय--“आकाशो वै नाम नामरूपयोनिवहिता, ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म तदमृतं स 


आत्मा” ( छां. ५१४१ ) इस श्रुति में 'भाकाश' शब्द विचारणीय है । 
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शमिति विचारे भूतपरिश्रहो युक्त; आकाशशब्दस्य तस्मिन्रूढत्वात्‌ » नामरूपनिचह- 
णस्य चावकाशदानद्वारेण तस्मिन्योजयितुं शक्यत्वात्‌ , खष्टृत्वा्दश्च स्पष्टस्य ब्रह्म 
लिङ्गस्याश्रवणादिति | एवं प्राप्त इदमुच्यत -परमेउ ब्रह्महाकाशशब्दं भवितुमहेति । 
कस्मात्‌ ? अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । ते यदत्तरा तद्‌ ब्रह्म' इति हि नामरूपाभ्याम- 
थीन्तरभूतमाकाशं व्यपदिशति। न च ब्रह्मणो उन्यन्ञामरूपाभ्यामथान्तर संभवति, ` 
सर्व॑स्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव व्याकतत्वात्‌ । नामरूपयोरपि निवेहणं 
निरङ्कुशं न ब्रह्मणो ऽन्यत्र संभवति, _'अनेन जीवेनात्मनालुप्रविइय नामरूपे व्याकर- 
भामती 

यद्यप्याकावास्तल्लिङ्गादित्यत्र ब्रह्मालिङ्गदशंनादाकाशः परमात्मेति व्युत्पादितं, तथापि तद्वदत्र 
परमात्मलिजदर्शनाभावान्नाम हूपनिर्वहणस्य भूताकाशेऽप्यवकाशदानेनोपपत्तेरकस्माच्च रूढिपरित्यागस्या- 
योगात्‌ । नामरूपे अन्तरा ब्रह्मेति च नाकारस्य नामरूपयोनिवं हितुरम्तरालत्वमाहापि तु ब्रह्मणस्तेन 
भूताकाशों नामरूपयोनिवं हिता । ब्रह्म चेतयोरन्तरालं मध्यं सारमिति याबत्‌ । न तु निर्वोढेव ब्रह्म अन्त- 
रालं वा निर्वोढु । तस्मात््रधिद्धेभूताकाशमेवाकाशो न तु ब्रह्मोति प्राप्तम्‌ । एवं प्राप्त उच्यते --&परमेवा- 
काशं ब्रह्म कस्मात्‌ ? अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ & । नामरूपमात्रनिर्वाहकसिहाकाशमुच्यते । भूता- 
काशब्व विकारत्वेत नामख्पान्त:पाति सत्‌ कथमात्मानसुदहेत्‌ । न हि सुशिक्षितोऽपि विज्ञानी स्वेन - 
स्कम्धेनास्मानं वोढ्मुत्सहते । न च नामरूपश्रुतिरविज्ञेवतः प्रवृत्ता भूताकाशबजं नामरूपान्तरे सङ्कोचयितं 
सति सम्भवे युज्यते, न च निर्वाहकत्वं निरङ्कुशमवगतं ब्रह्म लिङ्गं कधञ्चित्‌ क्लेशेन परतन्त्रे नेतुमु- 


भामती-व्याख्या 

संशय- उक्त श्रुति में पठित 'आकाश' शब्द भूताकाश का बोधक है? अथवा 
ब्रह्म का ? 
र पूर्वपक्ष यदपि “आकाशस्तल्लिङ्गात्‌” ( ब्र. सू. १।१।२२ ) इस सूत्र में यह निर्णय 
दे दिया गया है कि उक्त श्रुति में ब्रह्म के संकीतित लिङ्गो ( घमों ) के आधार पर 'आकाश' 
शब्द परमात्मा का बोधक हे । तथापि यहाँ वेसा ब्रह्म-लिङ्ग-उशेन न होने के कारण 'भाकाश' 
शब्द ब्रह्म का गमक नहीं हो सकता। नाम और रूपात्मक प्रपञ्च का निर्वहण भूताकाश में 
भी सभ्भव है, क्योंकि वह समस्त प्रपञ्च को रहने के लिए अवकाश प्रदान करता है। 
आकाश” पद भूताकाश में रूढ़ है, रूढि अर्थ का अकस्मात्‌ ( विना किसी कारण फे) 
परित्याग उचित नहीं। 'नामरूप अन्तरा ब्रह्म'--इन शब्दों के द्वारा नाम-रूप के निर्वाहक 
आकाश की अन्तरालता विवक्षित नहीं, अपितु ब्रह्म की, अर्थात्‌ नाम-रूप का निर्वहिता तो 
आकाश ही है, ब्रह्म नाम ओर रूप के अन्तराल ( मध्य ) में अवस्थित सारभूत वस्तु है। 
आकाशरूप निर्वोढा निवंहिता ब्रह्म नहीं भौर अन्तरालभ्रूत जो ब्रह्म है, वह नाम-रूप का 
निहिता नहीं । अतः लोक-प्रसिद्धि और रूढि अर्थ के अनुसार 'आकाश' शब्द भूताकाश का 
ही वोधक है, ब्रह्म का नहीं । 

सिद्धान्त-'आकाश' शब्द से यहाँ ब्रह्म ही विवक्षित है, क्योंकि “अर्थास्तरत्वादि- 
व्यपदेशात्‌” अर्थात्‌ नामरूपात्मक समग्र प्रपश्च की निर्वाहक वस्तु को 'आकाश? शब्द कहता 
है। भूताकाश तो स्वयं विकाररूप होने के कारण नाम-रूप का अन्तः पाती है, अतः वह 
अपना निर्वाहक क्योंकर होगा ? कितना भी कुशल नट हो वह कभी अपने कन्धे पर अपने 
आप को बिग नहीं सकता । 'नामरूप' शब्द सामान्यत! समस्त 'प्रपंच का बोघक है, आकाशेतर 
प्रप्व में संकुचित नहीं किया जा सकता । जगत्‌-निर्वाहकत्व एक ऐसा धमं है, जो ब्रह्म का ही 
लिङ्ग ( घमं ) है, उसे खींच-खाँच कर भी प श्रित आकाश में घटाना सम्भव नहीं । 


(७-0. Prof. Satya et has 
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चाणि' ( छा० ६।३।२ ) इत्यादिबहाकतृकत्वथवणा | 

त्‌। नजर .जीवस्यापि प्रत्यक्षं नाम” 
रूपचिषयं निर्वोढुत्वमस्ति बाढमस्ति, अभेदर्त्विह, विचक्षितः। नामरूपनिवँद्णा- 
भिधानादेच च स्रष्टत्वादि ब्रह्मलिङ्गमभिदितं भचति । 'तद्‌ ब्रह्म तद्खुतं स ` आत्मा” 


( छा० ०१४ ) इति च त्रह्मचादस्य लिज्ञानि। 'आकाशस्तल्लङ्गात्ः ( न्नः १।१।२२ ) 
इत्यस्यचाय प्रपञ्चः ॥ ४१ ॥ 


पतन टल 
( सुपुप्त्युत्क्रन्त्यधिकरणम्‌ । छू० ४२-४३ ) 
सुपुप्त्युत्क्रान्त्योर्भदेन ॥ ४२ ॥ 
. व्यपदेशादित्यचुवतंत । बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके 'कतम आत्मेति योऽयं 
चश्चानमय; प्राणेषु हृयन्तज्योतिः पुरुषः ( बृ० ४।३।७ ) इत्युपक्रम्य भूयानात्मविषयः 


प्रपश्चः कृतः । तत्कि संसारिस्वरूपमात्रान्वाख्यानपरं वाक्यम्‌ , उतासंसारिस्वरूप- 


भामती 
चितम्‌ । अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणीति च तत्त्रष्ट्त्वमतिस्पष्ट ब्रह्मरूपतया च 
जीवस्य व्याकत्तृत्वे ब्रह्मण एव व्याकत्तृत्वमुक्तम्‌ । एवं च निवं हितुरेवान्तरालतोपपत्तेरस्यो निवं हिताऽ- 
न्यव्वान्तरालमित्यर्थमेवकदपनापि न युक्ता। तथा च ते नामखछ्पे यदाकाञमन्तरेऽत्ययमर्थान्तरश्यपदेश 
उपपन्नो भवत्याकाशस्य । तस्मादर्थान्तरव्यपदेशात्तया । तद्‌ ब्रह्म तदमुतमिति व्यपदेशाद्‌ ब्रह्मेवाकाश- 
शमिति सिद्धम्‌ ॥ ४१॥ ९ 
EID 
आदिमध्यावसानेषु संसारिप्रतिपादनात्‌ । 
तत्परे ग्रन्यसन्वभें सबं तत्रेव योज्थते ॥ 
संसाग्थंव तावदात्माऽहङ्ारास्पदं प्राणादिपरीत। सवंजनसिद्ध।। तभेव च योऽय विज्ञानमय: 
प्राणेष्वित्यादिश्रतिसन्दर्भ आदिमध्यावसानेऽबामुशतीति तदनुवादपरो भवितुमहंति । एवं च संसार्य्यात्मेव 
_कञ्चिदपेष्य महान्‌, संसारस्य चानादित्वेनानादित्वादन उच्यते, न तु तदतिरिक्तः कश्चिदत्र नित्य- 
भामती-व्याख्या 
दुसरी बात यह भी है कि “अनेन जीवेनातमनातुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि” 
( छां. ६३१२ ) इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित नामरूपात्मक प्रपः का स्ष्ट्त्व ब्रह्म का ही 
लिङ्ग प्रतीत होता है, क्योंकि ब्रह्मरूप जीव में नाम-रूप का व्याकतृंत्व कहा गया, वह वस्तुतः 
ब्रह्म में ही है । इस प्रकार नाम-रूप के निर्वाहक ब्रह्म में ही जब अन्तराछता सम्भव हो 
जाती है, तब निर्वाहक अन्य और अन्तराल अन्य हो-ऐसा मानना युक्तियुक्त नहीं। इस 
प्रकार आत्मस्कन्धरूढता-म्याय भी प्रसक्त नहीं होता, क्योंकि नाम-रूपात्मक प्रपञ्च का 
निर्वाहक जो ब्रह्माकाश है, वह उससे भिन्न है। अर्थान्तर-व्यपदेश के समान ही “तद्‌ ब्रह्म 
तदमृतम्‌'--ऐसा व्यपदेश भी ब्रह्म का ही गमक है ॥ ४१॥ 
- ॥९७७९००-- ; 
चिषय--“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृ्यन्त््योतिः पुरुषः” ( बृह्‌. उ. ४३॥७) इस 
श्रति का 'विज्ञानमय' शब्द विचारणीय है । - » 
` संशय-उत्त श्रुति में 'विज्ञानमय” शब्द जीव का बोधक है ? अथवा ब्रह्म का ? 
- पचपक्ष— 
के आदिमध्यावसानेषु संसारिप्रतिपादनात्‌ । 
तत्परे ग्रन्थसन्दर्भ सर्वं तत्रैव योज्यते ॥ 
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प्रतिपादनपरमिति संशयः । कि तावत्याक्षम्‌ £ संसारिस्वरूपमात्रविषयमेवेति । 
कुतः ? उपक्रमोपसंद्दराभ्याम्‌। उषक्रमे 'बो्यं विज्ञानमयः प्राणेषु’ इति शारीर- 
लिङ्गात्‌। उपसंहारे च 'स चा पष महानज योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ ( दु० ४४२९) 
इति तद्परित्यागात्‌, मध्येऽपि चुद्ान्ता्यवस्थोषन्यासेन तस्येव, पपञ्चनादिति । 

पच प्राप्त ब्रमः, - परमेश्वरो पदेशपरमेवेदं वाक्यं न शारीरमातरान्वाख्यानपरम्‌। 
कस्मात्‌ ? सुषुत्तावुत्कान्तो च शरीराद्भदेन परमेश्वरस्य व्यपदेशात्‌ खुषुप्तो तावत्‌ 
"अयं पुरुषः प्राशनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्यं किचन घेद्‌ नान्तरम्‌ः ( बू० ४३२९ ) 
इति शारीराद्भेदेन परमेश्वरं व्यपदिशति । तत्र पुरुषः शारीरः स्यात्तस्य चेदितृत्बात्‌ । 


भामती 
- शुद्धवुद्धमुक्तस्वभावः प्रतिपाद्यः । यत्त सपुप्प्युत्कान््यो: प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्त इति सेदं भन्यसे, नासो 
सेदः, किन्तवयमात्मशब्द; स्वभाववचनस्तेन सुषुध्त्युत्करान्त्यवस्थायां बिश्ञेषदिषया मावात्संपिण्डितप्रज्ञेन 
प्राजेनात्मना स्वभावेन परिष्वक्तो न किञ्चिदददेत्यमेदेऽपि भेदवडुपचारेण योजनोयम्‌ । यथाहुः प्राज्ञः 
संपिण्डितप्रज्ञ इति । पत्यादयश्च शब्दाः कार्यकरणसङ्कातात्मकस्य जगतो जीवकर्माजिततया त-द्भोग्यतया 
च योजनीयाः तस्मात्संसाय्येंवानूद्ते न तु परमात्मा प्रतिपाद्यत इति प्रापम्‌ । 

एवं प्राप्त उच्यते 'सुषप्स्युत्क्रान्त्योभेंदेन! व्यपदेशादित्यनुवत्तते। अयमभिसन्धिः ¬ कि संसारिणोऽ- 
न्यः परमात्मा नास्ति, तस्मात्‌ संसार्य्यात्मपरं योऽयं विज्ञानमयः प्राणेष्विति वाक्यम्‌ ? आहोस्विदिह संसा- 
रिग्यतिरेकेण परमात्मनोऽसङ्धीत्तनात्संसारिणश्रादिमध्यावसानेष्वमरशारंसार्यात्मिप रं १ न तावस्संसाय्यंतिः 


भामती =व्याख्या 

आरम्भ में पठित "विज्ञानमय? शब्द, मध्य में स्वप्नावस्था का वर्णन एवं महानज: 
का निर्देश--यह सब कुछ जीब में ही घटता है, क्योंकि संसारी आत्मा ही अहङ्कारास्पद भौर! 
प्राणादि से युक्त लोकःप्रसिद्ध है । “योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु”--यह्‌ वाक्य उसी संसारी काः 
अनुवादमात्र करता है । वही संसारी आत्मा जड़वगं की अपेक्षा महान्‌ एवं संसार के अनादि 
होने के कारण जीवात्मा भी अनादि और अज है, उससे भिन्न कोई नित्य, शुद्ध, बुद्ध और 
मुक्तस्वरूप तत्त्व यहाँ प्रतिपाद्य नहीं हो सकता । यह जो सुषुप्ति और उत्क्रान्ति अवस्था में 
प्राज्ञात्मा पक सम्परिष्वक्त ( युक्त ) कहा गया है, वह उससे भिन्न माना जाता है, वह उचित 
नहीं, क्योंकि वहाँ आत्मा? शब्द स्वभाव का वाचक हे । इस प्रकार सषप्ति और उत्क्रान्ति 
की अवस्था में विशेष विषय न रहने के कारण यह जीव घनी भूत प्रज्ञावाले आत्मा 
( स्वभाव ) से युक्त अत एव किच्चिज्ज्ञ होता है । जीव भोर उसके स्वभाव का भेद न होने 
पर भी भेद-जैसा औपचारिक व्यवहार हो जाता है, जैसा कि कहा गया है-- प्राज्ञ: 
सम्पिण्डितप्रज्ञ” । पत्यादि शब्द भी कार्यकारण-संघातात्मक संसारी में ही घट जाते हैं, 
gi जीव के कर्मो-द्वारा अजित होने के कारण जगत्‌ जीव का भोग्य और जीव उसका 
पति या भोक्ता होता है। फलतः उक्त वाक्य के द्वारा संसारी आत्मा का ही अनुवाद किया 
ज्ञाता है, परमात्मा का प्रतिपादन नहीं । 


oN से 'व्यपदेशात्‌’ पद की अनुवृत्ति करके “सुषुल्प्युत्कास्त्योभेदेन 
परमात्मा नहीं है, जिससे त ग "होता हैं। आशय यह है कि क्या संसारी से भिन्न 
जाता है,? अथवा यहाँ ( प्रकृत में योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु”--यह वाक्य जीवपरक माना 
ही उपक्रम, अभ कत में परमात्मा का संकीतेन न होने एवं संसारी आत्मा का 

१ अभ्यास और उपसंहार में उल्लेख होने के कारण उक्त वाक्य संसारी आत्मा 
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बाह्याभ्यन्तरवेदनभ़सक् सति तत्प्रतिषेधसंभवात्‌ । प्राञ्चः परमेश्वरः, सर्वेश्वत्वछक्षणया 
प्रज्ञया नित्यमचियोगात्‌। तथो्करान्तावपि 'अयं शारीर आत्मा प्राशेनास्मनान्धारुढ 
उत्सजन्याति? ( ३० ४।३।३५ ) इति जोवाद्धदेन परमेश्वरं व्यपदिशति । तत्रापि 
शारीरो जीवः स्यात्‌ , शारीरस्वामित्वात्‌ प्राञ्चस्तु स पच परमेश्वरः। तस्मात्‌ सुषु- 
प्त्युत्कान्त्योभेंदेन व्यपदे शात्परमेश्वर पवात्र विवक्षित इति गम्यते । यदुक्तमाद्यन्तम- 
ध्येषु शारीरळिङ्गात्तर्परत्वमस्य वाक्यस्येति। अत्र ब्रमः उपक्रमे तावत्‌ 'योऽयं 
विज्ञानमयः प्राणेषु इति न संसारिस्वरूपं विवक्षितं किं तदि ? अनद्य संसारिस्त्ररुं 
परेण ब्रह्मणाऽस्येकतां विवक्षति । यतो 'ध्यायतीव लेळायतीच' इत्येवमाचयत्तरग्रन्थ- 
प्रबृत्ति; संसारिघर्मनिराकरणपरा लक्ष्यते। तथोपसंददारेऽपि यथोपक्रममेवोपसं- 
हंरति-स चा एष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु? इति | योऽयं विज्ञानमय 
प्राणेषु संसारी लक्ष्यते स बा एष महानज आत्मा परमेश्वर एवास्माभिः प्रतिपादित 
इत्यर्थः। यस्तु मध्ये बुद्धान्ताद्यचस्थोपन्यासात्संसारिस्वरूर्षांचचक्षां मन्यते, ख 

भामती - 
रिक्तस्य तस्याभावः तःप्रतिपादका हि तश आगमा ईक्षतेर्नाशग्दं गतिसामाच्यादित्यादिभिः सुत्नसन्वभेर्पपा- 
दिताः। न चात्रापि संसाव्यंतिरिक्परमास्मसद्धीत्तंनाभावः, सुषुप्त्युत्छार्व्योस्तत्सङ्धीत्तनात्‌ । न च 
प्राज्ञस्य परमात्मनो जीवाद्धेदेन सद्धीत्तंनं सति सम्भवे राहोः शिर इतिवदोपचारिक युक्तम्‌। न च 
प्राज्ञशब्दः प्रज्ञाप्रकषंज्ञालिनि निरूढवुत्तिः कथञ्चिदज्ञविषयो व्याख्यातुमुचितः। न च प्रत्ञाप्रकर्षो- 
ऽसङ्कुचदवृत्तिबिदितसमस्तवेदितव्यात्सवंविदोऽन्यत्र सम्भवति । न चेत्यम्भूतो जीवात्मा, तस्मात्‌ सुबुष्त्यु- 
स्करा््योभेंदेन जीवात्‌ प्राज्ञस्य परमात्मनो व्यपदेझाद्योऽयं विज्ञानमय इत्यादिना जीवात्मानं लोकसिद्ध- 
सनूद्य तस्य परमात्मभावोऽनधिगतः प्रतिपाद्यते। न च जीवात्मानुवादमात्रपराण्येतानि वर्चात। 
अनघिगतार्थावबोधपरं हि शाब्दं प्रसाणं न स्वनुवादमात्रनिष्ठं भवितुमर्हति । अत एव च॑ संसारिणः 
परमारमभावविधानायादिमध्यावसानेष्बनुवाद्यतयाऽबमशें उपपद्यते । एवं च महत्त्वं चाजत्वं च सर्व- 
गतस्य नित्यस्यात्मतः सम्भवात्नापेक्षिकं कल्पयिष्यते । यस्तु मध्ये डुद्धान्ताद्मवस्योपन्यासादिति नानेनाव- 


भामती-व्यार्या Ye 
का बोधक माना जाता है? प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योंकि जीव से भिन्न परमात्मा के 
प्रतिपादक सैकड़ों श्रुति वाक्य हैं, जिनका उपपादन ' 'ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” (ब्र. सू. १११५ ), 
-पातिसामान्यात” ( ब्र. सू. १॥१॥१० ) इत्यादि सूत्रों में किया गया हे. । यहाँ ( प्रहृत में.) 
भी संसारी से अतिरिक्त परमात्मा के उल्लेख का अभाव नहीं, क्योंकि सुषुप्ति और उस्क्रान्ति 
में उसी का उल्लेख किया गया है । जब कि जीव से वस्तुतः भिन्न परमात्मा का प्राज्ञरूप से 
निरूपण हो सकता दै, तब 'राहो! शिरः के समान कथित अभेद में भेदोपचार को क्या 
आवश्यकता ? “प्राज्ञ' शब्द का रूढ़ अथं है --प्रकृष्ट ज्ञानवानु, वैसा परमेश्घर ही है, जीव 
नहीं, क्योंकि जीव में सर्वेज्ञता नहीं अल्पज्ञता या अपकुष्ट ज्ञान है । ततः जीव के लिए श्राज्ञ' 
शब्द का प्रयोग करना उचित नहीं । फलतः “योऽयं विज्ञानमय: '--इस वाक्‍य के द्वारा 
लोकःप्रसिद्ध जीव का अनुवाद करके सुषुप्ति ओर उत्क्रान्ति में सममुस्यूत भ्ाज्ञरूपता 
( परमात्मरूपता ) का विधान किया जाता है, क्योंकि जीव की ब्रह्मख्पता 20) किसी 
प्रमाण से अधिगत नहीं । आगम प्रमाण को प्रामाण्य अनधिगताथं को बोघकता में हो निहित 
है, केवल अतुवादपरता में शास्त्रों की सार्थकता नहीं हो सकती । परमात्मरूपता का विधान 
करने के लिए ही प्रकरण के आदि, मव्य और अन्त में जीव का अतुवाद किया जाना अत्यन्त | 
उचित और उपपन्न है । महान अजः "ऐसा जो जीव के लिए व्यवहार किया गया दै, वह 
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प्राचीमपि दिशं प्रस्थापितः प्रतीचीमपि दिशं प्रतिष्ठेत । यतो न वुडान्ताथवस्थोपन्यासे- 
नावस्थावत्त्व संसारित्वं वा विवक्षति, कि तहि ? अवस्थारहितत्वमसंसारित्वं च । 
कथमेतदवगम्यते ? यत्‌ अत ऊध्वे विमोक्षायेच त्रि इति पदे पदे च्छति । यच्च 
'अनन्वागतस्तेन भवत्यसङ्गो ह्ययं पुरुषः ( बृ० ४।३।१४,१५ ) इति पदे पदे प्रतिवक्ति। 
“अनन्वागतं पुण्येनानन्बागतं पापेन तीणों हि तदा सर्वान्‌ शोकान्टृदयस्य भवति’ ( बु० 
४३२२) इति च । तस्मादसंसारिस्वरूपप्रति पादनपरमेचेत द्वाक्य मित्यचगन्त- 


व्यम्‌ ॥ ४२॥ 
पत्यादिशब्देभ्य। ॥ ४३ ॥ 

इतश्चासंसारिस्बरूपप्रतिपाद्नपरमेवेतद्वाक्यमित्यवगन्तव्यम्‌ । यदस्मिन्वाकये 
पत्यादयः शब्दा असंसारिस्त्ररूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वभावप्रतिषेधनाश्च भवन्ति । 
“सर्वस्य वशी सर्वस्येशानः सर्वस्याधिपतिः इत्येवंजातीयका असंसारिस्वभावप्रति- 
पादनपराः 'स न साधुना कमंणा भूयान्नो पवासाधुना कनीयान? इत्येवंजातीयकाः 

भामती 

स्यावर्वं विबचयते । अपि त्बवस्थानामुपजनापायधर्मकर्वेन तदतिरिक्तमवस्थारहितं पर मात्मानं विवक्षति 
& उपरितनवाकयसन्दर्भालोचनाद्‌ इति& ॥ ४२॥ 

& सवंस्य वशी & वशः सामथ्यं सर्व॑स्य जगतः प्रभवत्ययम्‌, व्युहावस्थानसमर्थं इति । अत एव 
सबंध्येश्ञानः साम्येन ह्ययमुक्तेन सवंस्येष्टे तदिच्छानुविधानाज्जगतः । अत एव सवंस्याधिपतिः सवंस्य 
लियन्ताऽन्तर्यामीति याबत्‌ । किञ्च स एवम्भूतो हृद्यन्तर्ज्या ति: पुरुषो विज्ञानमयो न साधुना फर्मेणा 
भूयानुत्कृष्टो भवतोत्येवमाद्याः श्रुतयोऽसंसारिणं परमात्मानमेव ध्रतिपादयन्ति। तस्माउजीवात्मानं मानान्त- 


द भामती-व्याख्या 

भी उस परमात्मरूपता का ही उपोद्बलक है। “यस्तु मध्ये बुद्धान्ताद्यवस्थोपस्यासात्‌”- 
इत्यादि भाष्य का भाशय यह है कि उक्त प्रकरण के मध्य में जो “एवमेवायं पुरुष एतावु- 
भावनुसंचरति स्वप्नान्तं च बुद्धान्तं. च” ( वृहू. उ० ४।३।१८ ) इस प्रकार स्वप्न और बुद्ध 
( जाग्रत ) अवस्था का उल्लेख किया गया है, उस से अवस्थावत्ता का प्रतिपादन विवक्षित 
नहीं, अपि तु जैवी अवस्थाओं की उत्पत्ति-विनाशरूपता के द्वारा जीव से भिन्न अवस्था-रहित 
परमात्मा विवक्षित है, क्योंकि ' अनन्वागतं पुण्येनानन्वागतम्‌ ( बृह उ० ४३१३ ) इत्यादि 
उत्तरभावी वाक्यसन्दर्भ की आलोचना से वैसा ही सिद्ध होता है ॥ ४२॥ 

“सर्वस्य वशी, सवंस्येशानः, सवंस्याधिपतिः” ( वृह० उ० ४।४।२२ ) इत्यादि वाक्यों 
के घटकीभूत अघिपति'- इत्यादि शब्दों के द्वारा भी परमात्मा के प्रतिपादन में तात्पर्य 
पयंवर्धित होता है । 'सबंस्य वशी” यहाँ 'वश' शब्द का अर्थ है--सामथ्यं । वह ईश्वर समस्त 
विश्व का प्रभु है, इस जगत्‌ के ब्युहुनु ( विभाजन या सजन) और अवस्थान ( पालन ) में 
समर्थ है। अत एव “सवंस्येशानः” अर्थात्‌ उक्त सामथ्यं के आधार पर यह बिश्ब का शासन 
करता हैं। ईश्‍वर की इच्छा का अनुसरण जगत्‌ का पत्ता-पत्ता करता है । इसी लिए 
परमात्मा “सबस्याधिपतिः” विश्व का नियन्ता या अन्तर्यामी कहा जाता है । इतना सब 
कुछ करने पर भी वह विज्ञानमय पुरुषोत्तम न तो साधु ( पुण्य ) कमं से लेपायमात 
न ) 2. न असाधु कर्म ( पाप) से निकृष्ट होता है । इस प्रकार के श्रुति” 

ससारातीत परमात्मा का, ही. प्रतिप्राहत-,करते-हैं.॥फलत! “योध्यं विज्ञानमय! 


विज्ञानमयस्यं ब्रह्मत्वम्‌ ] ००४2० दिन्दी सहित मत्ती सति? २ ४५३ 
संसारिस्वभावप्रतिषेधनाः तस्मादसंसारी परमेश्वर इद्दोक्त इत्यवगम्यते ।॥ ४३॥ 
इति श्रीमच्छंकरभगवत्पादकतो शारोरकमोमांसाभाष्ये 
प्रथमाध्यायस्य तृतीयः पाद: ॥ ३॥ 


दीना 


भामती 
र सिद्धसनूद्य तस्य ब्रह्मभावप्रतिपादनपरो योऽयं विज्ञानमय इत्याविर्वाव्यसन्दर्भ इति सिद्धम्‌ ॥ ४३ ॥ 
इति भ्रीमद्वाचस्पति सिश्वावरचितश्ञारी रक भग पत्पाद भाष्यविभा गे भामत्यां 


प्रथमस्याध्यायस्य तुतीय: पादः ॥ 


Cd 


SSS 


भामती-व्यार्या 
इत्यादि वाक्य-सन्द्भे प्रमाणान्तर से अनधिगत जीव में ब्रह्मरूपता का अवद्योतक सिद्ध 
होता है ॥ ४३ ॥ 


भामतीव्याख्ययां तृतीयः पादः समाप्तः 


ORS 
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प्रथमाध्याये चतुथः पाद! । द 


( १ आनुमानिकाधिकरणम्‌ । छू० १-७ ) 
आनुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तग्रही- 
तेद॑शंयति च ॥ १ ॥ 

ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तम्‌- जन्माद्यस्य यतः’ (ब्र० ११२) 
इति । तल्लक्षणं {प्रधानस्यापि समानमित्याशाङ्कय तदशब्दत्वेन निराकृतम्‌ - 'इक्षतेना- 
शब्दम्‌? ( त्र १।१।५ ) इति | गतिसामान्यं च वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मकारणवादं प्रति न 

प्रधानकारणवाद प्रतीति प्रपञ्चितं गतेन ग्रन्थेन । 
`` इद स्विदानीमचशिष्टमाशङ्कदते - यदुक्तं प्रधानस्याशव्दृत्चम्‌ , तद्सिदधम्‌ , 
कासुचिच्छाखाजु प्रधानसम्पणाभासानां शब्दानां श्रयमाणत्वात्‌ । अतः प्रधानस्य 
कारणत्वं वेदसिद्धमेच महद्भिः परमर्षिभिः कपिलप्रश्रतिभिः परिशुहीतमिति घ सज्यते; 

भामती 

स्यादेतद्‌--न्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तं जन्माद्यस्य यत इति, तच्चेदं लक्षणं न 
प्रघानावौ गतं येन व्यभिचारादलक्षणं स्यात्‌, किन्तु ब्रहाण्वेवेतीक्षतेर्नाशम्दमिति प्रतिपादितम्‌ । गति- 
साप्नान्यञ्च वेदान्तवाक्यानां त्रहाकारणवादं प्रति विद्यते, न प्रधानकारणवाद प्रतोति प्रपञ्चितमघस्तनेन 
सुत्रसन्दर्भेण, तर्क्िमवशिष्यते यदर्थमृत्तरः सन्दभं आरभ्यते । न च भहृतः परमव्यक्तमित्यादीनां प्रधाने 
समन्वयेऽपि व्यभिवारः । नह्यृते प्रधानकारणत्वं जगत आहुः। अपि तु प्रधानसद्भावप्तात्रम । न च 
“तत्सद्धावपात्रेण जन्माद्यस्य यत इति ब्रह्मलक्षणस्य किञ्चद्धीयते । तत्मादनर्थक उत्तरः सन्दर्भ इत्यत 
आह & ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय इति & । न प्रधानसःद्भावमात्रं प्रतिपादयन्ति महत; परमव्यक्तमित्यादयः 
किन्तु जगत्कारणं प्रधानमिति । महतः परसित्यत्र हि परशब्दोऽविप्रकष्टपुर्वंकालत्वसाह। तथा च कारणत्वम्‌, 


भामती-व्यास्या 

संगति-महषि बादरायण ने “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. १।१।१ ) इस सूत्र 

के द्वारा प्रतिज्ञात जिज्ञासा के विषयीभूत ब्रह्म का लक्षण किया--“जन्माद्यस्य यतः” 
(ब्र. सु. १।१।२) । उक्त लक्षण सांख्याभिमत प्रधानादि अलक्ष्यभूत पदार्थो में अतिप्रसक्त नहीं 
“ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” ( ब्र. सु. १।१।५)। उसके अनन्तर उसी परीक्षा का विस्तार करते हुए 
यह सिद्ध किया कि वेदान्त-वाक्यों की गतिसामान्यता ( पर्यवसाथिता ) ब्रह्मकारणतावाद 
में ही है, प्रधानादिकारणतावाद में नहीं। शाघ्त्र का समग्र कलेवर है-( १) उद्देश, 
(२) लक्षण और ( ३ ) परीक्षा । तीनों प्रथम अध्याय के तीन पादों के द्वारा ही सुसम्पादित 
हो चुके, अब और क्या शेष रह गया, जिसके लिए परभावी सुत्रों का महान्‌ आतान-वितान 
प्रस्तुत किया महृषि ने ? “महतः परमव्यक्तम्‌” ( कठो. १।३।११ ) इत्यादि वेदान्त-ाकयों का 
साख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व में समन्वय होने पर भी उक्त ्रह्म-छक्षण की प्रधानादि 
में अतिव्याप्ति नहीं होती, क्योंकि इन वेदान्त-वाकयों के द्वारा प्रधानकारणतावाद का 
प्रतिपादन नहीं किया गया, अपितु प्रधानादि का केवल सद्भाव कथित है । आकाशादि कैं 
समान प्रधानादि के सद्भाव से ब्रह्म-लक्षण पर कोई आँच नहीं आती, अतः उत्तरभावी ग्रन्थ 
( सुत्र-सन्दभ ) निरथेक क्यो न मान लिया जाय ? इस प्रश्‍न का उत्तर भाष्यकार दे रहे हैं: 
ब्रह्मजिज्ञासां; प्रतिज्ञाय ब्रह्माणो लक्षणमुक्तमित्यादि” । इसका आशय यह है कि “महत 
परमव्यक्तमु इत्यादि वाक्य केवल प्रधानादि के सद्भावमात्र का प्रतिपादन ही नहीं करते, 
अपितु उनको स्पष्ट उद्घोषणा है किन ज्ाताकारणम” । 'महत! परम'--यहाँ पर | 


अव्यक्तशब्दस्य शरीरपरत्थमु, |. दिनो लहितभामतीश्रंवत्ित्तम-:. ४५५ 


तद्यावत्तषां शब्दानामन्यपरत्वं न प्रतिपाद्यते ताचस्सर्दश्च 'त्रह्म जगतः कारणमिति 
प्रतिपादितमप्याकुलीभवेत्‌ । अतस्तेषामन्यपरस्चं 
आजुमानिकमप्यजुमाननिरूपितमपि प्रधानमेकेषां श 
हि पठ्थते-'महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः 
यन्नामानो यत्क्रमाश्च .महदव्यक्तपुरघाः स्पृतिप्रसिद्धास्त एवेह परत्य सिश्चायन्ते । : 
तत्राव्यक्तमिति स्मृतिप्रिद्धेः, शब्दादिहीनत्वाच्च न व्यक्तमव्यप्रिति व्युत्पत्तिसंभवात्‌ 
स्सृतिप्रासद्ं प्रधानमभिधीयतते । तस्य शब्दवत्त्वादशब्दत्वमनुपपन्नम्‌ । तदेव च जगत 
कारणं श्वतिस्मृतिन्यायप्रसिद्धिभ्य इति चेत्‌। 

बक भामती | 
भज्ञामेकामित्यादीनां तु कारणत्म़ाभिधानसतिस्फुटम्‌ । एवञ्च लक्षणव्यभिचारापत्तावऽध्पभिचाराय 
युक्त उत्तरसुत्रसन्दर्भारम्भ इति । 

पुवंपक्षयत्ति & तत्र य एव इति & । सांस्यप्रवादळूढिमाह & तत्राव्यक्तम्‌’ इति &। सांख्य- 

स्मृतिप्रसिदेनं केवलं रुढिरवयवप्रसिद्धयाप्यपमेवार्थोऽवगम्यत इत्याह “न व्यक्त इति । शान्तघोरभढ- 

शड्दादिहीनत्वाच्चेति । थुत्तिरुक्ता स्मृतिश्च साख्योया । न्यायश्च ८ 

hates sabe celles: म 


दशेशितु परः संदर्भः प्रवर्तते । 
खिनां शब्दवडुपलभ्यत्ते । काठके 
! (१३११) इति । तत्र य दव 


भामती-व्याख्या 

शब्द अव्यवहितपुवंकालत्व का बोधक है, अव्यवहितपूवकालत्व ही कारणत्वपदार्थ है। 
“अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्वीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः” ( श्वेता. ४५ ) इत्यादि वाक्यों 
में तो जगत्कारणत्व-प्रतिपादन अत्यन्त : स्फुट है । इस प्रकार उक्त ब्रह्म के जगत्कारणत्वरूप 
लक्षण की अतिव्याप्ति प्रधानादि में अवश्य प्रसक्त है, उसकी निवृत्ति के लिए उत्तरभावी 
सुत्र सन्दर्भ नितान्त आवश्यक और सार्थक है । 

संशय--“महतः परमव्यत्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः” ( कठो. १।३।११ 
में 'महत्‌' शब्द प्रधान का वाचक है? अथवा अस्फुटित शरीरादि कार्ये करा? | 4 

पूर्वेपक्ष- “तत्र य एव यज्ञामानो यत्क्रमाश्च महदव्यक्तपुरुषाः स्मृतिप्रसिद्धा:, ते एवेह' 
प्रत्यभिज्ञायन्ते?---इस भाष्य के द्वारा भाष्यकार ने यह स्पष्ट कर दिया है कि सांख्यदर्शनकारों 
ने जिस नाम और जिस क्रम से अपने मौलिक पदार्थों का प्रतिपादन किया है, वे पदार्थ 
उसी नाम और क्रम से प्रक्रान्त वेदान्त-वाक्यों में प्रत्यभिज्ञात हो रहे हैं।वे पदार्थ हैं-- 
'महद', अग्यक्त' ओर 'पुरुष' । ' तत्राव्यक्तमिति स्मृतिप्रसिद्धे” इस भाष्य के द्वारा 'अव्यक्त! 
शब्द पर प्रकाश डालते हुए यह कहा गया कि सांख्यमतानुसार 'अब्यक्त' शब्द जिस शब्दादि 
के मुलकारणीभूत प्रकृतिरूप अर्थ में रूढ माना जाता है, वह केवल रूढ़ नहीं योगिक भी है, 
बप्रोंकि 'न व्यक्तम्‌, अव्यक्तम्‌’ इस प्रकार का अवयवाथं भी वहाँ घट जाता है, शान्त, घोर 
और मूढ ( स्थूल ) शब्दादि रूप प्रपञ्च को व्यक्त ( प्रकट ) कहते हैं, उसका कारण तत्त्व 
सूक्ष्म होने से अव्यक्त कहा जाता है । अव्यक्तादि के साघक प्रमाण जो बताए हैं-- 
“श्रुतिस्मृतिन्यायप्रसिद्धिभ्यः” । उन में (श्रुति के रूप में “महतः परमव्यक्त” ( कठो, 
१।३।११) इस वाक्य को ही यहाँ भाष्यकार ने इङ्गित किया है, क्योंकि वहाँ “अव्यक्तम्‌? पद 
की विशद व्याख्या, प्रस्तुत करते हुए कहा गया है कि सत्त्व, रज ओर तम'--इन तीन गुणों 
की साम्यावस्था को अव्यक्त इसीलिए कहा जाता है कि उसमें शब्दादि प्रपञ्च व्यक्त 
( स्थूल ) रूप में न होकर अव्यक्त ( सूक्ष्म ) ही रहता है। (२) स्मृति प्रमाण के रूप में 
“क्ारणमस्त्यव्यक्तम्‌” ( सां० का० १६) इत्यादि सांख्यशास्त्र का उल्लेख किया | गया दै द 
और (३) स्थाय ( युक्ति ) के रूप में उद्धृत किया गया है- PTR 
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) इस वाक्य 
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नेतदेवम्‌ ; न ह्येतत्काठकं वाक्यं स्तृतिरसिद्वयो मंहदव्यक्तयोरस्तित्वपरम्‌। 
न हात्र याइशां स्मृतिप्रसिद्धं स्वतन्त्रं कारणं त्रिशुणं प्रधानं ताइशं प्रत्यभिश्चायते। 
शब्दमात्रं हयत्राव्यक्तमिति प्रत्यभिश्चायते । ख च शब्दो न व्यक्तमव्यक्तमिति यौगिकः 
त्वादन्यस्मिन्नपि सुदमे खुदुलेक्ष्ये च प्रयुज्यते। न चाय कस्मिश्चिदरढः । यातु 
प्रधानवादिनां रूढिः सा तेषामेच पारिभाषिकी खती न वेदाथेनिरूपणे 
कारणभाचं प्रतिपद्यते । न च क्रममात्रसामान्यात्समानाथप्रतिपत्तिभेचत्यसति तद्रप- 
प्रत्यभिशाने । न द्ाश्वस्थाने गां पश्यज्नश्वो ऽयमित्यमूढोऽष्यवस्यति । प्रकरणः 


पतं प्रधानं प्रतीयते; शरीरं छात्र रथरूपकचिन्यः 


निरूपणायां चात्र न परपरिकहि 
स्तमव्यक्तशब्देन परिग्रह्मत । कुतः ? प्रकरणात्परिशेषात्य । तथा हानन्तरातीतो ग्रन्थ 
हतिस्य 


भामती 

“भेदानां परिमाणाव्समन्वयाच्छक्तितः प्रवृत्तेश्च । 

कारणकार्य्यंविभागादवि मागाहुश्वरूप्यस्य ॥ 

कारणमस्त्यव्यक्तम्‌! इति । 

परमव्यक्तमिति प्रकरणपरिशेषाभ्यामव्यक्तपदं शरीरगोचरम्‌, शारीरस्य 
तेः। तस्मात्रधानमेवाब्यक्तमुच्यत इति प्राते, उच्यते 
& । लौकिकी हि प्रसिद्धी इढिवेदार्थनिर्णये निमित्त, 


न घच महतः 
श्ञान्तघोरमूढरूपशब्दाद्यात्मकत्वेनाव्यक्तत्वानुपप 
& तेतदेवं नह्योतत्काठक वावयम्‌ इति 


भामती-व्याख्या 
भेदानाँ परिमाणात्‌ समन्बयात्‌ शक्तितः प्रवृत्तश्च । 
कारणकार्यविभागादविभागाद्‌ वेश्वरूप्यस्य ॥ (सां० का० १५) 

[ 'महदादिविशेषा अव्यक्तकारणकाः, परिमाणात्‌' इस प्रकार अव्यक्त तत्त्व में जगत्‌ की 
कारणता सिद्ध की गई है । परिमाणात्‌ का अर्थ परिमितत्वात्‌ या नियतत्वात्‌ है। जसे घट 
मृत्तिका से नियत होने के कारण मृत्कारणक होता है, वैसे ही महदादि कार्य अव्यक्त से नियत 
होते के कारण अव्यक्तकारणक है । इसी प्रकार अव्यक्त का कार्य में अन्वय यह सिद्ध करता 
है कि समस्त कायं अव्यक्तकारणक है। मृत्तिका की शक्ति से जनित घटादि कायें जैसे 
मृत्कारणक है, वैसे ही अव्यक्त की शक्ति से प्रकट हुआ मह॒दांदि काये अव्यक्तकारणक है । 
यह बिश्व ( सहदादि स्थूल जगत्‌ ) सृष्टि के समय जिस तत्त्व से विभक्त ( आविशत ) और 
प्रलय के समय जिसमें अविभक्त ( तिरोहित ) हो जाता है, बह अव्यक्त तत्त्व ही है ] । 
“महतः परमव्यक्तम्‌”--यह वाक्य अपने प्रकरण और पाक्यशेष के आधार पर शरीर का 
प्रतिपादक है'--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि शरीर भी उस व्यक्तरूप स्थूल कार्य के अन्त” 
गंत है, जिसे अपने से भिन्न किसी अव्यक्त की अपेक्षा है, अतः शरीर को अव्यक्त नहीं 
कहा जा सकता । 

सिद्वान्त-भाष्यकार ने सूत्रस्थ सिद्धान्त का विशदीकरण किया है--“नैतदेवम्‌'। 
न ह्येतत्काठकं वाक्यं समृतिप्रसिद्धयोमंहदव्यक्तयो रस्तित्वपरम” । इस भाष्य का जभिप्राय 
यह है कि वेदार्थ-निर्णय में अवश्य ही लोक-प्रसिद्धि का यथेष्ट समादर किया गया है, जैसा 
कि शबरस्वामी कहते हैं-“य एव लौकिकाः शब्दास्त एव वैदिकाः, ते एव चेषामर्थाः' 
( शाबर. पृ. २५१ ) किन्तु अव्यक्तादि शब्दों की प्रधानादि अर्था में लौकिकी प्रसिद्धि नहीं, 
यह तो एक दशंन के पक्षपाती आचायों की अपनी उहा है, वह अनादि प्रसिद्धि नहीं, 
पोरुषेयी कल्पनामात्र है । उसे वेदार्थे निर्णय में वैसे हो निमित्त नहीं मा ना जाता, जैसे 
वैद्यों-द्वारा कल्पित औषध-विशेष के बोधक 'चन्दरप्रभा' आदि शब्द, क्योंकि वह ती एक 
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अव्यक्तशब्द्स्य शरीर पर्सन] हरि दीसदिवआउनी संघलितम्‌० 


आत्मशरीरादीनां रथिस्थादिरूपकक्लप्ति दर्शयति-'आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं 
रथमेव तु । बु तु सारथि चिद्धि मनः प्रग्रदमेव च ॥ इन्द्रियाणि हयानाइुर्चिषयांस्तेघु 


' गोचरान्‌ । आत्मेन्द्रियमनोयुक्तं सोक्तत्याहुमेनीषिणः॥' ( का० १।३।३,४) इति । 


४५७ 


भामती 
तडुपायत्वात्‌ । यथाहु:--/ य एव लौकिकाः दाव्वास्त एव वेदिकास्त एव चेषामर्था;? इति ; न तु परीक्ष- 
काणां पारिभाषिकी, पोरुपेयी हि सा न वेवदार्थनिणंयनिबन्धनसिद्धौ निमित्तम्‌ ओषधादिप्रसिद्धिवत्‌ । 
तस्मात्‌ रूढितस्तावन्न प्रधानं प्रतीयते । योगरूढस्त्वन्यत्रापि तुल्य: । तदेवमब्यकतश्चुतावन्यथासिद्धायां 
प्रकरणपरिशेषाभ्यां ञरोरगोवरो5यमध्यक्तशब्दः । यथा अस्य तदृगोचरत्वमुपपद्यते, तथाऽग्रे दशंयिष्यति । 
तेषु शरीरादिषु मध्ये विषयांस्तदृगोचरान्‌ विद्धि । यथाऽइवोऽघ्वानमालम्ग्य चलति, एवमिन्ब्रियहयाः 
स्वगोचरमालम्ब्येति । आत्मा भोक्तेत्याहुमंनोषिण । कथम्‌ ? इखियमनोयुक्तम्‌ ग्रोगो यथा भवति। 
भामती-व्याख्या . 
ऐसी परिभाषा है, जिसे सर्वेलोक-प्रसिद्धि नहीं कहा जा सकता, ऐसे ही प्रधान के अर्थ में 
'अव्यक्त' शब्द का प्रयोग सांख्याचार्यो को एक अपनी परिभाषा है, उसके आघार पर वैदिक 
'अष्यक्त' शब्द की 'प्रधान' अर्थं में रूढि नहीं मानी जा सकती। "न व्यक्तमथ्यक्तम'--इस 
प्रकार का योगार्थ तो अन्यत्र ( शरीरादि भर्थो में ) भी घटाया जा सकता है। इस प्रकार 
अव्यक्त शब्दरूप श्रुति अन्यथा-सिद्ध हो जाने के कारण निर्णायिका नहीं हो सकती, अत! 
प्रकरण भौर परिशेष के द्वारा शरीर की बोधकता 'अव्यक्त' शब्द में निर्णीत होती है- ऐसा 
भाष्यकार आगे चल कर दिखायेंगे । 
इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तेषु गोचरान्‌ । 
आत्मेन्द्रियमतोयुक्तं भोक्तेत्याहुमंनीषिणः ॥ ( कठो. १।३।४ ) 

इस श्रृति में 'तेषु' का अर्थ है-शरीरादिषु मध्यें । रूपादि को चक्षुरादि इन्द्रियों का विषय 
इस लिए कहा जाता है कि जेसे अश्‍व किसी मागं का अवलम्बन कर चलता है, वेसे ही 
इन्द्रियगण रूपादि विषयों का अवलम्वन किया करते हैं, जैसा कि भाष्यकार ने भी कहा 
है--“गोचरान्‌ मार्गान्‌ रूपादीन्‌ विषयान्‌ विद्धि” ( कठो. पृ. ६२) । 'आत्मा विषयों का 
भोक्ता है'--ऐसा मनीषिगण कहा करते हैं। निष्क्रिय आत्मा में भोग क्रिया का सम्पादन 
करने के लिए 'इन्ट्रियमनोयुक्तं यथा स्यात्तथा-ऐसा कहा गया है अर्थात्‌ इन्द्रिय ओर मन 


के सम्बन्ध से आत्मा गन्धादि का भोक्ता होता है, [जैसा कि भाष्यकार ने भी प्रकारान्तर : 


से उत्त श्रुति-बाक्य की व्याख्या करते हुए कहा है—“शरीरेन्द्रियमनोभिः सहितं संयुक्तः 


मात्मानं भोक्तेति संसारीत्याहुमंनीषिणः। न हि केवलस्यात्मनो भोक्तृत्वमस्ति, बुद्धयादुपाधिः - 


कृतमेव तस्य भ्रोबतुत्वम्‌ ” ( कठो. पृ. ६२) ] । 
` भाष्यकार ने जो कहा है-~“शरीरं हात्र परिगृह्यते, कुतः ? प्रकरणात्‌ परिशेषाच्च । 

वहाँ प्रकरण का स्वरूप है-“प्रधातस्याकांक्षावतो वचनं प्रकरणम्‌" । [ भार्काक्षावान्‌ व्यक्ति 
की आकांक्षा प्रश्न के रूप में परिणत होती है, अतः श्री शबरस्वामी ने जैमिति-सूत्रों के अपने 
भाष्य ( ए० ८१७) में प्रकरण का लक्षण बताया है--“प्रश्‍नोपक्रम! प्रकरणम्‌ ]। प्रकृत में 
विष्णु का परम पद अधिगन्तव्य ( प्राप्तव्य ) प्रधान प्रतिपाद्य वस्तु दै- 

इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था अर्थेभ्यश्च परं मनः । 

मनसस्तु परा बुद्धिर्बुद्धेरात्मा महान्‌ परः ॥ 

महतः परमव्यक्तमव्यक्तात पुरुष। परः । 

पुरुषान्न पुर किक्षित॒ सा काश सापरा गतिः॥ ( कठो. ११३११ ) 
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तैश्रेन्द्रियादिभिरसंयतैः संसारमधिगच्छति । संयतेस्त्वध्चनः पारं तद्विष्णोः परमं 
पद्माभोतीति शयित्वा, कि तदध्वनः विष्णोः परमं पदमिच्यस्यामाकाङ्खायां, तेभ्य एव 
प्रकृते भय इन्द्रियादिभ्यः परत्वेन परमात्मानमध्चनः पार विष्णोः परमं पदं दशेयति-- 
“इन्द्रियेभ्यः परा ह्यथो अर्थेभ्यश्च पर मनः | मनसस्तु परा बुछ्धितुद्धरात्मा महान्परः ॥ 
महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः । पुरुषान्न परं किचित्‌ सा काष्ठा खा परा गतिः |! 
( का० १।३।१०,११ ) इति । तत्र य पवेन्द्रियादयः पूर्वेस्यां रथरुपककर्पनायामश्चा- 
दिभावेन प्रकृतास्त पवे परि गहान्ते प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रियापरिद्दाराय । तजेन्ड्रियमनो- 
बुद्धयस्ताचत्पूर्वत्रेह च समानशब्दा पव । अर्था ये शब्दादयो विषया इस्ट्रियहयगोचरः 
त्वेन निर्दिष्टास्तेषां चेन्द्रियेभ्यः परत्वम्‌, इन्द्रियाणाँ ग्रहत्व विषयाणामतिग्रहस्वम्‌? 
कळा 7... | "भामती 
इन्तरियार्थंमनःसस्निक्षेण ह्यात्मा गन्धादीनां भोक्ता । प्रधानस्याकांच्ावतो वचनं प्रकरणमिति गन्तव्यं 
विष्णोः परमं पदं प्रघानमिति तदाकांक्षामवतारयति ® तेश्रेन्द्रियादिभिरसंयतेरिति & । असंयमाभिधानं 
ष्यतिरेकमुखेन संयमावदातीकरणम्‌ । परशब्दः श्रेष्ठवचनः । 
` नन्वान्तरत्वेन यदि भेष्ठत्वं तदेन्त्रियाणामेव बाहोभ्यो गर्धादिभ्यः श्रेष्ठत्वं स्यादित्यत आहु 

& अर्था ये शब्दादय इति & । नात्तरत्वेन श्रेष्ठस्वमपि तु प्रधानतया, तच्च विवक्षाधीनम्‌ , ग्रहेभ्यशचे- 
नरियेभ्योऽतिग्रहतयाऽर्थानां प्राधांस्यं शरुत्या विवक्षितमितीरिद्रियेभ्योऽर्थानां प्राधान्यात्‌ परत्वं भवति । प्राण- 
जिहवावाषचक्षुःोत्रमनो हस्तत्वचो हीन्द्रियाणि श्रुत्याष्टो ग्रहा उक्ताः । गृह्णन्ति वशोकुवंन्ति खल्वेतानि 
SDS il sR 


भामती-ण्यादया 

कथित परम पद के विषय में आकांक्षा होती है कि 'कथं तदधिगम्यते ? उसका उत्तर 
भाष्यकार ने दिया है--तैश्रेन्द्रयादिभिरसंयते: संसारमधिगच्छति, संयतेरत्वध्वनः पारं 
तद्विष्णोः परमं पदमाप्नोति” । 'इन्द्रियसंयमसत्त्वे परमपदप्राप्तिसत्वम/-इस प्रकार अन्वय- 
सिद्ध संयमगत परमपद-प्राप्ति की हेतुता को विमल ( अव्यभिचरित ) सिद्ध करने के लिए 
“असंयतेन्द्रियं: संसारमधिगच्छति”--ऐपा व्यतिरेकोपन्यास किया गया है । 

“इन्द्रियेभ्यः परा अर्था:”--यहां 'पर” शब्द श्रेष्ठता का वाचक है, बाह्य पदार्थों की 
अपेक्षा आन्तरिक पदार्थों की श्रेष्ठता सहज-सिद्ध है, अतः गन्धादि बाह्य विषयों की अपेक्षा 
घ्राणदि इन्द्रियों को श्रेष्ठ या पर न कह कर “इन्द्रियेभ्यः पराः अर्था:?”--ऐसा क्यों कहा 
गया ? इस प्रश्न का उत्तर है--“अर्था ये शब्दादय इत्यादि” | आशय यह है कि यहाँ बाह्य 
की अपेक्षा आन्तरिक पदार्थ की श्रेष्ठता विवक्षित नहीं, किन्तु अप्रधान पदार्थ की अपेक्षा 
प्रधान पदार्थ की परता ( श्रेष्ठता ) श्रुति-सम्मत हे । गुण-प्रधानभाव नियत नहीं, अपितु 
विवक्षा के अधीन होता है [जैसे कि ग्रह और अतिग्रह का प्रसङ्ग उठाते हुए 
कहा गया है--“कति ग्रहाः कति अतिग्रहा इति । अष्टौ ग्रहा अष्टावतिग्रहा इति । ये तेऽ ग्रहा 
अष्टावतिग्रहाः, कतमे ते इति । (१) प्राणो वै ग्रहः सोऽपानेनातिग्राहेण गृहीतः, (२) वाग्वै प्रहः 
स नाम्नातिग्राहेण गृहीतः; (३) जिह्वा वै ग्रहः, स रसेनातिग्राहेण गृहीतः; (४) चक्षु ग्रहः से 
रूपेणतिग्राहेण गृहीतः; (५) श्रोत्रं वे ग्रहः, स शब्देनातिग्राहेण गृहीतः, (६) मनो वै ग्रहः, सं 
कामेनातिग्राहेण गृहीतः, (७) हस्तो वे ग्रहः, स कमंणातिग्राहेण गुहीतः, (८) त्वग्वं ग्रहृ त 
स्पर्शनातिग्राहेण गृहीत! ( बृह. उ. २।२।१-९ ) । यहाँ "प्राण पद से घ्राण और 'अपान' पद 
से गन्ध हा किया गया है, इस प्रकार घ्राणादि आठ इन्द्रियों को ग्रह और गन्धादि 
आठ विषय न कहा गया है। 'ग्रह' का अथं है-ग्राहृक ( आकर्षक्र या बन्धन ) ! 
घाणादि इत्द्रियो में जीव हते आस, इसी बिए है॥किव््रह गन्धादि विषयों का उपभोग 


अब्यक्तशब्द्स्य शरीरपरत्वमं ०8५ अदिन्योसद्दिततमॉर्मतीसेरवलिंतम्‌ 
( द्ृ० ३।२ ) इति थ॒तिप्रसिद्धः । विषयेभ्यश्च मनसः 
चारस्य । मनसस्तु परा ब॒द्धः, चुद ह्यारुह्य भोग्य 
महान्परः, यः ख आत्मानं रथिनं विद्धि’ इति रथित्वेनोपक्षिप्तः । कुतः ? आत्म- 
शब्दात्‌ । भोक्तुश्च भोगोपकरणात्परत्वोपपत्तेः। महत्त्व चास्य स्वामित्वादुपपन्नम्‌ । 
अथवा - मनो महान्मति्ेह्मा पूर्बुद्धिः ख्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा संविच्वितिश्ेव स्मतिथ्ध 


भामिती 
पुरुषपशु सिति । न चेताति स्वरूपतो बशोकत्तुंमोशते, यावदस्मे पुरुषपशवे गन्धरसनामरूपशबदकासकर्म- 
स्पर्शाधोपहरन्ति । अत एव गन्धादयो$ष्टावततिग्रहा), तदुपहारेण प्रहाणां ग्रहत्वोपपत्ते; । तदिदमुक्तम्‌ ¬ 
& इन्द्रियाणां ग्रहत्वं विषयाणामतिप्रइर्वमिति श्रुतिप्रसिद्धेरिति &। अहत्वेनेन्द्रियं: साम्येऽपि मनस 
स्वगतेन विशेषेणार्थभ्यः परस्वमाह & विषयेभ्पश्च मनसः परत्वमिति & । कस्मात्‌ पुमान्‌ रथित्वेनोपक्षिप्तो 
गुह्यते इत्यत आह & आस्मशब्दादिति & । तःप्रत्यभिज्ञानादित्यथंः । धेषत्वे हेतुमाह & भोक्तुइचेति & । 
तदनेन जीवात्मा स्वामितया मपुनुक्त: | अथवा धुतिस्मृतिभ्यां हैरण्यगर्भी बुद्धिरात्मशब्देनोच्यत इत्याह 
% अथवेति ६8 | ® पुरिति ६३ । भोग्यजातस्य बुद्धिरधिकरणमिति बुद्धिः पुः, तदेवं सर्वासां बुद्धीनां 


४५४, 


परत्वं, मनो मूलत्वाद्धिषयेन्द्रियब्य- 
जातं भोक्तारप्तुपसपंति । 'बुद्धरात्मा 


भामती-व्याख्या 

करता हैं, अतः विषयों को अतिग्रह ( सुदृढ या साक्षात्‌ बन्धन ) कहा गया है, इस प्रकार ] 

इन्द्रियों की अपेक्षा गन्धादि विपयों का प्राधान्य सिद्ध होता है । प्रधान होने के कारण विषयों 

को इन्द्रियों की अपेक्षा पर (श्रेष्ठ) कहा है। (१) घ्राण, (२ ) जिह्वा, ( ३) वाक्‌, 

(४) चक्षु, (५) श्रोत्र, (६) मन, (७) हस्त और (८) त्वक्‌ इन आठ इस्द्रियों 
को ग्रह इसी लिए कहा है कि 'गृह्न्ति वशीकुर्वन्ति पुरुषम'--इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार इन्द्रियगण जीव को अपने वश में कर लेते हैं। इन्द्रियों में साक्षात नियोजकता 
नहीं, अपि तु गन्धादि विषयों का उपहार देकर हो श्राणादि पुरुष के आसञ्जक या मोहक 
होते हैं, अत एव गन्धादि आठ विषयों को अतिग्रह ग्रहत्व ( बन्धकता ) के सम्पादक 
कहा है. । यही भाष्यकारने कहा है--“इन्द्रियाणां ग्रह विषयाणामतिग्रह्वमिति श्रुति- 
प्रसिद्धेः” । मन भी इन्द्रिय होने के कारण अन्य इच्द्रियों के समान ही ग्रह ही है, तथापि 
विषय की अपेक्षा उस की परता ( श्रेष्ठता ) का कारण यह है कि “मनोमूलत्वाद विषयेन्द्रिय- 
व्यवहारस्य” । विषय ओर इन्द्रियों का सलिकर्षादि मन के ही आधीन है, मतः विषय की अपेक्षा 
भी मन को पर (श्रेष्ठ) कहा हे। मन से बुद्धि पर ओर बुद्धि से भी श्रेष्ठ जो आत्मा कहा गया 
है, वह वही भोक्ता आत्मा है, जो कि “आत्मानं रथिनं विद्धि” (कठो० १।३।४) यहाँ पर “रथी! 
के रूप में वणित है, क्यों कि “आत्मशब्दात्‌”, अर्थात्‌ “आत्मानं रथिनं विद्धि” और “दुद्धे रात्मा 
महात्‌ पर/--इन दोनों वाक्यों में एक ही “आत्म” शब्द का प्रयोग होने से एक ही भोक्ता पुरुष 
की प्रत्यभिज्ञा होती है । भोक्ता की श्रेष्ठता में हेतु-प्रदर्शत किया जाता है--“भोक्त॒श्न भोगोपक- 
रणात्‌ परत्वेपपत्तेश्च” । जीवात्मा भोक्ता है, उसी के लिए सभी भोग्य पदार्थों एवं भोग के साधनों 
का निर्माण हुआ है, अतः उसका भोग्यादि से श्रेष्ठ होना स्वाभाविक हे । इस प्रकार जीवात्मा 
सभी भोग्य-वगं का स्वामी होने के कारण महान्‌ कहा गया है-“बुद्धेरात्मा महान्‌ परः” । 
अथवा श्रुतियों और स्मृतियो के छारा हिरण्यगर्भे की बुद्धि को 'आत्मा' शब्द के द्वारा अभिहित 
किया गया हे--“अथवा सांख्याचाये “महानात्मा' शब्द के. द्वारा “महत्तत्त्व? का 2244 
करते हैं, उसमें जैसी महत्ता ( व्यापकता ) विवक्षित है, वैसी जीव की व्यष्टि बुद्धि में नहीं, 
अत; हिरण्यगभं भो समष्टि बुढि का ग्रहण करना अधिक व्याय-संगत है, क्योंकि “मनो महान्‌ 
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परिप्यते ॥ इति स्मतेः, “यो ब्रह्माणं विदधाति पूवे यो चै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे' 
( श्वे० ६१८ ) इति च श्तेः,या प्रथमजस्य हिरण्यगमस्य बुद्धि सा सर्वासां बुद्धीनां 
परा प्रतिष्ठा। सेह महानात्मेत्युच्यते । सा च पूर्वत्र बुद्धिअहणेनंच गृहीता सती 
हिरुगिहोपदिश्यते, तस्या अप्यस्मदीयाभ्यो बुद्धिभ्यः परत्योपपत्तः । पर्तास्मिस्तु पक्षे 
परमात्मचिषयेणेच परेण पुरुषग्रहणेन रथिन आत्मनो अहणं द्रष्टव्यम्‌ , परमार्थतः 
परमात्मविज्ञानात्मनोभदासावात्‌ । तदेवं शरीरमेवेकं परिशिष्यते। इतराणीन्द्रियादीनि 
प्रकतान्येव परमपददिदर्शयिषया समलुक्रामन्परिशिष्यमाणेनेहान्त्येनाव्यक्तशब्देन परिः 
शिष्यमाणं प्रकृतं शरीरं दशयतीति गम्यते । शुरीरेन्द्रियमनो घुद्धिविषयवेद्नासंयुक्तस्य 
हाविद्यावतो भोक्तुः शरीरादीनां रथादिरूपककटपनया संसारमोक्षगतिनिरूपणेन 
भामती 
प्रथमजहिरण्यगर्भबुद्धयेकनीडतया हिरण्यगर्भबुद्धेमंहत्त्व॑ च, आपनादात्मत्वं व । अत एय बुद्धिमात्रात्‌ 
पुयक्करणमुपपन्नम्‌ । नस्वेतस्मिन्‌ पक्ष हिरण्पाभंबुद्धेरात्मत्वात्न रथिन आत्तनो भोवतुरत्रोपादानमिति 
न रथमात्र॑ परिशिष्यतेडपि तु रथवानपीत्यत आह ® एतत्मिस्तु पक्ष इति ®। यथा हि समारोपितं 
प्रतिबिम्ब बिम्बान्न वत्तुतो भिद्यते, तथा न परमात्मनो विज्ञानात्मा वस्तुत्तो भिद्यते इति परमातेव 
रथवानिहोपात्तस्तेन रथमात्रं परिशिष्टमिति । अथ रयादिरूपकफल्पपाया शरीरादिषु कि प्रयोजनमित्यत 
माह & शरीरेन्ब्रियमनोड दविविषयवेदनासंयुक्तस्थ हीति ® । वेदना सुखाह्यनुभवः । प्रत्यथ॑मन्नतीति 
प्रत्यगात्मेह जीवोऽभिमतस्तस्य ब्रह्मावगतिः । न च जीवदय ब्रह्म॒त्व॑ आनान्तरसिद्ध, येनात्र नागमो$पेदष्ये- 
भामती-च्याख्या 

मतिब्रह्मा पु्द्धिः ख्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा संवित्‌ चितिश्चेव स्मृतिश्च परिपठ्यते ॥” इस स्मृतिः 
वाक्य के द्वारा उसी में महत्त्व, चैतन्य ( आत्मत्व ) प्रतिपादित है। इस श्रुति में हिरण्यगर्भे 
की बुद्धि को पु इसी लिए कहा दै कि उसी में समस्त जीवों की व्यष्टि वुद्धियाँ वेसे ही 
अवस्थित होती हैं, जैस पुर या नगर में अनेक घर होते हैं। भोग्य-वर्ग का अधिकरण होने 
के कारण भी इस बुद्धि को पुरी कहते हैं। यह बुद्धि आपक ( व्यापक ) है, अतः भात्मा 
कही जाती है । जीवों की व्यष्टि बुद्धियों से प्रथक्‌ और उनका कारण होने से पर (श्रेष्ट) 
मानी जाती है । यदि-यही रथरूप बुद्धि आत्मा है, तब इससे भिन्न रथी आत्मा कोत 
होगा ६? इस प्रश्‍न का ,उत्तर दिया गया है--एतस्समिस्तु पक्षे रथिनः परमात्मनो 
ग्रहुणम्‌” । भोक्ता पुरुष के रूप में परमात्मा का ग्रहण इस लिए किया जाता है कि जैसे 
समारोपित प्रतिबिम्ब वस्तुतः बिम्ब से भिन्न नहीं होता, वैसे ही परमात्मा से वस्तुत 
विज्ञानात्मा ( जीव ) भिन्न नहीं होता, अतः रथवात्नु ( रथी) के रूप में वहाँ परमात्मा का 
ग्रहण अनुचित नहीं । शरीरादि में रथादि-रूपक की कल्पना का प्रयोजन भाष्यकार कहते 
हैं--“शरीरेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्य ह्यविद्यावतो भोक्तुः शरीरादीनां रथादिं 
रूपककल्पनया प्रत्यगात्मब्रह्मावगतिरिह विर्वाक्षता'' ! वेदना” शब्द का अर्थ है--सुखादि का 
अनुभव [ बौद्ध साहित्य में वेदना के तीन भेद माने गये हैं--“( १) सुखा वेदना, (२) 
दुनखा वेदना, ( ३ ) भसुखदुक्ला भावना” क्रिसी व्यक्ति को देखकर उसके मित्र को सुख 
एवं शत्रु को दुःख की अनुभूति होतो है, किन्तु एक उदासीन ( रागद्वेष-रहित ) व्यक्ति को 
सुख-दु:ख से रहित अनुभूति होती है ] । '्रत्यगात्मा” शब्द से यहाँ जीवात्मा विवक्षित है, 
गे व्युत्पत्ति दै अर्थमर्थ प्रति प्रत्यर्थम्‌, प्रत्यर्थमञ्चति अवगच्छती ति प्रत्यक्‌, प्रत्यक ` 
28 हा प्रत्यगात्मा' [प्रतिः शब्द के द्वारा कहीं प्रतीप ( विपरीत ) अथं भी लिया 
ता है, यहाँ हिरप्यगर्भ और जीव, का, ध्वतित करने के लिए सर्वशता 


॥ 
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प्रत्यगात्मत्रह्माचगतिरिह चिचक्षिता। तथा च “पष सर्वेषु भूतेषु गूढोत्मा न 
प्रकाशते । दृश्यते त्वग्रयया बुद्धया सुषमया सूह्मदशिभिः |” ( का० १३१२ ) इति 
वेष्णवस्य परमपद्स्य दुरचगमत्वमुकत्वा तदवगमाथ योगं दशेयति-“यच्छेद्वा- 
ङ्सनसी प्राशस्तचच्छेज्शान आत्मनि। ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तद्च्छेच्छान्त 
आत्मनि ॥' ( का० १।३।१३ ) इति । प॒तडुक्तं भवति --वाचं मनसि संयच्छेत्‌ वागादि- 
वाह्मन्द्रियब्यापारमुत्खज्य सनोमात्रेणावतिष्ठेत । मनोऽपि विषयविकव्पाभिमु् 
विकल्पदोषद्शनेन ज्ञानशब्दोदितायां वुद्धावध्यवसायस्वभावार्‍यां घारयेत्‌। तामपि 
बुद्धि महत्यात्मनि भोक्तयग्रथायां वा बुद्धी सक्ष्मतापादनेन नियच्छेत्‌ । महान्त त्वा- 
त्मानं शान्त आत्मनि प्रकरणवति परस्मिन्पुरुषे परस्यां काष्ठाया प्रतिष्ठापयेदिति च । 
तदेवं पूर्वापरालोचनायां नास्त्यत्र परपरिकटिपतस्य पघानस्याचकाशः ॥ १॥ 
सूक्ष्म तु तदहंत्वात ॥ २॥ 

उक्तमेतत्प्रकरणपरिशेषाभ्यां शरोरसव्यक्तशब्दं न प्रधार्नामति । इदमिदानो- 
माशदुयते--कथमव्यक्तशब्दाहत्वं॑ शरीरस्य ? यावता स्थूलत्वात्स्पष्टतरमिदं शरीरं 
व्यक्तणव्दाहेमस्पष्टचचनस्त्वव्यक्तशब्द्‌ इति । अत उत्तरमुच्यते- सुक्ष्म स्विह कारणा- 
स्मना शरीरं विवक्ष्यते, सूक्ष्मस्थाव्यक्तशब्दाहत्यात्‌ । यद्यपि स्थूलमिदं शरीरं न स्वयम- 
व्यक्तशब्द्महति, तथापि तस्य व्वारम्भकं भूतसूक्ष्ममव्यक्तशब्दमहति । प्रकृतिशब्दस्ध 


विकारे दए; । यथा "गोभिः श्रीणीत मत्सरम्‌? ( ऋ० सं० ९।४६।४ ) इति । थातश्च- 


भामती 
तेत्यत आह ७ तथा चेति & । वागिति छान्दसो द्वितोयालोपः । शेषमतिरोहिताथंस्‌ ॥ १ ॥ 
प्वपक्षिणोऽनुशयवीजनिराकरणपरं सुत्रस्‌ & सुदमं तु तवहत्वात्‌ ® । प्रकृतेविकाराणासन- 
व्यत्वात्‌ प्रकृतेरव्यक्तत्वं विकार उपचय्यंते । यथा गोभिः श्रीणीतेति गोशब्दस्तद्विकारे पयसि । अव्यक्तात्‌ 
कारणाद्‌ विकाराणामनन्पवेनाव्यक्तशब्दाहस्वे प्रमाणमाह & तथा च श्रुति) इति & । अध्याक्कतमव्य- 


भामती-व्याख्या 

और एकार्थज्ञता या अत्पज्ञता का प्रसङ्ग उपस्थित करने के लिए 'प्रति' शब्द से प्रत्येक, अथे 
का ग्रहण किया गया है ]। इसी जीव में ब्रह्मरूपता का प्रतिपादन यहाँ विवक्षित है । जीव 
में ब्रह्मत्व का प्रतिपादन किसी प्रमाणान्तर से नहीं किया गया कि यहाँ उसकी विवक्षा न 
होती यह कहा जा रहा है--'“तथा च तदवगमार्थ योगं दशंयति” । “यच्छेद्‌ वाक्‌ मनसि" 
यहाँ पर “यच्छेद वाचं मनसि” -एऐसा प्रयोग होता चाहिए था, किन्तु छान्दस ( वैदिक ) 
प्रयोगों की निरङ्कुशता को ध्यान में रखकर द्वितीया विभक्ति का लोप माना जाता हे । शेष 
भाष्य स्पष्टाथंक हे ॥ १॥ 

पूर्वेपक्षी के हृदय में निहित सिद्धान्ती के वक्तव्यपर असन्तोष का निराकरण करने 
के लिए सूत्र प्रस्तुत किया जाता हैं-- सूक्षं तु तदहँखात्‌” । 'अव्यक्त' शब्द से जो शरीर 
का ग्रहण किया जाता है, उसमें पूर्वे जिज्ञासा करता हे कि यह शरीर तो व्यक्त ( स्थूल ) 
है, इसको अव्यक्त ( सूक्ष्म ) क्योंकर कहा जा सकता है ! इस जिज्ञासा का उत्तर है--सूक्ष्मं 
तुः अर्थात्‌ शरीर के आरम्भक सूक्ष्म भूत वस्तुतः अव्यक्त हैं। वे सुक्ष्म भुत शरीर के आरम्भक 
या शरीर की प्रकृति एवं शरीर उनका विकार है। प्रकृति और विकार का अभेद माता 
जाता है। प्रकृति और विकार का अभेद होने के कारण प्रकृति के वाचक शब्द का विकार 
में भी व्यवहार हो जाता है, अत! सुक्ष्म भुतरूप प्रकृति के वाचक अव्यक्त' शब्द का व्यवहार 


शरीररूप विकार में वेसे ही हो जाता है, जैसे गो के विफारभूत ( गव्य ) दूध के लिए गो' 
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तद्भेदं तहोव्याकृतमासीत' ( छु० १।४।७ ) इतीदमेच व्याङृतनामरूपचिभिञ्ञं जगत्पाग- 
चस्थायां परित्यक्तव्याकृतनामरूपं बीजशकत्यवस्थमन्यक्तशव्दयोग्यं दशयति ॥ २॥ 
तदधीनत्वादर्थवत्‌ ॥ ३ ॥ 
अत्राइ-यदि जगदिद्मनभिव्यक्नामरूपं बीजात्मकं प्रागचस्थमव्यक्तशब्दा- 
इंमभ्युपगम्येत, तदात्मना च शरीरस्याप्यव्यक्तशाब्दाहंत्वं प्रतिज्ञायेत, स पच तह 
प्रधानकारणवाद एवं सत्यापयेत | अस्येच जगतः प्रागवस्थायाः प्रधानत्वेनाभ्युप- 
गमादिति । अत्रोच्यते - यदि चयं स्वतन्त्रां, कांचित्प्रागचस्थां जगतः कारणत्वेना- 
भ्युपगच्छेम, प्रसञ्जयेम तदा प्रधानकारणवादम्‌। परमेश्वराधीना स्वियमस्मामिः 
प्रागवस्था जगतोऽभ्युपगस्यते, न स्वतन्त्रा। सा चावश्याभ्युपगन्तव्या। अर्थवती 
«छत |. 
क्तमिस्यनर्थान्तरम्‌ ॥ नस्वेवं सति प्रधानमेवाभ्युपेतं भवति, सुख-दुःखमोहात्मकं हि जगदेवम्भूतादेव 
कारणाद्धवितुमहँति कारणात्मकत्वात्कायेस्य । यच्च तस्य सुखात्मकबं तत्सर्वम्‌ , यञ्च तस्य दुःखात्म- 
कत्वं तद्रजः, यच्च तस्य मोहात्मकत्वं तत्तमः । तथा चाग्यक्तं प्रधानमेयाभ्युपेतभिति ॥ २॥ 
शङ्कानिराकरणाथं सुत्रम्‌-तदधीनतवादर्थेवत्‌ । 
प्रधानं हि सांख्यानां सेश्वर।णासनीश्वराणा वेशवरात्‌ क्ेत्रज्ञेस्यो वा वस्तुतो भिन्नं शक्यं निवे- 
कतुम्‌ । ब्रह्मणस्त्वियसबिद्या शाक्तिर्मायादिशब्दवाच्या न शक्या तत्त्वेनान्यत्वेन चा निर्वकतुम्‌ । इदमेवास्या 
अब्यक्तत्वं यदनिर्वाच्यत्वं नाम। सोऽयमव्याकृतवादस्य प्रधानवादाऱ्हंदः । अविद्याशक्तेशचेशवराधीनत्वं 
तदाश्रयत्वात्‌ । न च द्रव्यमात्रमशक्तं कार्यायालमिति शक्तेरर्थंवत्वं, तदिदमृत्तमर्थवदिति । स्यादेतत्‌ 
भामती- व्याख्या 
शब्द का व्यवहार--“गोभिः “श्रीणीत मत्सरम्‌” ( ऋ० संञ ९।४६।४) सोम लता के रस 
को मत्सर कहते हे, क्योंकि वह कुछ मद-कारक होता है, उसको दूघ में मिलाने का यहाँ 
विधान किया गया है । यद्यपि 'श्रीञ्‌ पाके' घातु के छोटू लकार के मध्यमपुरुष-वहुवचन में 
'श्रीणीत' शब्द बना है, तथापि यहाँ पक्काने में श्रीज्‌' का प्रयोग न होकर मिलाने, ( मिश्रण 
करने ) में माना जाता है ]। प्रकृति में 'अव्यक्त' शब्द के व्यवहार का प्रमाण प्रस्तुत किया 
गया है-- श्रुतिश्र” तद्धेदं तह्य॑व्याङ्कतं मासीत्‌ (वृह० उ० १।४।७) । अव्याकृत और अव्यक्त - 
पद पर्याय हैं॥ २॥ 
शङ्का-यदि इस स्थूल शरीरादि जगत्‌ की प्राम्भावी ( सुक्ष्म ) अवस्था को अव्यक्त 
कहा जाता है, तब यही तो सांख्य-सम्मत प्रधानकारणवाद है भर्थात्‌ सुखढ:खमोहात्मक 
जगत्‌ उसी प्रकार के प्रधान या प्रकृतितत्व से हो उत्पन्न हो सकता है, क्योंकि कार्यं ओर 
कारण का अभेद ( एकस्वभावता ) निश्चित है । कारणतत्त्व में जो सुखरूपता है, वही सत्त्व 
गुण है, जो दुःखरूपता है, वही रजोगुण है, और जो उसमें मोहात्मकत्व है, वही तमो गुण 
है--इस प्रकार कारण तत्त्व त्रिगुणात्मक प्रधान पदार्थ ही मानना होगा । 
|, समाधान--उक्त शङ्का का समाधान करने के लिए यह सूत्र रचा गया है 
तदधीनत्वात्‌” ' वेदान्त-सिद्धान्त में वह कारण तत्त्व अविद्या शक्ति है, जो कि शक्‍तिमातु 
ईश्वर से भिन्न नहीं एवं उस के अधीन है, किन्तु सांख्य चाहे निरीश्वरवादी ( कापिल ) हो 
या सेश्वरवादी ( पातञ्जल ) हो, दोनों के मतों में प्रतिपादित प्रधान तत्त्व ईश्वराधीन नहीं 
माना जाता, अपि तु जीव और ईश्वर से भिन्न वस्तुसतु और स्वतन्त्र माना जाता है किसी 
7 अधीन नहीं । वेदान्ताभिमत अविद्या शक्ति वह मायापदार्थ है, जिसका न सत्त्वरूप से 
न हो सकता है, न थूतत्वप, से... अतः, नुह अन्िवन्तनीय है । यही ( अनिवंचतीयत्व 


I 
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हिसा। न शि त्वं र 
वा क ७ 
पुनरर्‌ कुतः ? चिद्यया तस्या बीजशक्तदाद्वात्‌ । 
भामती 
यदि ब्रह्मणो$विद्याशकत्या संसारः प्रतीयते हस्त मुक्तानामपि पुनरुत्पादप्रसङ्गः, तस्याः प्रधानवत्तादवः 
सथ्यात्‌, तद्विनाश्ञे वा समस्तसंसारोच्छेदस्तम्मूलाविद्याशक्तः समुच्छेदादित्यत आह & मुक्तानाञ्च पुनः & 
बन्धस्य & अनृत्पत्तिः $। कुतः? & विद्यया तस्या बीजशक्तेदाहात्‌ & । अयमभिसन्धिः--न वयं 
प्रधानवदविद्यां सर्वंजीवेष्वेकामाचक्ष्महे येनेवमुपालभेमहि. किस्स्वियं प्रतिजीवं भिद्यते। तेन य्येव 
जीवस्य विद्योत्पन्ना तस्येवाबिद्याऽपनीयते न जोवान्तरस्य, भिन्नाधिकरणयोविद्याबिद्ययोरविरोधात्‌ , 
तत्कुतः समस्तसंसारोच्छेदप्रसङ्गः । प्रधानवादिनां स्वेष दोषः । प्रधानस्थेकत्वेन तदुच्छेदे सर्वोच्छेदोऽनु- 
च्छेदे वा न कस्यचिदित्यतिरमेक्षप्रसङ्गः । प्रघानभेदेऽपि चेत्तदविवेकर्यातिलक्षणाविद्यासदसत्त्वनिबस्घनो 
बन्घमोच्तो तहि छृतं प्रधानेन ? अविद्यासदसःद्भावाभ्याम्रेव तढुपपत्तेः । न चाविद्योपाधिभेदाघीनो जीवभेदो 
जीवभेदाघीनश्चाविद्योपाधिभेद इति परस्पराश्रयादुभयासिद्धिरिति साम्प्रतम्‌ , अनादित्वाद्वीजाङकुरवदु-' 


भामती-व्याख्या 

ही ) इस का अव्यवतत्व हे । वेदान्त के अव्याकृतकारण वाद से सांख्य के अव्यक्तकारणवाद 
का यह महान्‌ अन्तर है। 'अविद्या ईश्वर के अधीन है। इसका अर्थ है अविद्या ईश्वर के 
आश्रित” है [ यहाँ ईशवराश्रित का ईश्वरविषयक या ईश्वराधिष्ठित अथ है, क्योंकि वाचस्पति 
मिश्र अविद्या को जीव के आश्रित मानते हैं, जिस का निरूपण पहले ही किया जा चुका है ]। 
स्वतन्त्र जड़ पदार्थं कोई कायं करने के योग्य नहीं होता, अतः ईश्वराधिष्ठित अविद्या 
तत्त्व ही अर्थवान्‌ कहा जाता है--अर्थेवत्‌" । 

शाङ्का--यदि ब्रह्म की अविद्या शवित से संसार का प्रजनन माना जाता है, तब मुक्त 
पुरुषों का पुनर्जन्म होना चाहिए, क्योंकि प्रधानतत््व के समान ही अविद्या तत्त्व भी अक्षुण्ण 
बना रहता है । यदि विद्या से अविद्या तत्त्व का उच्छेंद मान रिया जाता है, तब समस्त 
संसार का उच्छेद हो जायगा, क्योंकि संसार के मूलकारणीभूत एक मात्र अविद्या तत्त्व का 
समुच्छेद हो जाता है । 

समाधान--उवत शङ्का का निराकरण भाष्यकार करते हैं-'मुक्तानां पुनरनु- 
त्पत्तिः” । मुवतानां पुरुषाणां बन्धस्य अनुत्पत्तिः । मुक्त पुरुषों के बन्धन की पुतः उत्पत्ति 
नहीं होती, क्योंकि विद्या के हारा उस की बीजभूत अविद्याशवित नष्ट हो जाती हे । आशय 
यह है कि हम वेदान्तिगण ) प्रधान तत्त्व के समान अविद्या को सभी जीवों में एक ही नहीं 
मानते कि उसके नष्ट हो जाने पर सभी जीवों की एक-साथ मुक्ति प्रसखित होती, किन्तु 
प्रत्येक ज्ञीव में अविद्या भिन्न-भिन्न होतो है, अतः जिस जीव में विद्या का उदय होता है, 
उसी जीव की अविद्या का अपनग्रन होता है, अन्य जीवों की अविद्या का नहीं, क्योंकि भिन्न- 
भिन्न अधिकरणों में रहनेवाली विद्या और अविद्या का कोई विरोध नहीं होता, तब एक अविद्या 
का उच्छेद हो जाने पर समस्त संसार का उच्छेद क्योंकर प्रसक्त होगा ? यदि कहा जाय 
कि प्रधानतत्त्व के होने पर भी प्रकृति और पुरुष की अविवेकख्यातिरूप अविद्या की सत्ता 
और असत्ता पर बन्ध और मोक्ष निर्भर हैं, तब उस प्रधान तत्त्व की क्या आवश्यकता ? 
अविद्या के सदसड्भाव से ही बन्ध ओर मोक्ष की उपपत्ति हो जाती है । त 

शङ्का-अविद्यालूप उपाधि का भेद ( नानात्व ) होने पर जीवों का भेद एवं जी 
का भेद सिद्ध होने पर अविद्या का भेद सिद्ध होगा-इस प्रकार अच्योऽच्याश्रय दोष प्रसक्त 
क्‍यों न होगा ? 
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अविद्यात्मिका हि बीजशक्तिरव्यक्तशव्दनिदश्या परमेश्वराश्रया मायामयी महासुत्तिः, 
यस्यां स्वरूपप्रतिबोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः। तदेतदव्यक्तं कचिदाकाश. 
शुब्दनिर्दिष्टम्‌-'पतस्मिन्डु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतश्च प्रोतश्च? ( चु० ३।८११ ) इति 
अतेः। कचिदक्षरशब्दोदितम्‌ , 'अक्षरात्परतः परः ( सु० ३१२ ) इति थुतेः | 
कचिन्मायेति सूचितम्‌ , 'मार्या तु प्रकृति विद्यान्मायिन तु महेश्वरस्‌' ( श्वे2 ४१०) 
इति मन्त्रवर्णात्‌ । अव्यक्ता हि सा माया, दच्वान्यत्वनिरूपणस्याशक्यत्वात्‌ । तदिद्‌ 
'द्दतः परमव्यक्तम! इत्युक्तम्‌ , अव्यक्तमभवत्वान्महतः, यदा हेरण्यगर्भी बुद्धिमेहान , 
यदा तु जीचो मदान्‌ , तदाप्यव्यक्ताधीनत्वाज्जीवभावस्य महृतः परमव्यक्तम! इस्यु- 
क्तम्‌ । अविद्या दाव्यक्तम्‌ । अविद्यावत्वेनेच जीवस्य सव; संव्यवहारः संततो वतते । 
महतः परत्वमभेदोपचारात्तद्विकारे शरीरे परिकरुष्यते । सत्यापे शरीरबदिन्द्रियादीनां 
तद्विकारत्वाविशेषे शरीरस्येवाभेदोपचारादव्यक्तशव्देन ग्रहणम्‌ , इब्द्रियादीनां स्वश- 
बदेरेव ग्रहीतत्वात्परिशिष्टत्वाच्च शरीरस्य । 


भामती 
भयसिद्धे: । अविद्यात्वमात्रेण चेकत्वोषचारो5व्यक्तमिति, चाव्याक्कवमिति चेति । नन्वेवसविद्येव जगद्वोज- 
मिति कृतमीइवरेणेत्यत आह ® पर्चेइवराथया इति &। नह्यचेतनं देवचानधिठितं कार्या पर्याहमिति 
स्वकाय कतत' परमेदवरं निमित्ततयोपादानतया चाश्रयते, भ्रपश्नविश्वमस्य हीश्वराधिष्ठानत्वभहि विश्चमस्पेव 
रज्ज्वघिष्ठानत्वं तेन यधाइहिविश्वमो रज्जूपादान एवं प्रपञ्नविश्चवण ईद्वरोपादानस्तस्माउजीवाधिकरणा- 
प्यविद्या निमित्ततया द्रिषयतया चेइवरमाशयत इतीइवरा्येत्युच्यते, न त्वाधारतया, विद्यास्वभावे 
ब्रह्मणि तदनुपपत्तेरिति, अत एत्राह & यस्यां स्वल्पप्रतित्रोधरहित( शेरते संत्तारिणो जोवाः इति ® । 


भामती-व्याख्या 

समाधान-जिस बीज से जो वृक्ष उत्पन्न होता है, उसी वृक्ष से उसी बीज की 
उत्पत्ति मानने पर ही अन्योऽन्याश्रयता की प्रसक्ति मानी जाती है, अव्याय्य बीजों से अन्यान्य 
वृक्षों की उत्पत्ति मानने पर अस्योज्य्याश्रयता नहीं होती, क्योंकि बीज और वृक्ष का अनादि 
प्रवाह माना जाता है । ठीक उसी प्रकार अविद्या और जीवों का भेद ( अनेकत्व ) अनादि 
होने के कारण उभय की सिद्धि सम्भव हो जाती है। [ श्री मण्डन मिश्र ने भी इसी प्रकार 
की अन्योज्य्याश्रयता-प्रसक्ति का समाधान किसी पुरातन आचार्य के मत से किया हे--“अन्ये 
तु अनादित्वादुभयोरविद्याजीवयोर्वीजाड्करसन्तानयोरिव नेतरेतराश्रयत्वमप्रकृतिभावमावहः 
' तीति वणंयन्ति, तया चोक्तम्‌ अविद्योपादानभेदवादिभिः--“अनादिरप्रयोजना चाविद्या” 
(ब्र. सि. पृ. १० ) ]। यद्यपि अविद्या अनेक हैं, तथापि उन सबका अविद्यात्वेन संग्रह 
विवक्षित होने के कारण “अग्रक्तम--इस प्रकार एकवचनान्त 'अव्यक्त' पद के द्वारा 
अभिधान किया गया हे । 'अव्यक्त' शब्द का अर्थ है--अव्याक्ृत यदि अविद्या ही जगत्‌ की 
बीज शक्ति है, तब ईश्वर की क्या आवश्यकता ? इस प्रश्‍न का उत्तर है—“परमेश्वराश्चया 
मायामयी महासुप्तिः” । ऐसा कभी सम्भव नहीं कि केवळ जड़ पदाथे किसी चेतन से अधिष्ठित 
(सव्वालित ) त होकर ही समग्र कार्य का सम्पादन कर ले, अतः जडरूप अविद्या अपना 
कार्य सम्पादन करने के लिए निमित्त-कारण या उपादानकारण के रूप में परमेश्वर 
का आश्रय लेती हे । प्रपश्चकूप विभ्रम की अघिष्ठानता ईश्वर में वैसी है, जैसी सपं-विश्रम 
की अधिष्ठानता रज्जू में, अत एव जैसे सपं-भ्रम का उपादानकारण उज्जु है, वैसे ही प्रप 
विश्रम का उपादान कारण ईश्वर। फलतः जीवरूप आधार में रहनेवाली अविद्या निर्मित 

या विषय के रूप में ईश्वर को पुनप्े,के,काउ,ही्रह्मश्रया कही जाती है, ईश्वर वस्तुत 
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अन्ये तु वणयन्ति - द्विचिधं हि शरीरं स्थूळं सूक्ष्म च। स्थळं यदि - 
भ्यते । सृक्षमं यदुत्तरत्र वध्यते - (न रहति सपार मी 
भ्याम्‌' ( इ० ३।१।१ ) इति । तञ्चोभयमपि शरीरमविशेषारपूर्वत्र रथत्वेन संकीर्तितम्‌। 
इह तु सक्ममव्यक्तशब्देन परिगृह्यते, सध्मस्याव्यक्तशब्दाहेत्वात्‌ । तद्धीनत्वाञ्च बन्च- 
मोक्षव्यवहारस्य जीवात्तस्य परत्वम्‌ । यथार्थोधीनत्वा दिन्द्रियव्यापारस्येन्दरि येभ्यः 
परत्वमर्थानामिति । 

भामती 

यस्यामचिद्यायां सत्यां शेरत इति लय उक्त, संसारिण इति विक्षेप उक्तः। & अध्यक्ताधीनत्वाउनीव- 
भावस्य इति & । यद्यपि जोवाव्यक्तयोरना दिस्वेनानियतं पोर्वापग्रं तथाप्वव्यक्तस्य पू्ंत्वं विवक्षित्वेत- 
दुक्तं & सत्यपि शरीरवदिखियादीनाम्‌ इति ® । गोवडीवदंपदवदेतद्‌ द्रष्टव्यम्‌ । 


आचायंदेशीयमतमाह & अन्ये तु इति 8 । एतद्‌ दूषयति & तेस्तु इति & । प्रकरणपारिशेष्य- 
भामती-व्याख्या 

अविद्या का आधार नहीं बन सकता, क्योंकि विद्यात्मक ब्रह्म ( ईश्वर ) में अविद्या का रहना 
सर्वथा अनुपपन्न है । इसी भाव को ध्वनित करने के लिए भाष्प्रकार ने कहा है--“यरयां 
स्वरूपप्रतिवोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः”। 'यस्यामविद्यायाम्‌-यहाँ सति सप्तमी है, 
अतः “जिस अविद्या के रहने पर'-ऐसा अर्थ विवक्षित है। जीवों का जो अपना वास्तविक 
ब्रह्मरूप है, उसे विस्मरण करके 'शेरते' अर्थात्‌ सुषुप्ति में लीन रहते है- इससे लयावस्था 
और 'संसारिणः'-इस विशेषण के द्वारा 'विक्षेप' अवस्था का अभिधान किया गया है । 

दो अनादि पदार्थों को प्रत्येक में दूसरे की अधीनता विवंक्षित होती है, जेसे-- 
'बीजाधीनो वृक्ष और 'वृक्षाधीनं बीजम्‌’ । भाष्यकार ने जो कहा है “अव्यक्ताधीनत्वा- 
जीवभावस्य” । वहाँ भी अव्यक्त ( अविद्या) और जीवभाव--दोनों अनादि पदार्थ हैं, 
पौर्वापयंछप को लेकर जीवभाव में अव्यक्ताधीनत्व नहीं कहा जा सकता, तथापि अव्यक्त में 
पूवेकालत्व की विवक्षा करके जीवभाव में अव्यक्ताधीनत्व कह दिया है। भाष्यकार ने जो 
कहा है--“सत्यपि शरीरवदिर्द्रियादीनां तद्विकारत्वाविशेषे शरीरस्येवाभेदोपचारादव्यक्त- 
शब्देन ग्रहणम्‌, इन्द्रियाणां स्वशब्दैरेव गृहीतत्वात्‌, परिशिष्टत्वाच्च शरीरस्य” । यह सब 
गोबलीवरदन्याय को ध्यान में रख कर कहा है [ जेसे ‘गामानय बलीवर्द चानय'-ऐसे आज्ञा- 
वाक्य को सुन कर श्रोता 'गो' पद के द्वारा नर गौ ( बेल ) से अतिरिक्त मादा गोभों (गायों) 
का ग्रहण कर लेता है, क्योंकि यद्यपि 'गो' पद नर और मादा दोनों प्रकार के गोमण्डल 
को कहता है, तथापि नर गो का पृथक्‌ 'बलीवदं' पद से उल्लेख होने के कारण मादा गोएँ 
ही शेष रहती हैं, अतः 'गामानय'-यहाँ “गो” पद से मादा गौओं का ग्रहण न्यायोचित है। 
वैसे ही “इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्थाः, अर्थेभ्यश्च परं मनः मनसस्तु परा बुद्धिः, बुद्धेरात्मा महान्‌ 
परः, महतः परमव्यक्तम्‌?--यहाँ पर यद्यपि 'अव्यक्त' शब्द शरीर, इन्द्रिय और शब्दादि 
समस्त विकार-वर्ग का बोधक दै । तथापि इन्द्रियादि का पृथक्‌ उल्लेख होने के कारण 
' अवशिष्ट शरीर का ही ग्रहण 'अब्परक्त' पद से करना अत्यन्त संगत है ]। 

ृत्तिकारादि आचार्यों के मत से उक्त दोनों सूत्रों की व्यवस्था का प्रदर्शन किया जाता 
हे-"अन्ये तु वर्णयन्ति” ।' [ उनका कहना है कि शरीर दो प्रकार का होता है--(१) स्थूल 
और ( २ ) सूक्ष्म । प्राणियों का यह दृश्यमान शरीर स्थूल शरीर है और सूक्ष्म शरीर ड 
चल कर कहा जायगा-“तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति सम्परिष्वक्तः Me 00. 
(ब्र. सू. ३११ ) अर्थात्‌ यह जीव देहान्तर की प्राप्ति के अवसर पर भावी स्थूल शरीर 
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तेस्त्वेतद्वक्तव्यम्‌- अबिशेषेण शरीरद्वयस्य न रथत्वेन संको तितत्वात्समा- 
नयोः प्रकृतत्वपरिशिष्टत्वयोः कथं सक्ष्ममेव शरीर[मह गृह्यते, न पुनः स्थूलमपीति १ 
आस्तातस्यार्थ प्रतिपत्तु प्रभवासः, नाम्नातं पवचुयोक्तुम्‌। आस्नातं चाच्यक्तपद्‌ 
सूक्ष्ममेव प्रतिपादयितुं शक्नोति, नेतरत्‌ ८ व्यक्तत्वात्तस्येति चेत्‌ , न, एकवाक्यता. 
घोनत्वादर्थेप्रतिपत्तः । न होमे पूर्वोत्तरे आम्ताते पकवाक्यतामनापच्च कंचिदर्थं प्रति- 
पादयतः, प्रकतहानाप्रकतकियाप्रसङ्गात्‌। न चाकाङ्कामन्तरणकचाकयताप्रतिपत्ति- 
भामिती 
योरुभयत्र तुल्यत्वान्तेकग्रहूणनियमहेतुरस्ति । शद्धुते ७ आम्नातस्याथंम्‌ इति & । अव्यक्तपदमेव स्थुल- 
शरीरव्यावृत्तिहेतुब्यक्ततवात्तस्येति शङ्कार्थः । निराकरोति “नेकवाक्र्यताधीनत्वात्‌'" इति । प्रकृतहान्य- 
प्रकृतप्रक्रियाउप्रसज्भे ने कवाक्यत्वे सम्भवति न वाक्यभेदो युज्यते । न चाकाङ्क्षा विनेकवावयत्वमुभयज्ञ 
प्रकृतमित्युभय॑ ग्राह्मत्वेनेहाका डिक्षत मित्येकाभिधायकर्माप पदं शरौरद्वयपरस्‌ । न च मुख्यया वृत्त्याइतत्प- 
रमित्यौपचारिक न भवति । यथोपहन्तुमात्रनिराकरणाकाङक्षायां काकपदं प्रयुज्यमानं इवादिसबं ह्तृपर 
भामती -व्याख्या 
के आरम्भक सुक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीर से संवलित होकर स्वर्गादि लोकों को जाता है. 
क्योंकि “वेत्थ यथा पञ्चम्यामाहुतौ आपः पुरुषवचसो भवन्ति” ( छां, ५।३।३ ) इस प्रकार के 
प्रश्‍न और “पञ्चम्यामाहुतौ आपः पुरुषवचसो भवन्ति” ( छां. ५.९।१ ) इस प्रकार के उत्तर 
से उसी सूक्ष्म शरीर का वर्णन किया गया है। इन दोनों शरीरों का श्रुति ने रथ के रूप में 
वर्णन किया है । उन दोनों में सूक्ष्म शरीर का 'अव्यक्तः शब्द के द्वारा ग्रहण किया गया हैः 
क्योंकि वह व्यक्त ( स्थूल ) नहीं, अतः “अव्यक्त पदास्पद है। इसी सूक्ष्म शरीर के अधीन 
जीव के बन्ध और मोक्ष हैं, अतः यह जीव की अपेक्षा 'पर! (श्रेष्ठ) है ]। 
उक्त वृत्तिकार के मत में दोषाभिधान किया जाता है -“तेध्त्वेतद वक्तव्यम्‌’ । आशय 
यह है कि प्रकरण और परिशेष दोनों शरीरों के लिए समान हैं, अतः उनमें से किसी एक 
का ग्रहण क्योंकर होगा ? 
शङ्का -श्रुति-घटक 'अव्यक्त' शब्द का समुचित अर्थ हमें करना चाहिए, उस पर 
स्थूल शरीर का अव्यक्त पद के द्वारा अभिधान क्योकर हो गया ?” ऐसा आक्षेप नहीं किया, 
जा सकता, फलत; 'अव्यक्त' शब्द व्यक्तेतर केवल सूक्ष्म शरीर का ही अभिधायक है । 
समाधान--उक्त शङ्का का निराकरण करने के लिए भाष्यकार ने कहा है- “न, 
एकवावयताधीनत्वाद्थंप्रतिपत्तेः” । अर्थात्‌ “शरीर रथमेव तु” ( कठो. १।३।३) और महृतः 
परमब्यक्तम्‌” ( कठो. १।३।११ ) इन पूर्वापरोक्त दोनों वाक्यों की एकवाक्यता के विना 
अव्यक्त शब्द का सहसा अर्थ नहीं किया जा सकता । 'अव्यक्त' शब्द का केवल सूक्ष्म शरीर 
अथ करने पर प्रकृत शरीमात्र ( सूल और सूक्ष्म-दोनों शरीरों ) का हान ( अग्रहण ) और 
अप्रकुत ( केवल सुक्ष्म शरीर ) का ग्रहण प्रसक्त होता है, अतः ऐसे अप्रसङ्ग (प्रसङ्ग की 
लो बा. हे कवा र ने कहा है--“सम्भवत्येकवावयत्वे वाया 
विना नहीं होती ह ४ ३ ॥ ) न पी की एकवाक्यता परस्पर की आकांक्षा 
दोनों शरीर ही बह दा आस दै और प्रकृत है शरीरमात्र ( उभय शरीर ), कट, ९ 
'अव्यक्त' पद दोनों शरीरों का त त पोन है, फलता कनक सुकाश गुर 
वृत्ति से वाचक नहीं हो बोधक हे । 'अव्यक्त' पद यदि शरीर-द्य का मुख्य (अभिधा) 
दी होता, एतावता औपचारिक ( लक्षणा वृत्ति से शरीर-दर्‍य का बोधक ) 
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रस्ति । तत्राविशिष्टायां शरीरद्वयस्य ग्राह्मत्वाका 
मान एकवाक्यतव चाधिता भवति, कुत आ 
ग्यम्‌ -डुशशोधत्वात्सक्ष्मस्येच शरीरस्येह प्रहणं, 
त्वादश्रहणमिति । यतो नेवेह शोधनं कर्स्याचद्विवक्ष्यते । न हात्र शोधनविधायि फकिचिदा- 
ख्यातमास्त । अनन्तरनि्दिष्टत्वात्त॒ कि तद्विष्णोः परमं पदमितीदमिह विवक्ष्यते । तथा- 
हीदमस्मास्परमिदमस्मार्परमित्थुक्त्वा "पुरुषान्न परं किंचिद्‌? इत्याह । सर्वथापि त्वा- 
दुमानिकनिराकरणोपपत्तस्तथा नामास्तु, न नः किचिच्छिद्यते ॥ ३॥ 


ह्लायां यथाकाङ्कं संबन्धे ऽनभ्यु पगस्य- 
€ ~ ० 

म्नातस्याथप्रतिपत्तिः ? न चेचं मन्त- 

स्थूलस्य तु दष्टवीभत्सतया सुशोध- 


भामती 
विज्ञायते । यथाहुः — 


काङेभ्यो रचयतामन्नमिति बालोऽपि नोदितः । 
उपघातप्रधानत्वान्न इवादिभ्यो न रक्षति ॥ इति। 
ननु न दरीरहयस्यात्राकाइक्षा, किन्तु दुःशोधत्वात्‌ सुक्ष्मस्येव शरीरस्य, न तु षाटकौशिकस्य 
स्थूलस्य, तद्धि दृष्वीभत्सतया सुकरं वेराग्यविषयत्वेनः शोधयितुमित्यत आह & न चेवं मन्तव्यम 
इति & । विष्णोः परमं पदमवगमयितुं परं पदमत्र प्रतिपाद्यत्वेन प्रस्तुतं न तु वेराग्याय शोधनमित्यर्थ: । 


अलं वा विवादेन भवतु सूक्ष्मशरीरं परिशोध्यं तथापि न सांख्याभिमतमत्र प्रधान परमित्यभ्युपेत्याह । 
&सवेयापि तु इति® ॥ ३॥ | 


भामती-च्याख्या 
भी नहीं हो सकता-एऐसा नहीं, अपितु उपचारतः अशक्याथ के संग्राहक पदों. का प्रयोग 
प्रचुर मात्रा में पाया जाता है, जेसे कि अन्न के घातक प्राणीमात्र के निवर्तन की आकांक्षा 
से प्रयुक्त “काकेभ्यो रक्ष्यतामन्नम्‌¬इस वाक्य में 'काक' पद काककुवकुरादि समस्त अन्नोप- 
घातक प्राणियों का संग्राहक माना जाता है, जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं-- 
काकेभ्यो रक्ष्यतामन्तमिति बालोऽपि चोदितः। 
उपघातकप्रधानत्वान्न शवादिभ्यो न रक्षति॥ (तं. वा. पृ. ७१३) 
वाक्यपदीकार भी कहते हैं-- 
काकेभ्यो रक्ष्यतां सपिरिति बालोऽपि चोदितः । 
उपघातपरे वाक्ये न शवादिभ्यो न रक्षति॥ ( वाक्य, पू. ४२) 
शाङ्का--प्रकृत में दोनों शरीरों की आकांक्षा नहीं, अपितु केवल सूक्ष्म शरीर ही 
अपेक्षित है। क्योंकि शरीरों का शोधन ( अनात्मत्व-निश्चय ) ही यहाँ अपेक्षित है, सूक्ष्म शरीर 
का शोधन या विवेक ही विशेष दुष्कर है, षाटूकोषिक शरीर का शोधन कठिन नहीं 
[ माता से प्राप्त लोम, लोहित और मांस तथा पिता से प्राप्त स्नायु, अस्थि और मज्जा-दन 
छः पदार्थों को षट्कोश कहते हैं, स्थूल शरीर के ये ही मौलिक पदार्थ हैं, अत: स्थूल शरीर 
षाट्कौशिक कहा जाता है, इसमें अनात्मत्व-निश्चय सुकर है ], क्योंकि यह छ देखने में ही 
इतना बीभत्स लगता दै कि साधारण व्यक्ति को भी इससे वैराग्य एवं इसमें भनात्मत्व का 
निश्चय सहज में ही हो जाता है । दन 
`  -खमाधान-उक्त शङ्का का निरास करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि “न चेबे 
मन्तव्यम्‌, यतो नैवेह शोधनं कस्यचिद्‌ विवध्यते”। अर्थात्‌ यहाँ पर शरीर-शोघन का कोई 
प्रसङ्ग ही नहीं और न शोधन का बिधायक कोई पद है । सर्वोपरि अवस्थित वैष्णव परम 
पद का बोध कराने के लिए एक सोपानं के रूप में ही शरीर का ग्रहण किया गया है वेराग्यो- 
त्पादनाथं शोधन की यहाँ कोई अपेक्षा नहीं। अथवा इस विवाद को समाप्त करते हुए यदि 
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ज्ञेयत्वावचनाच्च ॥ ४ ॥ 

ज्ञयत्वन च सांख्यैः प्रधानं स्मयते गुणघुरुषान्तरक्षानास्केवल्यमिति चदद्धिः। न 
हि गुणस्वरूपमञ्चात्वा शुणेभ्यः पुरुषस्यान्तर शक्यं ज्ञातुमिति । काचञ्च विभूतिविशेष- 
प्राप्तये प्रधानं शंयमिति स्मरन्ति । न चेंदाभहाव्यक्त शेयत्वेनोच्यते । पद्माञ्र ह्मव्यक्त- 
शब्द: । नेहाव्यक्त ज्ञातव्यमुपासितव्यं चेति वाक्यर्मास्त | न चाजुपाद्‌ पदाथक्षान पुरु 
चार्थमिति.शक्‍यं प्रतिपत्तुम्‌ । तस्मादपि नाव्यक्तशव्देन प्रधानमभिधीयते । अस्माकं तु- 
रथरूपककलतशरीराद्यदुसरणेन विष्णोरेव परमं पदं दशयितुमयय्ुपन्यास: 
न i: ४॥। 
i वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌ ॥ ५॥ 

अत्राह सांख्यः--श्ञेयत्वाचचनात? इत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ ! शूयते हःयृत्तरत्राव्यक्त- 
शुब्दोदितस्य प्रधानस्य श्ञेयत्वचचनम्‌ -'अशब्द्मस्पशमरूपमब्ययं तथाऽरसं नित्य- 
मगन्धवच्च यत्‌ । अनाद्यनन्तं महतः परं श्वुवं निचाय्य तं सृत्युसुखात्प्र्ुच्यते ॥! (का० 
२।३।१५) इति । अत्र हि यादृशं शब्दादिहीनं प्रधानं महतः परं स्खतो निरूपितं, 
ताइशमेच निचाय्यत्वेन निर्दिष्ट, तस्मात्मधानमेवेदं, तदेव चाव्यक्तशब्द्निर्दिष्टमिति । 
अत्र ब्रमः -नेह प्रधानं निचाय्यत्वेन निर्दिष्टम्‌ । प्राज्ञो होह परमात्मा निचाय्यत्वेन 
निर्दिष्ट इति गम्यते । कुतः ? प्रकरणात्‌ । प्राश्चस्य हि प्रकरणं विततं वर्तते, 'पुरुषान्न 
परं किचित्‌ सा काष्ठा सा परा गति” इत्यादिनिर्देशात्‌ , 'पुष सर्वेषु भूतेषु गूढोत्मा 
न प्रकाशते इति च दुर्शौतत्ववचनेन तस्येच शेयत्वाकाह्नणात्‌। *यच्छेद्वाड्य़नसो 
प्रा इति च तज्ज्ञानायेच वागादिसंयमस्य विहितत्वात्‌, स्यत्युसुखममोक्षणफल- 
त्वाच्च । नहि प्रधानमात्रं निचाय्य मृत्युमुखात्रमुच्यत इति सांख्ये रिष्यते । चेतनात्म- 
विज्ञानाद्धि मृत्युमुखाप्रमुच्यत इति तेषामभ्युपगमः । सर्वेषु वेदान्तेषु प्राक्षस्येवात्म' 
नोऽशब्दादिधर्मत्वमभिलप्यते । तस्मान्न प्रधानस्यात्र शञेयत्वमव्यक्तशब्दनिदिष्टत्वं 
वा ॥ ॥ 


भामती 
इतोऽपि नायमव्यक्तशब्दः सांश्याभिमतप्रधानपरः । साण्येः खलु प्रधानाहिवेकेन पुरुषं निःश्रेयसाय 


ज्ञातूं वा विभूत्य वा प्रधानं ज्ञेयत्वेनोपक्षिप्यते, न चेह जानीयादिति वोपासीतेति वा विधिविभक्तिश्रुति- 
रस्ति, अपि त्वव्यक्तपदमात्रं, न चेतावता सांख्यस्मृतिप्रत्यभिज्ञानं भवतीति भाव; ॥ ४ ॥ 
शेपत्वावचनस्थासिद्धिमादद्धुथ तत्सिद्धिप्रदर्शनाथ सूत्रम्‌ । निगदश्याख्यातमस्य भाष्यम्‌ ॥ ५ ॥ 


भामती-व्याख्या _ पु 
यह मान भी लिया जाता है कि परिशोधनीय सुक्ष्म शरीर ही यहाँ अव्यक्त पदास्पद है ।. 


तथापि सांख्याभिमत प्रधान तत्त्व सर्वोपरि सिद्ध नहीं होता ॥ ३॥ 

“अव्यक्त' शब्द की सांख्याभिमत प्रधानपरकता के निराकरण में एक युक्ति यह भी 
है कि जैसे सांख्याचाये “गुणपुरुषान्तरज्ञानात्‌ कैवल्यम्‌” इत्यादि वाक्यों के द्वारा त्रिगुणात्मक 
प्रधान का कहीं मोक्षाथं-ज्ञेयत्वेत और कहीं ऐएवयं प्राप्त्यर्थ-उपास्यत्वेन स्मरण किया करते हैं, 
किन्तु अव्यक्त पदार्थं का कहीं भी वेसा स्मरण नहीं करते, तब “अव्यक्त' शब्दमात्र के सुवते 
से प्रधान तत्त्व की प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती ॥ ४॥ 

अव्यक्तगत ज्ञेयत्व के अवचन ( अनभिधान ) की आशङ्कित असिद्धि का निराकरण 
करने के लिए सूत्रकार कहता है--“वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌” । इस सूत्र का भाष्य 


इतना सुगम दै कि पढते, कषद, जाता, कि “अना्नन्तं महत! परं ध 


अव्यक्तशब्द्स्य शरीरपरतम,] 5, बाढी सब्चिसामतेसत्॑रितम, ४६९, 


त्रयाणामेत्र चेवप्रुपन्यास! प्रदनश्व ॥ ६ ॥ 
इतश्च न प्रधानस्याव्यक्तशब्दवाच्यत्व ज्ञेयत्वं चा । यस्मात्त्रयाणामेच पदार्था- 
भामती 
वरप्रदानोपक्रमा हि सृत्युनचिकेत:संवादवावयप्रवृत्तिरासमाप्ते: कठवल्लोनां लच्यते । मुरयुनं चि- 
केतसे कुपितेन पित्रा प्रहिताय तुष्टस्त्रीन्‌ वरान्‌ प्रददौ, नचिइतास्तु प्रथमेन वरेण पितुः सोमनस्यं बन्ने, 
दवितीयेनारिनिविदयां, तृतीयेतात्मविद्याम्‌ , वराणामेष घरस्तृतीय इति वचनात्‌ । न तु तत्र बरप्रदाने 
प्रधानगोचरे स्तः ्रइनप्रतिवचने । तस्मात्कठवल्लीष्वग्निजीदपरसात्मपरेव वावयप्रवृत्तिनं त्वप्रक्रान्तप्रधान- 
परा भवितुमहंतीत्याह & इतश्च न प्रधानस्याव्यक्तशब्दवाच्यस्वम्‌ इति & | हन्त त इदं प्रवच्यामि गुह्य 


भामती-व्याख्या 
निचाय्य तं मृत्युमुखात्‌ प्रभुच्यत” ( कठो० २।३।३५ ) इत्यादि वाक्यों में जो अव्यक्त तत्त्व का 
निचाय्यत्वेन ( ज्ञेयत्वेन ) उल्लेख माना जाता है, वह संगत नहीं, क्योंकि वहाँ प्राज्ञात्मा 
( परमेश्वर ) का प्रकरण है, अतः वही ज्ञेयत्वेन श्रुत है, अव्यक्ततत्त्व नहीं ॥ ५॥ 

इस अधिकरण का विषय-वाबय जिस उपनिषत्‌ का है, उसकी किसी भी बल्ली 
( उपाध्याय ) में सांख्याभिमत प्रधानतत्त्व का प्रतिपादन उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि समग्र 
कठ उपनिषत्‌ नचिकेता ओर यम का संवादात्मक ग्रन्य है, जिस का आरम्भ यम के 
द्वारा वरःप्रदान के रूप में होता है-- - 

तिस्रो रात्रीयंदवासीग हे मेऽनशनन्‌ ब्रह्मथतिथिनंमस्य:। 
नमस्ते$स्तु ब्रह्मन्‌ स्वस्ति मेऽस्तु तस्मात्प्रति त्रीनु वरान्‌ वृणीश्व ॥. 

[ यम देव ने कहा- हे नचिकेता ? तू विना कुछ खाए-पिए मेरे द्वार पर तीन रात 
पड़ा रहा है, अतः तीन रात्रियों के बदले मुझ से तीन वर माँग ले, जिस से कि मैं उऋण हो 
सकूँ और मेरा कल्याण हो ]। यह नचिकेता वही है, जिसकी धृष्टता पर उस का पिता 
वाजश्रवस ( भन्नदानादि में अगृणी उद्दालक ऋषि ) क्रुद्ध होकर उस ( नचिकेता ) को 
यमराज के पास प्रेषित कर देता है और यमराज उस पर प्रसन्न होकर बर देता है। 
नचिकेता पहला वर माँगता है-“शान्तसंकल्पः सुमना यथा स्यादू वीतमन्युगौतमः” [ मेरे 
( नचिकेता के ) पिता उद्दालक का उद्वेग और क्रोध शान्त हो जाय एवं मेरे (नचिकेता के) 
प्रति उसका पूर्ववत्‌ सौमनस्य ( वत्सलभाध ) जागृत हो ]। द्वितीय वर के द्वारा अग्ति-विज्ञान 
माँगता दै-- 'स त्वमग्नि स्वग्येमध्येषि मृत्यो प्रब्रूहि त्वं श्रद्दधानाय मह्यम्‌ हे यम ! आप 
स्वगं-प्राप्ति की साधनभूत अग्नि का ज्ञान रखते हैं। मैं त श्रद्धा और बिनय के साथ प्रार्थना 
करता है कि वह विज्ञान मुझे प्रदान करें ]। तृतीय वर में आत्मविद्या की माँग रखी- 

येथ प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्तोत्येके नायमस्तीति चके । 
एतद्विद्यामनुशिष्टस्त्वयाऽहं बराणाभेष वरस्तृतीयः ॥ 

[ मनुष्य के मर जाने पर जो यह सन्देह किया जाता है कि कुछ लोग कहते हैं कि 
आत्मा नहीं मरता, अपि तु जन्मान्तर में भी वही बना रहता दै और कुछ लोगों का कहना 
है कि मनुष्य के मर जाने पर कुछ भी शेष नहीं रहता । ऐसे सन्देह्वास्पद आत्मा का 
तत्त्वावबोध मुझे कराएँ ]। प्रधान ( सांख्याभिमत प्रकृति ) के विषय भें न तो कोई वर- 
प्रदान ही किया गया है ओर प्रश्नोत्तर ही उपलब्ध होते हैं, अतः कठोपनिषत्‌ के प्रतिपादय 
तीन ही विषय हैं-भग्नि, जीव भौर परमात्मा । इन से अतिक्ति किसी प्रधानादि विषय 
को लेकर वहाँ वाक्यों की प्रवृत्ति नहीं पाई जाती-“यस्मात्‌ त्रयाणामेव पदार्थानामर्नि- 
जीवपरमात्मनां वरप्रदानसामर्थ्यात्‌” । “हन्त त इंद प्रवक्ष्यामि गुह्यं ब्रह्म सनातनप्‌' 
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नामग्निजीवपरमात्मनामस्मिन्ग्रन्ये कठवर्लीषु वरप्रदानसामथ्योडक्तव्यतयो पन्यासो 
इच्यते । तद्विषय एव च प्रश्नः । नातोऽच्यस्य प्रशन उपन्यासो चाऽस्ति। तत्र तावत्‌ 
“न त्वमग्नि स्वग्यमध्येषि सृत्यो प्रत्रहि तं भ्द्धानाय मह्यम्‌? ( का० १।१।१३ ) इत्य- 
ग्निविषयः प्रश्नः । 'येयं प्रेते विचिकित्सा मचुष्येऽस्तोत्येके नायमस्तीति चेके। पत- 
दविद्यामचुशिष्ट स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः |! ( का० ११२० ) इति जीवविषयः 
प्रश्नः । अन्यत्र धमाद्न्यचाचमोदन्यत्रास्मात्कताङतात्‌। अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च 
यत्तत्पश्यसि तद्वद्‌ ।? ( का० १।२।१४ ) इति परमात्मविषयः। प्रतिवचनमपि 'लोका- 
दिमरिन तमुवाच तस्मे या इष्टका यावतीर्वा यथा चा! ( का० १।१।१५ ) इत्यर्निः 
विषयम्‌ । इन्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुह्य ब्रह्म सनातनम्‌ | यथा च मरणं प्राप्य आत्मा 
भबति गोतम ॥ योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽचुसंयन्ति 
यथाकमं यथाश्चतम्‌? ( का० २।५।६,७) इति । व्यवहितं जीचविषयम्‌ । “न जायते 
प्रियते चा विपश्चित' (का? १।२।१८ ) इत्यादिवटु्रपञ्च परमात्मविषयम्‌ । नेवं 
प्रधानविषयः प्रइनोऽस्ति, अएष्टत्वाच्चानुपन्यसनीयत्वं तस्येति । अत्राह-योऽयमा- 
त्मचिषयः प्रश्तो येयं प्रेते विचिकित्सा मञुष्येऽस्तीति, कि ख पवायम्‌ अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राघमौद्‌ इति पुनरचुकुष्यते ? किंवा ततोऽभ्योऽयमपूरचंः प्रइन उत्थाप्यत 
इति ? किंचातः स पचायं प्रश्नः पुनरचुकृष्यत इति यद्य॒च्येत/ द्वयोरात्मविषययोः 
प्रदनयोरेकतापत्तेरग्निविषय आत्मचिषयश्च द्वावेच प्रदनाचित्यतो न वक्तव्यं त्रयाणां 
भामती 
ब्रह्म सनातनमित्यनेन व्यवहितं जीवविषयं यथा तु मरणं प्राप्यात्मा भवति गोतपरेत्यादिप्रतिवचनमिति 
योजना । अत्राह चोदकः कि जीवपरमात्मनोरेक एव प्रश्नः कि वान्यो जीवस्य येयं प्रेते मनुष्य इति 
प्रश्‍नोऽन्यश्च षरमात्मनोऽच्यत्र धर्मादित्यादिः ? एकत्वे सुत्रविरोध; "त्रयाणाम्‌ इति” । भेदे तु सौभधनस्या- 
वाप्त्यरन्यात्सज्ञानबिषयवरत्रयप्रदानानन्तर्भावोऽन्यत्र धर्मादित्यादे: प्रइनस्य । तुरीयवरान्तरकर्पनायां वा 
भामती-व्याख्या 
( कठो० २।२।६ ) यह परमात्मपरक वाक्य जीवविषयक प्रश्न और प्रतिवचन का व्यवधायक 
है, इसका स्पष्टीकरण भाष्यकार करते हैं--“इतिव्यवहितजीवविषयम्‌” । उसका तात्पय॑ 
यह है कि “इत्यनेन परमात्मविषयकप्रतिवचनस्य प्रतिज्ञावाक्येन व्यवहितं जीवविषयकं 
प्रतिवचनम्‌ “यथा तु मरणं.प्राप्यात्मा भवति गौतम इत्यादि [ अर्थात्‌ पहले जीवविषयक 
प्रश्‍न हे--“येयं प्रते विचिकित्सा” ( कठो, ११।२० ) । इसके अनन्तर परमात्मविषयक 
प्रतिवचन का प्रतिज्ञा-वावय हे -“हन्त ते कथयिष्यामि” ( कठो, २।२।६) ओर इसके 
पश्चात्‌ है जीवविषयक प्रतिवचन--यथा तु मरणं प्राप्यात्मा भवति गौतम्‌” (कठो. २।२।६) । 
इस प्रकार जीवविषयक प्रश्‍न और प्रतिवचन निरन्तर ( अव्यवहित ) न होकर सान्तर 
( व्यवहित ) हो जाते हैं ] । 
शङ्का -भाष्यकार ने जो कहा है “अत्राह” । वहां प्रश्‍न उठता है--'कः ? उसका 
उत्तर है--आक्षेप्ता' अर्थात्‌ आक्षेपवादी शङ्का करता है कि क्या जीवात्मा और परमात्मा को 
लेकर एक ही प्रश्‍न किया गया है? अथवा “येयं प्रेते मनुष्य” यह जीवविषयक प्रश्‍न अन्य 
है और अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मात्‌”-यह परमात्म-विषयक प्रश्‍न अन्य ? यदि अन्य प्रश्‍न 
ति अपितु एक ही है, तब नचिकेता के सब मिला कर दो ही प्रश्न बनते हैं, तीन नहीं, 
छि टो वयाणामेव चेवमुपन्यासः” (त्र, सु. १४६ ) इस सूत्र का विरोध उपस्थित होता 
है, क्योंकि इस सूत्र में तीन प्रश्‍नो का होना निदिष्ठ है। यदि आत्मविषयक प्रश्‍न से परमात्म" 


CC-0. Prof. Satya Vrat छ हु Fi Collection: 


अव्यक्तशब्द्स्य शरोरपरण्यम्‌]) हिन्दी सहितभश्मतसिवरितिम 


प्रध्नोषन्यासाविति। अथान्यो ऽयमपूवंः प्रश्न उत्थाप्यत इत्युच्येत, ततो ययै वर- 
पदानब्यतिरेकेण भरणनकर्पनायामदोघः, एवं भरइनव्यतिरेकेणापि प्रघानोपन्यासकर्प- 
नायामदोषः स्यादिति । अत्रोच्यते- नेवं घयमिह चरप्रदानव्यतिरेकेण प्रश्न कञ्चि- 
त्कल्पयामः, चाकयोपक्रमसामश्यात्‌ । चरप्रदानोपक्रमा हि सृत्युनचिकेतःसंचाद्रूपा 
चाक्यप्रवृत्तिरासमाप्तेः कठवढलोनां लक्ष्यत । सत्युः किल नचिकेतसे पित्रा प्रहिताय 
तरीन्वरान्प्रददौ । नचिकेताः किल तषां मथमेन वरेण पितुः सौमनस्यं बत्रे, द्वितीयेना- 
ग्निविद्याम्‌ , ठृती येनात्मचिद्याम्‌ , 'येय॑ प्रेतः इति “वराणामेष वरस्तृतीयः’ ( का० 
१।१।२० ) इति लिङ्गात्‌ । तत्र यद्यन्यत्र घमोदित्यन्यो ऽयमपूर्वेः प्रश्न उत्थाप्येत, ततो 
वरभ्रदानव्यतिरेकेणापि प्रश्‍नकल्पनाद्वाकयं वाध्येत । नचु भ्ष्टव्यभेदादपचो ऽयं न 
भवितुमर्हति । पूवो हि प्रश्नो जोचविषयः, येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्ति- 
नास्तीतिविचिकिस्साभिधानात्‌। जीवश्च धर्मादिगोचरत्वान्नान्यत्र धर्मादिति प्रधन- 
महति प्राश्वस्तु धर्माच्तीतच्वादन्यत्र धर्मादिति प्रश्नमहति । प्रश्नच्छाया च न समाना 
लक्ष्यते, पूर्वस्यास्तित्वनास्तित्वविषयत्वादुत्तरस्य घर्माद्यतीतवस्तुविषयत्वात्‌ । 
तस्मात्पत्यभिज्ञानाभावात्मश्‍नभेदः । न पूर्वस्यैवोत्तरत्राुकर्षणमिति चेत्‌ , न, जीव- 
पाज्ञयोरेकत्वाभ्युपगमात्‌ । भवेत्प्रष्टव्यभेदात्मरश्‍नभेदो यद्यन्यो जीवः प्राज्ञात्स्यात्‌ । 
न त्वन्यत्वमस्ति । तत्वमसीत्यादिश्रृत्यन्तरेभ्यः । इह च अन्यत्र धर्माद्‌? इत्यस्य 
प्रश्नस्य प्रतिवचनं न जायते प्नियत्ते वा विपश्चिद्‌? इति जन्ममरणप्रतिषेचेन प्रतिपाद्यः 
मानं शारीरपरमेश्वरयोरभेद्‌ं दशयति । सति हि प्रसङ्गे प्रतिषेधो भागी भवति । 
प्रसङ्गश्च जन्ममरणयोः शारीरसंस्पर्शांच्छारीरस्य भवति, न परमेश्‍वरस्य । तथा-- 
“स्वप्नान्तं जागरितान्तं चोभौ येनाचुपश्यति । महास्तं विभुमात्मानं मत्या चोरो न 
शोचति ॥' ( का० २।४।४ ) इति स्वप्नजागरितद्रशो जीवस्यैव महत्त्वविभुत्वविशेष- 
णस्य मननेन शोकविच्छेद्‌ दर्शयन्न प्राज्ञादन्यो जीव इति दर्शयति । प्राक्षविक्षानादधि 
भामती | 
तृतीय इति श्चुतिदाधप्रसङ्गः । वरप्रदातानन्तभवि प्रश्नस्य तद्वत्‌ प्रधानास्यानमप्यनन्तभूत वरभ्रदानेऽस्तु 
महतः परमभ्थक्तमित्याक्षेपः । 
परिहरति & अत्रोच्पते नेवं वर्थामह इति ® । वस्तुतो जीवपरमात्मनोरमेदात्‌ प्रषठव्याभेदनेक 
एव प्रश्‍न: । अत एव प्रतिवचनमप्येकं, सूत्रं स्ववास्तवभेदाभिप्रायम्‌ । वास्तवश्च जीवपरमात्मनो रभेदस्तत्र 


४७१ 


भामती-व्याख्या 

बिषयक प्रश्‍न को भिन्न माना जाता है, तब चार प्रश्‍न हो जाते हैं, क्योंकि परमात्मविषयक 
प्रश्न का ( १ ) सौमनस्यःप्राप्ति, ( २) अग्नि और (३) जीव--इन तीन विषयों के वर- 
प्रदान में अन्तर्भाव नहीं हो सकता । परमात्मविषयक ज्ञान को चौथा वरप्रदान मानने पर 
“वराणामेष वरस्तृतीयः”--यह श्रुति-वाक्य विरुद्ध या बाधितार्थेक हो जाता हे । यदि तीन 
वरों से भिन्न परमात्मविषयक चतुर्थ वर-प्रदान की कल्पना की जाती है, तब उसी प्रकार 
प्रधान ( प्रकृति ) के प्रतिपादन को भी उक्त चार वरःप्रदानों से अतिरिक्त पाँचवाँ वर-प्रदान - 
माना जा सकता हे । फलतः 'महतः परमव्यक्तम्‌'¬इत्यादि पदावलि का पर्यवसान साख्याभि- 
मत प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व के प्रतिपादन में क्यों नहीं माना जा सकता ? 


समाधान -भाष्यकार उक्त शङ्का का समाधान करते हैं--“अन्नोच्यते नैवं वयमिह 
वर-प्रदानव्यतिरेकेण प्रश्नै कंचित्‌ कल्पयामः'। आशय यहु है कि जीव और परमात्मा 


का वस्तुतः अभेद होने के कारण/दोनों, का, एक, tri पर में, समावेश हो जाता त, भत एव 
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शोकविच्छेद इति वेदान्तसिद्धान्तः | तथाऽग्रे - 'यदेचेह तदमुत्र यदमुत्र तदन्विह। 
मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पद्दयति ॥? ( का? २।४।१० ) इति जीवप्राज्ञ- 
भेदडष्टिमपवदति । तथा जीवविषयस्यास्तित्वनास्तित्वप्रश्नस्यानन्तरम्‌ अन्यं वरं 
नचिकेतो वुणीष्व' इत्यारभ्य सृत्युना तैस्तेः कामे प्रलोभ्यमानोऽपि नचिकेता यदा 
न चचाल, तदेनं स्ट त्युरभ्युदयनिःश्रेयसविभागप्रद्शनेन विद्याविद्याविभागध्रदरशनेन च 
'विद्याभीप्सिनं नचिकेतसं मन्ये न त्वा कामा बहचोऽलोलुपन्त' ( का० १।२।४ ) इति 
प्रशस्य प्रश्नमपि तदीयं प्रशंसन्यदुवाच-- तं डुदंश शूढ्मचुप्रविष्टं गुहाहित गहृरेष्ठं 
पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा घीरो हर्षशोकौ जहाति ॥' (का० १।२।१२) 
इति, तेनापि जीवपराश्चयोरमेद्‌ पचेह विवक्षित इति गस्यते। यत्प्रहननिमित्तां च 
प्रशंसां महतीं सुस्योः प्रत्यपद्यत नचिकेताः, यदि तं विहाय प्रशंसानन्तरमभ्यमेव 
प्रश्‍नमुपक्षिपेदस्थान पच सा सर्वा प्रशंसा प्रसारिता स्यात्‌ । तस्मात्‌ 'येयं प्रते’ 


भामती 

त्र श्ुत्युपन्यासेन भगवता भाष्यकारेण दशितः । &तथा जीव विषयस्यास्तित्वनास्तित्वप्रइनस्येत्यादि® । येयं 
प्रेत इति हि नचिकेतसः प्रश्नमुषश्चुस्य तत्तत्कामविषयमलोभं चास्य प्रतीत्य मृस्युविद्याभीष्सिनं नचिवे तसं 
मन्य इस्यादिना नचिकेतसं प्रशस्य प्रश्‍नमपि तदीयं प्रशंसञ्चस्मिन्‌ पहने ब्रह्मेवोत्तरमुवाच । & तं दुदेशंम्‌ 
इति @ । यदि पुतर्जीवात्प्राज्ञो भिद्येत जीवगोचरः प्रश्नः प्राज्ञगोचरं चोत्तरमिति क्रि केन सङ्गच्छेत ? 
अपि च यद्विषयं प्रश्नमुपश्रुत्य मृत्युनेष प्रशंसितो नचिउेता यदि तमेच भूय: पृच्छेत्तदुत्तरे चावदध्यात्‌ 
ततः प्रशंसा दृष्टार्था स्यात्‌ प्रइततान्तरे त्वसावस्थाने प्रसारित सत्यदृशर्था स्यादित्याह &यत्मइनः इति&। 
यहिमन्‌ प्रश्‍नो यप्प्रइनः । शेषमतिरो हितार्धम्‌ ॥ ६ ।। 


सामी गाच्या, 
प्रतिवचन भी एक ही है । सूत्रकार ने जो तीन प्रश्नों का निर्देश किया है, वह जीव और 


परमात्मा के औपाधिक भेद को मन में रख कर किया है। जीव और परमात्मा का वास्तविक 
भभेद है--यह भगवान्‌ भाष्यकार ने “तत्त्वर्मास” (छां. ६।८।७) इत्यादि श्रुत प्रमाणों 
का उपन्यास करके सिद्ध किया है । “तथा जीवविषयस्यास्तित्वप्रश्‍नस्येत्यादि” भाष्य के 
द्वारा यह स्पष्ट किया गया है कि नचिकेता के “येयं प्रेते विचिकित्सा”-इस प्रश्‍न को सुन 
कर यम देव ने चिरजीवन, पुत्रपौत्र, विविध धन-धान्यादि के विविध प्रलोभन दिए ' 'विद्या- 
भीष्सिनं नचिकेतसं मन्ये’ इत्यादि वाबयों के द्वारा नचिकेता की प्रशंसा की, इतना ही नहीं, 
नचिक्रेता के जीवविषयक प्रश्‍न की भी प्रशंसा की ओर उसके उत्तर में परमात्मा (ब्रह्म ) 
का स्वरूप प्रस्तुत किया-“तं दुदूंश गूढमनुप्रविष्टम्‌” ( कठो. १।२।१२)। यदि जीव से 
प्राज्ञात्मा ( ब्रह्म ) भिन्न है, तब जीवविषयक प्रश्न के उत्तर में प्राज्ञ की चर्चा संगत बयोंकर 
होगी? दूसरी बात यह भी है कि जिस विषय का प्रश्‍न सुनकर यम ने नन्रिकेता की प्रशंसा 
की यदि उसी विषय का प्रश्‍न वह दुबारा करता है और उसका उत्तर सुनने को उत्सुकता 
दिखाता है, तब उसकी प्रशंसा दृ्ार्थक होती है, अन्यथा विषयान्तर का प्रश्‍न करने पर 
प्रशंसा अदृष्टाथंक हो जाती है--ऐप्ता भाष्यकार कह रहे है-यत्प्रश्‍ननिमित्तां च प्रशंसां महतीं 
मृत्योः परत्यपद्यत नचिकेताः” । 'यत्प्रश्‍न पद में सप्तमी समास है--'यस्मित्‌ ( विषये ) 
प्रश्न: यत्प्रश्नः अर्थात्‌ जिस विषय का प्रश्‍न सुनकर यमदेव ने नचिकेता की महती प्रशंसा 
की, उस विषय को छोड़ कर अन्यविषयक प्रश्‍न की कल्पना की जाती है, तब वह प्रशंसा 
नितान्त अनुचित हो जाती हे । फलतः जीवविषयक 'थेय॑ प्रेते'--इस प्रश्‍न का ही “अन्यत 
धर्मात'--यहाँ अनुवतेन होत है शेष/भाष्फअस्मस्त।सुगम है ।। ६॥। . 


प्र ब्द्र ०५2०० डिच्कसङितिसैपमती उस्‌ 
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इत्यस्येच प्रदनस्येतद्नुकषर्षणम 'अन्यत्र द्‌! च्छायाबै त 
तद्दूषणस्‌-, तदीयस्थेच विशेषस्य त क्या नादि वेद वक 

॥ र पूवंच हि देद्दादिब्यतिरि- 
क्तस्यात्मनो5स्तित्वं पृष्टम्‌ , उत्तरत्र तु तस्येवासंसारित्वं पृच्छयत इति यावद्धय- 
विद्या न निवतंते तावद्धमोदिगोचरत्वं जीवस्य जीवत्वं च न निवर्वते । तचिबृत्त तु 
माश एव तत्त्वमसोति श्त्या प्रत्याथ्यते । न चाविद्यावले तदपगमेच वस्तुनः कञ्चि 
द्विशेषोऽस्ति । यथा कश्चित्सतमसे पतितां कांचिदज्जुरमह मन्यमानो भीतो वेपमानः 
पलायते, तं चापरो ब्रयान्मा भंषीनायमही रञ्जुरेचेति। स च तदुपथरत्याहिकृतं 
भयमुत्खजेद्वपथु पलायनं च । न त्वहिबुद्धिकाले तदपगमकाले च वस्तुनः क्षक्चिद्धिशेषः 
स्यात्‌ । तथवतद्‌पि द्रष्टव्यम्‌ । ततश्च 'न जायते प्रियते बा! इत्येवमाद्यपि भचत्य स्ति 
व्वप्रइनस्य प्रतिवचनम्‌ । सूत्रं त्वविद्याकहिपतजीवपाश्चमेदापेक्षया योजयितव्यम्‌ 
एकत्वेऽपि ह्यात्मविषयस्य प्रश्‍नस्य प्रायणाचस्थायां देहव्यतिरिक्तास्तित्वमात्रविचिकि- 
वसनात्‌ कटुत्वाद्‌संसारस्वभाचानपोहनाच्च पू वस्य पर्या यस्य जीवविषयत्यमुत्पक्ष्यते । 
उत्तरस्य तु धर्मा्यत्ययसंकीतंनास्माश्चविषयत्वमिति । ततश्च युक्ताऽग्निजीवपरमात्म- 
कहपना । प्रधानकटपनायां तु न वरप्रदानं न प्रश्‍नो न प्रतिवचनमिति चैषम्यम्‌ ॥ ६॥ 

महच ॥ ७ ॥ 

यथा महच्छव्द्‌ः सांख्यैः सत्तामात्रेऽपि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव चेदिकेऽपि 
प्रयोगेऽभिधत्त । “बुद्धेरात्मा मद्दान्पर” ( का? १।३।१० ), 'महान्तं विभुमात्मानम्‌ 
( का० १।२।२२ ), 'वेदाहमेतं पुरुयं महान्तम्‌’ ( श्व० ३८) इत्येवमादावात्मशब्द- 
प्रयोगादिभ्यो हेतुभ्यः । तथाऽव्यक्तशब्दोऽपि न वेदिके प्रयोगे प्रचानमभिघातुमहंति। 


अतश्च नास्त्यानुमानिकस्य शब्द्वत््वम्‌ ॥ ७॥ 
“०८८७9८०००० 


भामती 
अनेन सांख्यप्रतिडेवेदिकप्रसिद्धधा विरोधान्न सांख्यप्रसिद्धिवेंद आदतंव्येत्युक्तम्‌ । सांख्यानां 
महत्ततवं सत्तामात्रं पुरुषाथंक्रिपाकमं सत्तस्य भावः सत्ता तन्मात्रं महत्तत्वमिति । या या पुरुषार्थक्रिया 
दाब्दादुपभोगलचषणा च सरबपुरुषान्यताख्यातिलक्षणा च सा सर्वा महति बुद्धी समाप्यत इति सहत्तर्वं 
सत्तामात्रमुच्यत इति ॥ ७॥ 


भामती-व्याख्या 
पहले सूत्रों में कहा गया था कि “अव्यक्त' शब्द की सांख्याचाये-प्रसिद्ध रूढि वेदान्त में 
अनुपयुक्त दै, और इस सुत्र के द्वारा यह कहा जाता है कि अव्यक्त' शब्द की सांख्य-मत- 
प्रसिद्धि वैसे ही वेदान्त-प्रसिद्धि से बाधित है, जेसे “मह॒त्‌? शब्द की [ फलतः यह भनुमान 
यहाँ विवक्षित है-'अव्यक्तशब्दो न सांस्यस्मृतिप्रसिद्धार्थगोचरः, वैदिक शब्दत्वात्‌, 
महुच्छन्दवत्‌ ] ।[साँख्य दशंन-प्रयुक्त 'महत्‌? शब्द का अर्थ है-- सत्तामात्र! ? बोद्धदशंनकार्रो ने 
परमाथंसत्‌ का लक्षण करते हुए कहा है--“अर्थक्रियासमर्थ यत्‌ तदत्र परमार्थसत्‌’ ( प्रः वा, 
पु० १७५ ) । अर्थक्रिया नाम है प्रयोजन या पुरुषार्थं का, वह सांख्य-दृष्ट्या भोग ओर सोक्ष 
भेद से दो प्रकार का होता है--(१) शब्दादि समस्त विषयों का उपभोग और (२) प्रकृतिः 

पुरुष की विवेक-ख्याति । दोनों प्रकार की अर्थक्रिया बुद्धि ही किया करती है-- 

सव प्रत्युपभोगं यस्मात्‌ पुरुषस्य साधयति बुद्धिः। : 

स॑व च विशिनष्ठि पुनः प्रधानपुरुषास्तरं सुक्ष्मम्‌॥ ( सां. का, ३६) ` 


CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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( २ चमस्ताधिकरणम्‌ । खू० ८--१० ) 


चमसवदविशेषात्‌ ॥ ८ ॥ 
पुनरपि प्रधानवायशब्दत्वं प्रचानस्यासिद्वमित्याह । कस्मात्‌ ? मन्त्रवर्णात्‌ - 
'अजामेकां लोहितशुक्ळकष्णां बह्वीः प्रज्ञाः खुजमानां सरूपाः । अजो ह्येको जुषमाणो. 
दुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्यः' (शवे० ४५) इति । अत्र हि मन्त्रे छोहितशुक्ल- 
छृष्णशब्दे रजःसच्वतमांस्यभिधीयम्ते । लोहितं रजः, र्जनात्मकत्वात्‌। शुक्लं सर्वं, 
प्रकाशात्मकत्वात्‌ । कृष्ण तमः, आवरणात्मकत्वात्‌ । तेषां सास्यावस्थाऽययवचमेंग्यं- 
पदिश्यते लोहितशुक्लकृष्णेति न जायत इति चाजा स्यात्‌ , 'सूलप्रकृतिर विक्ृति) 
MS भामती 
अजाशब्दो यद्यपि छागायां रुढस्तथाप्यध्यात्मविद्याधिक्कारान्न तत्र चतितुमहति । तस्माद्रूढेरसग्भ- 
वाद्योगेन वर्तयितव्यः । तत्र कि स्वतन्त्रं प्रधानमनेत मन्त्रवर्णनानृद्यतामुत पारमेइवरी मायाशक्तिस्तेजोऽ- 
चस्नव्याक्रियाकारणमुच्यतास्‌ ? कि तावत्‌ प्रां ? प्रधानमेवेति । तथाहि- यादुशं प्रधान सांख्यः स्मय्यंते 
ताइशमेवास्मिन्नन्यूनानतिरिक्त प्रतीयते, सा हि प्रधानलक्षणा प्रकृतिनं जायत इत्यजा च एका च लोहित- 
शुक्लक्ृष्णा च । यद्यपि लोहितस्वादयो वर्णा न रजःप्रभृतिषु सन्ति, तथापि लोहितं कुसुम्भादि रञ्जयति 
भामती-व्याख्या 
इस प्रकार सांख्य-सम्मत महत्‌ पदार्थ ही सत्‌ या भर्थक्रियाकारी सिद्ध होता है। यह 
सत्ता या सत्त्व इस लिए कहलाता है कि वह प्रकृतिगत सत्त्वगुण का विकार है ] । किन्तु 
“बुद्धेरात्मा महानु परः” ( कठो० १।३।१० ) इत्यादि श्रुतिःवाकयों में महत्‌” पद का अथे बुद्धि 
नहीं अपि तु चैतन्य पुरुष है, क्योंकि 'आत्म' शब्द के प्रयोग का सामज्ञस्य जड़ात्मिका बुद्धि 
में सम्भव नहीं ॥ ७॥ 


GP 000 
विषय--“अजामेकां लोहितशुक्लक्कष्णाम्‌” ( श्वेता० ४४ ) इस श्रुति का 'अजा' 
शब्द विचारणीय है । 

| संशय -उक्त श्रुति में प्रयुक्त 'अजा' को लेकर सन्देह होता है कि यद्यपि 'अजा' शब्द 
लोक-वेद-व्यवहारत! छाग ( वकरी ) में रूढ है लोक और वेद में बकरी के लिए यद्यपि 
ङीषन्त छागी' शब्द का प्रयोग अधिक हुआ है, तथापि शांखायन ( ७॥१० ) और शतपथ 
( ३।३।३।४ ) आदि ब्राह्मण ग्रन्थों में टाबन्त 'छागा' शब्द भी प्रयुक्त हुआ है ] । तथापि 
_ अध्यात्यविद्या का प्रकरण होने के कारण यहाँ 'अजा' शब्द छागी का बोधक नहीं हो सकता, 
अतः रूढि का परित्याग कर एवं यौगिक शक्ति का सहारा लेकर किसी अर्थ का आविष्कार 
करना होगा । तब “न जायते इत्यजा'--ऐसी व्युत्पत्ति के अनुसार 'अजा' शब्द के द्वारा 
ः सांख्यसम्मत प्रधान ( प्रकृति ) का ग्रहण किया जाय ? अथवा तेज, जल और पृथिवी की 

संवलितावस्थारूप पारमेश्वरी शक्ति ( माया ) ? 
पूवपक्ष-यहाँ अजा' शब्द से सांख्य-सम्मत प्रधान तत्त्व का ही ग्रहण करता 
चाहिए, क्योंकि सांख्याचार्यों ने प्रधान तत्त्व का जो स्वरूप . अपने दर्शन में अभिहित किया 
है, ज्यों-कात्यों उक्त श्रुति में प्रतीत होता है । वह प्रधानरूप प्रकृति अनादि है, उत्पन्न नहीं 
होती, अतः अजा पा जन्म-रहिता ) कही जाती है, एक है और लोहितशुबलकष्णखूपा हैं | 
' थपि रजोगुणादि में लोहितत्वादि ( रक्तत्वादि वर्ण नहीं होते, तथापि जैसे कुसुम्भ ( वरै का 
हुछ ) आदि स्वयं रक्त ( लाल ) होकर अपने सम्पर्क में आनेवाले वस्त्रादि को अभिरजित कर. 
( लाल बना ) देते हैं. वैसे ही-रजेगुणसहि, अप्तक्तेझस्बत्धिक्त. कायाँदि को रजोगुणात्मक बता | 
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इच्यभ्युपगमात्‌। नन्‍्वजाहब्द्शछागायां रूढ: | वाढमू, सा तु रुढिरिद नाश्रयित 
शक्या, विद्याप्रकरणात्‌ । सा च. बहीः प्रजाखेयुण्यान्विता जनर्यात । तां प्रकृतिमज 
भामती 
रजोऽपि रञ्जयतीति लोहितम्‌ । एवं प्रसन्नं पायः शुषलं सत्त्वमपि ध्रसन्नमिति शुक्लम्‌ । एवमावरकं 
मेघादि कुष्णं तमोऽप्यावरकमिति कृष्णम्‌ । परेणापि नाव्याकृतस्य स्दरूपेण लोहितत्दादियोग आस्थेयः, 
किन्तु तत्काय्यंस्य तेजोऽबन्नस्य रोहितत्वादि कारण उपचरणीयम्‌ । कार्यंसारुष्येण वा कारणे कल्पनीयं 
तदस्माकप्रपि तुद्यम्‌ । 'अजो ह्येको जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्यः' इति त्वात्मभेवश्रव- 
णात्‌ सांख्यस्मृतेरेवात्र मन्त्रवर्णे प्रत्यभिज्ञानं न त्वव्याकृतप्रक्रियाया: । तस्यामेकात्म्याभ्युपगमेनात्मेभेदा 
भावात्‌ । तस्मात्‌ स्वतन्त्रं प्रधानं नाशब्दमिति प्राप्तम्‌ । &तेषां सास्यावस्या अबयवघमेरिति& । अवयबाः 
प्रधानस्येकस्य सत्वरजस्तमांसि तेषां धर्मा लोहितत्वादयस्तेरिति । ® प्रजास्त्रगुण्यान्विताः इति &। 
सुखढुःखमोहास्मिका; । तथाहि--सेत्रदारेषु नमंदायां मैत्रस्य सुखं तत्‌ कस्य हेतोस्त प्रति सत्त्वसमुदधू - 
` भामतो-व्याख्या 
देते हूँ । जैसे स्वच्छ जल शुक्ल कहलाता है, वंसे सत्त्वगुण भी स्वच्छ होने से शुल्क कहा 
जाता है. । इसो प्रकार प्रकाश के अवराधक मेघादि को कुष्ण कहते हैं, तमांगुण भी सत्त्वादि 
का अवरोधक है, अतः कृष्ण कहा गया है । रजोगुणादि में लाहितर्त्वादि उपचार केवल 
साख्याचार्थों को ही नहीं करना पड़ता, अपि तु बेदान्तियों को भी अपनी अव्याकृत माथा में 
लोहितत्वादि का उपचार मानना पड़ता है, क्योंकि माया में थी स्वरूपतः लोहितत्वादि का 
योग सम्भव नहीं, अपि तु उसके कार्यभूत तेज, जल ओर पृथिवी में बर्तमान लोहितत्वादि 
मायारूप कारण में उपचरित होते हैं। भववा तेज आदि रूप कार्य ( जन्य ) पदार्थो में 
लोहितत्वादि को देखकर उनके जनकोभूत प्रधानतत्त्व में वस्तुतः लोहितत्वादि के सत्त्व की 
कल्पना ( अनुमिति ) ही जातो है; क्योंकि उपादान कारण भोर काये का वेदान्त-मत में 
सारूप्य माना जाता है । यह सब कुछ हम सांख्यवादी भो कर सकते हैं। उक्त श्रुति में 
वेदान्त-सिद्धान्त की प्रत्यभिज्ञा वहीं होती, क्योंकि वेदान्ती 'आत्मा' एक ही मानते हैं, किन्तु 
उक्त श्रुति में बद्ध और मुक्त आत्माओं का मेद ( आत्मनानात्व ) प्रतिपादित है--“अजो ह्यको 


जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्यः” ( श्वेता० ४५ ) । अतः उक्त श्रुति में सांख्य- 


दर्शन का हो प्रत्यभिज्ञान होता है, वेदान्तःसम्मत अव्याङृतवाद का नहीं । फलतः स्वतन्त्र 
( किसी चेतन तत्त्व से अधिष्ठित न होकर ) प्रधान ( प्रकृति) ही जगत्‌ का कारण है, ब्रह्म 
नहीं और ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” ( ब्र० सु० १।१।५ ) इस सूत्र के द्वारा जो प्रकृति को अशब्द 
( प्रमाण-रहित ) कह कर सांख्य-मत का खण्डन किया गया, वह अनुचित है, वर्धोंकि उक्त 
श्रतिरूप शब्द प्रमाण के द्वारा सांख्य-मत प्रमाणित है । 

` तेषां साम्पावस्थाऽवयवधमँलोहितशुक्लकृष्णेति व्यपदिश्यते”--इस भाष्य का अथे 
यहु है कि यद्यपि उक्त श्रुति में प्रघातादि शब्दों के द्वारा प्रकृति का प्रतिपादन नहीं किया 
गया, तथापि रजोगुण, सत्त्वगुण और तमोगुण की साम्यावस्था का नाम प्रकृति है, व 
एक है उसके रजोगुणादि अवयव हैं । उके जा लोहितत्वादि धर्म हुँ, उनको भ्वृत्ति-निमित्त 
मानकर प्रकृति का लोहितशुक्लक्कष्णा' शब्द के द्वारा अभिधात किया गया है। “साच बह्नी! 
चैंगुण्यान्विता जनयति” । उस अजा (प्रकृति) को प्रत्येक प्रजा (कार्य) सुख, दुःख और मोह-- 
इत तीन गुणों से समन्वित होती हे । इस तथ्य का स्पष्टीकरण इस दृष्टान्त के द्वारा हो जाता है 
कि 'मेत्र” ताम के पुरुष की रूपयोवन-सम्पन्न 'नमंदा' नाम को पत्ती है, उसका देखकर उसका 


पति सुख-विभोर हो जाता दै, क्योंकि अपने पति के लिए वह सुखरूप ( सत्त्वात्मक ) द्वै। 
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पकः पुरुषो जुषमाणः प्रीयमाणः सेवमानो वाउबुशेते। तामेवाविद्यया 55त्मत्वेनोपगम्य 
सुखी दुःखी मूढो ऽहमित्यविवेकितया संसरति । अन्यः पुनरजः पुरुष उत्पन्नचिवेकञ्ञानो 
विरक्तो जहात्येनां प्रकृति शुक्तभोगां कृतमोगापचगों परित्यजति, मुच्यत इत्यरथः । 
तस्माच्छुतिमूळेव प्रधानादिकटपना कापिलानामिति । एवं प्राप्ते जूमः-- नानेन मन्त्रेण 
श्रतिमत्त्व सांख्यवादस्य शक्यमाश्चयितुम्‌ । न ह्यय मन्त्रः स्वातन्त्र्येण कंचिदपि वाद 
कक लाळे 0 छा । 
वात्‌ । तथा च तत्सपत्नीनां दुःखं तत्करस्य हेतोस्ताः प्रति रजःसमुःूवात्‌ । तथा चेत्रस्व तामविच्दतो 
सोहो विषादः स कस्य  हेतोस्तं प्रति तमःसमुद्धवात्‌ । नमंदया च सर्वे भावा व्याख्याता; । तदिदं 
श्रेगण्यान्वितत्व॑ प्रजानाम्‌ । अनुशेत इति व्याच्टे & तामेवाविद्यया इति & । विषया हि शब्दादयः 
प्रकृतिबिकारास्त्रेगुण्येन सुखदुःखमोहात्मान इन्द्रियमनो$्हड्ञारप्रणालिकया बुद्धिसत्त्वमपसंक्रासन्ति । तेत 
तदृबुद्धिसत्व॑ प्रधानविकारः सुखदुःख मोहात्मकं शब्दादिछूपेण परिणमते । चितिश क्तिस्त्वपरिणामिच्यप्रति- 
संक्रमापि बुद्धिसत्वादात्मनो विवेकमबुध्यमाना बुद्धिवृत्येव विपय्यसिनाविद्यया वुद्धिस्थान्‌ सुखादीन्‌ 
आस्मन्यमिमन्यमाना सुखादिमतीव बभूव । तदिदमुक्तं सुखी दुःखी मूढोऽहमित्यविवेकितया संसरत्येकः । 
सखपुरुषान्यताख्यातिसमुन्मुलितनिखिलबासनाविद्यानुबन्धस्त्वन्यो जहात्येनां प्रकृति तदिदमुक्तम्‌ & अन्य; 
पुनः इति & । भुक्तभोगामिति व्याचष्टे &कुतभोगापवर्गामू& । शब्दाद्युपलब्धिभोगः । गुणपुरषान्यतास्या- 
तिरपबगंः । अपवृज्यते हि तया पुरुष इति । 
एवं प्रा्तेभिधीयते न तावदजो ह्येको जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्य इत्येतदास्मः 


भामती-व्याख्या 

उसी को देखकर उसकी सपत्लनियाँ दुःखी होती हैं, क्योंकि उनके प्रति वह रजोगुणात्मक है। 
'चेत्रादि पड़ोसी व्यक्तियों को जिन्हें वह स्त्री प्राप्त नहीं होती, दूर से देख-देख कर मोह होता 
है, क्योंकि उनके प्रति वह तमोरूप होती है । इसी प्रकार प्रत्येक प्राक्त पदार्थ 
त्रिगुणात्मक है । 


श्रुतिगत 'अनुशेते' शब्द की व्याख्या की जा रही है--'तामेवाविद्यया&त्सत्वेनोपगम्य . 


सुखी दुःखी मूढो$हमित्यविवेकितया संसरति” । अर्थात्‌ प्रकृति के विकारभूत शब्दादि विषय 
्रगण्यसमस्वित होने के कारण सुख-दुःख-मोहात्मक होते हैं। वे इन्द्रिय, मन भौर अहंकार के 
माध्यम से बुद्धिगत सत्व में संक्रान्त हो जाते हैं, अतः बुद्धिगत सत्त्व सुख-द:ख-मोह-समन्वित 
होते के कारण शब्दादिरूपेण परिणत होता है । इसके विपरीत चैतन्य पुरुष सुखादि से 
असंक्रान्त होने के कारण अपरिणामी होता है फिर भी बुद्धिगत सत्त्व से विवेक-ज्ञात न होनेके 
कारण चिदात्मा बुद्धि-सत्त्व को अपना स्वरूप और उसके सुखादि को अपना ही धम मातकर 
अपने को सुलादिमान्‌ मान लेता है! जो पुरुष सत्त्व और पुरुष की विवेक-ख्याति के द्वारा 
निखिल वासनाओं से युक्त अविद्या के सम्बन्ध का विच्छेंद कर -डालता है, वह पुरुष इस 
प्रकृति का परित्याग कर देता है, भाष्यकार यही कह रहे हैं-“अन्यः पुनरजः पुरुष?” । 
श्रुतित “भुक्तभोगाम्‌ ”-इस विशेषण की व्याख्या हे-“कुतभोगापवर्गाम्‌? । शब्दादि विषयों 
की उपलब्धि का नाम भोग एवं सत्त्व और पुरुष की अन्यता ( भेद ) की ख्याति का नाम 
झपवगे है [ यहाँ मोक्षाथेक अपवर्ग” पद मोक्ष के साधनोभूत सत्त्वपुरुषान्यताख्याति के लिए 
प्रयुक्त 2 है ] क्योंकि इस अन्यताख्याति के द्वारा ही पुरुष अपवृक्त ( मुक्त ) होता है । 
सिद्धान्त-पहली बात तो यह है कि “अजो ह्येको जुषमाणोऽनुशेते जाता 


0) गा 5? «१ व ये 
भुक्तभोगामजोऽस्यः”-यह वाक्य आत्मनानात्व का प्रतिपादक नहीं, अपितु लोक-सिर्ड , 


 भात्मचानात्व क 
अवाद करके बर्थ. और मोक्ष का ्रत़रिप्ादन करता है। वह अतूद्यमाव 


अजाशब्दस्य भायापरचत्त/|२०० 5चिस्वीसद्चिसमामतीसिंध्लितिभ्‌ः ४७७ 


समथेयितुपुत्सहते, सर्वेत्रापि यया कयाचिर्कटपनयाऽजात्वाद्संपादनोपपत्ञः सांख्यः 
चाद पवेहाभिप्रत इति विशेषावधारणकारणाभाचात्‌ । चमसवत्‌ । यथा हि 'अचा- 
ग्बिलञ्चमस ऊर्ध्वबुध्नः ( बृ० २।२।३ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे स्वातन्त्येणायं नामासौ 
चमसोऽसिप्रेत इति न शक्यते निरूपयितुम्‌। सर्वत्रापि यथाकथंचिदर्चारिविलत्वादिः 
कल्पनोपपत्तेः । पचमिहाप्यचिशेषः 'अजामेकाम्‌' इत्यस्य मन्त्रस्य । नास्मिन्मन्जे 
प्रधानमेचाजाऽभिप्रतेति शक्यते नियन्तुम्‌ ॥ ८॥ 

तत्र तु इदं तच्छिर एष ह्यवोरिबलश्चमस ऊध्वेवुध्नः' इति चाकयशेषाच्चमसः 
विशेषप्रतिपत्तिभंवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तब्येति ? अन्न त्रूमः- 

ज्योतिरुपक्रमा तु तथा ह्यधीयत एके ॥ ९ ॥ 

परमेश्वरादुत्पन्ना ज्योतिःप्रसुखा तेजोबन्नलक्षणा चतुर्विधस्य भूतग्रामस्य 
प्रकतिभूतेयमजा प्रतिपत्तब्या । तुशब्दोऽवधारणारथेः। भूतत्रयलक्षणेवेयमजा विज्ञेया, 
न शुणन्रयळक्षणा । कस्मात्‌? तथा ह्येके शाखिनस्तेजोचन्नानां परमेश्वरादुत्पत्तिमा- 
म्नाय तेषामेच रोहितादिरूपतामामनन्ति--'यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रपं यच्छ्ुक्ळं 


भामती 
सेदप्रतिपादनपरमपि तु सिद्धमात्मभेदमनृद्य बन्धमोक्षो. प्रतिपादयतीति । स चानूदितो भेद: -- 


(एको देवः सवं भूतेषु गूढः सवंव्यापी सं भूतान्तरात्मा’ 
इत्यादिश्रुतिभिरास्मंकत्वप्रतिपादनपराभिविरोधात्काहपनिकोऽवतिष्ठते । तथा च न सांस्यप्रक्रियायाः 
प्रत्य सिज्ञानमिस्यजावाक्यं चमसवाक्ववत्परिष्लबमानं न स्वतन्त्रप्रधाननिश्चयाय पर्य्यप्तं, तदिदमुक्तं 
सूत्रकृता -'“चमसवदविश्ञेषादिति'' ॥ ८ ॥ 

उत्तरसुत्रमवतारयितुं शङ्कते &तत्र त्विदं तच्छिर इति& । सुत्रमवतारयति & अत्र जूम: छ। 
सर्वशाखा प्रत्ययप्रेकं ब्रह्मेति स्थितो घ्ञाखान्तरोक्तरोहितादिगुणयोगिनी तेजोबन्नत्रणा जरायुजाण्डजस्वेद- 
जोल्हिज्जचतुविधभूत ग्रामप्रकृतिभूतेयसजा प्रतिपत्त्या । रोहितशुषलकृष्णामिति रोहितादिरूपतया तस्या 


सामती=व्याख्या 

आत्मनानात्व “एको देवः सर्वभुतेषु गूढः” ( श्वेता. ९।११ ) इत्यादि आत्मेकत्व प्रतिपादक 
श्रुति-वाक्पों से बाधित होकर काल्पनिक मात्र रह जाता है । फलतः उक्त श्रुति में सांख्य- 
प्रक्रिया का प्रत्यभिज्ञान सम्भव नहीं, अत! अजा-घटित वाक्य चमस-घटित वाक्य के समान 
अनिश्चितार्थक होने के कारण स्वतन्त्र प्रकृतिवाद का निर्णायक नहीं हो सकता, सूत्रकार यही 
कर रहे हुँ-'चमसवदविशेषात्‌” ॥| ८॥ 

उत्तरभावी सूत्र का अवतरण प्रस्तुत करने के लिए सन्देह किया जाता है त्र 
त्विदं तच्छिर एव ह्यर्वा ग्बिलश्चमस उघ्वंबुषनः” । अर्थात्‌ हृष्टान्त-स्थल पर वाक्य-शेष के द्वारा 
शिरःकपालरूप चमस-विशेष का निश्चय किया जाता है. किन्तु उक्त श्रुति में बेर पद 
वेदान्त-सम्मत विशेष अथे का समपंक क्योकर होगा? उक्त सन्देह के समाधान में उत्तरभावी 
सुत्र को अवतरित किया जाता है--“अत्र ब्रूसः”। दार्शान्त-स्थल पर निर्णायक “यदग्ने 
रोहितं रूपम्‌”” (छां. ६।४।१) यह वाक्यशेष यद्यपि अन्य शाखा का है, तथापि शाखान्तराधि- 
करण में कहा गया है--“एकं वा संयोगरूपचोदनासख्याविशेषात्‌” ( जे. सु. २४२९ ) झर्थात्‌ 
विभिन्न शाखाओं के समानःप्रकरणःपठित वाक्यों की एकवाक्यता में किसी प्रकार का 
व्यवधान नहीं माना जाता । प्रकृत में सभी शाखाओं का मुख्य प्रतिपाद्य ब्रह्म वस्तु [ द्वैत 
उसी की एक लोहतादि गुण-योगिनी, तेजोजलाच्नस्वरूप, जरायुज, अण्डज, स्वेदज और 
उद्धिज्ज चाम के चतुविध प्राणियों की जनवी ज्योति (माया शक्ति) यहाँ अभिहित है” 
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तदपां यत्कृष्णं तदन्नस्य' इति, तान्येवेद्द तेजोबन्नानि प्रत्यभिन्नायन्ते रोहितादिशब्द- 
सामान्यात्‌ | रोहितादीनां च शब्दानां रूपविशेषेषु मुख्यत्वाद्धाक्तत्वादच गुणविषय. 
स्वस्य । असंदिग्धेन च संदिग्धस्य निगमनं न्याय्यं मन्यन्ते । तथेहापि 'ब्रह्मवादिनो 
चदन्ति । किंकारणं ब्रह्म? ( श्वे १।१ ) इत्युपक्रम्य ते ध्यानयोगाचुगता अपश्यन्देवा- 
त्मशक्ति स्वशुणेनिंगूढाम्‌? ( श्वे० १।३ ) इति पारमेश्वर्याः शक्तः समस्तजगद्विघायिन्या 
चाक्योपक्रमेऽवगमात्‌। वाक्यशेषेऽपि 'मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌’ 
. इति यो योनि योनिमधितिष्ठत्येकः’ ( श्वे० ४।१०,११ ) इति च तस्या पवावगमान्न 
भामती 
एव प्रत्यभिज्ञानान्न तु सांख्यपरिकह्पिता प्रकृतिः, तस्या अप्रामाणिकतया श्रुतहाच्यश्चतकल्पनाप्रसङ्गा- 
ब्रज्ननादिना च रोहिताद्युपचारस्य सति मुख्यार्थसम्भवेऽयोगात्‌ तदिदमुक्तं ® रोहितादीनां शब्दानाम्‌ 
इति ६३ । अजापदस्य च समुदायप्रसिद्धिपरित्यागेन न जायत इत्यवयवभ्रसिद्धया्रयणे दोषप्रसङ्गात्‌ । 
अत्र तु रूपककहपनया समुदायप्रसिद्धेरेवानपेक्षायाः स्वीकारात्‌ । अपि चायमपि श्रुतिकलापोऽस्मदुदशंना- 
नुगुणो न सांख्यस्मृत्यनुगुण इत्याह & तथेहापि इति ७ । ७ किंकारणं ब्रह्मोत्युपक्रम्य इति & । ब्रह्म- 
स्वरूपं तावज्जगत्कारण न भवति विशुद्धरवात्तस्य यथाहुः 
पुसषस्य च शुद्धस्य नाशुद्धा विक्कतिभंवेत्‌ 

इत्याशयवतोवं श्रुतिः : पृच्छति &किकारणं& यस्य ब्रह्मणो जगदुत्पत्तिस्तत्‌ किकारणं ब्रह्मेत्यर्थः । ते 
ब्रह्मविदो घ्यानयोगेनात्मानं गताः प्राप्ता अपश्यन्निति योजना । & यो योनि योनिम्‌ इति $ । अविद्या 


Fe भामती-व्यार्या 
लोहितशुक्लक्कष्णामु” ( एवेता. ४५ ) । यदि इस ज्योति को अशब्द या अप्रामाणिक माना 


जाता है, “तब यदग्ने रोहितं रूपम्‌” ( छां. ६।४।१) इत्यादि वाक्यों में श्रुत तत्त्व का बाध 
और भश्नुत ( प्रधानः) तत्त्व की कल्पना करनी पड़ेगी । अग्नचादि भें जब मुख्यतः लोहितत्वादि 
का समन्वय हो जाता है, तब रञ्जतात्मक रजोगुणादि की कल्पना संगत नहीं कही जा सकती, 
यहो सब कुछ ध्यान में रख कर भाष्यकार कह रहे हे--“रोहितादीनां शब्दानां रूपविशेषेषु 
मुख्यत्वात्‌” । अजा? शब्द समुदाय (रूढि) शक्ति के द्वारा इसी मायारूप ज्योति का 
अभिघायक है, अतः रूढि शक्ति का परित्याग करके अवयव-शक्ति के द्वारा अर्थान्तर का 
प्रतिपादक नहीं हो सकता । माया रूप रूढ अथं का परित्याग करके 'न जायते इत्यजा'- 
ऐसा अवयवार्थ का आश्रयण करने पर “रूढिर्योगमपहरति”--इस सहज-सिद्ध नियम का 
उल्लंघन होगा । प्रसिद्ध माया को अजा (छागी) के रूप में प्रस्तुत जो रूपकालड्कार 
अभिनीत किया गया है, उसका सामञ्जस्य करने के लिए 'अजा” शब्द के रूढ अर्थ का ग्रहण 
करना आवश्यक है, क्‍योंकि रूढ अर्थ अवयवादि की शक्ति से निरपेक्ष होकर शीघ्र उपस्थित 
हो जाता है। 
दुसरी बात यह भी है कि प्रकरण के अनुरोध पर उक्त सभी श्रतियों का समन्वय 
हमारे वेदान्त-दशंन के अनुरूप ही होता है, यह कहा जा रहा है--“तथेहापि ब्रह्मवादिनो 
ie । निश्चितार्शक वाक्य की सहायता से सन्दिग्धार्थक वाक्य का नयन किया जाता हैं| 
कत में सन्देह किया गया-“किकारणं ब्रह्म ?” अर्थात्‌ जगत्‌ का कारण जो ब्रह्म कहा जाता 
दै, वह किकारणकं ( किसहायकं ) अर्थात्‌ वह ब्रह्म शुद्ध है, अशुद्ध कायं का स्वत! कारण 


नहीं होता, अत! किस तत्त्व की सहायता से अशुद्ध जगत्‌ का कारण बनता है? इस प्रश. 


के उत्तर में कहा गया है--“ते ध्यानयोगानुगता अपश्यत देवात गुणैनिंगूढाम' 
वेता न्‌ देवात्मशक्ति स्वगुणनिगूढाम 
( खेता. १।३ ) । अर्थात्‌ ब्रह्म॑वेत्ताओं ने अपने धमर्स, के द्वारा उस दैवी शक्ति' (माया) 


८ ्नु 


~ 
>, 

४५6६ 
है 
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स्वतन्त्रा काचित्प्ररृतिः प्रधान नामाजामन्त्रेणास्नायत इति शक्यते चकतुम्‌। प्रकर- 
णात्तु संव देवी शक्तिरव्याकृतनामरूपा नामरूपयोः प्रागवस्थानेनापि मन्त्रेणास्नायत 
इत्युच्यते । तस्याश्च स्वचिकारविषयेण तररूप्येण तररूप्यमुक्तम्‌॥ ९॥ 

_ कथं पुनस्तेऽजोबच्ञात्मना चेरूप्येण त्रिरूप!ऽजा प्रतिपत्तं शक्यते ? याचता न 
तावत्तेजोऽबन्नेष्वजारृतिरस्ति । न च तेजोवन्नानां जातिश्रवणादजातिनिमित्तो 5प्य- 
जाशब्दः संभवतीति । अत उत्तरं पठति - | 

कल्पनोपदेशाच्च मध्यादिबद्विरोध; ॥ १०॥ 
नायमजाङतिनिमित्तो ऽजाशाब्दः । नापि यौगिकः । कि तहि ? कहपनोपदेशो 5- 
यम्‌ । अजारूपकक्लसिस्तेजोवन्तलक्षणायाश्चराचरयोनेरुपदिश्यते । यथा हि लोके 
यहच्छया काचिदजा रोहितशुकलकृष्णवर्णा स्याद्वहुबकंरा सरूपबकरा च, तां च 
कश्चिइजो जुषमाणो ऽदुशयीत, कश्चिच्चेनां भुक्तभोगां जह्यात्‌, पचमियमपि तजोवन्न- 
लक्षणा भूतप्रऊतिस्न्रिवर्णा बहु सरूपं चराचरलक्षणं विकारजातं जनयति, अविदुषा 


च क्षेत्रशेनो पुज्यते, विदुषा च परित्पउपत इति । न चेदमाशङ्कितव्यम्‌-पकः क्षेत्रज्ञो 5- 


भामर्त - 
शक्तियोनिः सा च प्रतिजीव नानेत्युक्तमतो वीप्सोपपन्ना । शेषभतिरोहितायंम्‌ ॥ ९॥ सिर 
सुत्रान्तरमबतारयितुँ शङ्कुते ® कथं पुनः इति 8। आजाक्नतिर्जातिस्तेजोवन्नेषु नास्ति। न च 
तेजोबन्नानां जन्म्रवणादजन्मनिमित्तोऽप्यजाशब्दः सम्भवतीत्याह 8 न च तेजोऽबन्नानाम्‌ इति & । 
सुत्रमवतारयति & अत उत्तरं पठति &। ननु कि छागा लोहितशुक्लक्ुष्णेवान्यादृशीनामपि 
छागानामुपलम्भादिस्यत आह & यदच्छया इति & । बहुवकंरा बहुशावा । शेषं निगदव्यारयातम्‌ ॥१०॥ 


र च++-5 


भामती =व्याख्या 0 की 
का दर्शेन किया, जिसका सहयोग पा कर ब्रह्म इस त्रिगुणात्मक प्रपञ्च का कारण बन जाता 
है। “योनि योनिमधितिष्ठत्येकः” ( एवेता० ४११ ) इस श्रुति में 'योति-योनिम--ऐसा 
वीप्सा का प्रयोग इस लिए किया है कि जो अविद्या शक्ति जगत्‌ की योनि कही जाती है, 
वह जीब के भेद से भिन्न होती है, एक नहीं । शेष भाष्य सुबोध है ॥ ९॥ 

दसवें सूत्र को अवतरित करने के लिए शङ्का की जाती दवै-“कथं पुनः” । शद्धावादी 
का आशय यह है कि यहाँ 'अजा' शब्द का प्रवृत्ति निमित्त अजात्व” जाति है? अथवा 
अवयवार्थ ? तेज, जल और पृथिवी में 'अजात्व” आकुति (जाति ) नहीं रहती, अतः 'अजा' 
शब्द को 'जातिप्रवृत्ति-निमित्तक नहीं कह सकते । जन्माभावरूप अवयवाथे भी 'अजा' शब्द 
का प्रवृत्ति-निमित्त नहीं हो सकता- न च तेजोऽब्रज्ञानां जातिश्रवणात्‌” । अर्थात्‌ श्रुतियों 
के द्वारा तेज आदि की जाति (जन्म) का प्रतिपादन किया है, अतः 'न जायते'-ऐसा 
अवयवार्थ भी वहाँ सम्भव नहीं । ia ८ ८ 

उक्त शङ्का का निराकरण सूत्र के द्वारा किया जाता है-- अत उत्तरं की पठति-- 
कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोधः” । अर्थात्‌ यहाँ अजा? शब्द न तो जातिप्रवृत्तिनिमित्तक 
है और न यौगिक, अपितु रूपक-कल्पना के द्वारा प्रयुक्त हुआ है। यद्यपि लोक में सभी 
अजाएँ ( बकरियाँ ) लोहितशुक्लक्षष्णात्मक नहीं होतीं, तथापि यहच्छा से जो बकरी वैसी 
चित्रा होती है, उसी का प्रकृत में रूपक प्रस्तुत किया गया है। बहुबकंरा का अर्थ है कि 
बहुत बच्चोंवाली बकरी ॥ १० ॥ क 
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नुशेतेऽन्यो जहातीत्यतः क्षेत्रज्ञमेदः पारमार्थिकः परेषामिष्टः प्राप्नोतोति । न होयं 
क्षेत्रश्नभेद्प्रतिपिपाद्यिषा, किन्तु बन्धमोक्षव्यवस्थाप्रतिपिपाद्यिषा स्वेषा । प्रसिद्धं तु 
भैदमनूद्य बन्धमोक्षव्यवस्था प्रतिपाद्यते । भेदस्तूपाधिनिमित्तो मिथ्याज्ञानकल्पितो 
न पारमार्थिकः, 'एको देवः सर्वभूतेषु गूढः सवंब्यापी सवभूतान्तरात्मा' इत्यादि- 
तिभ्यः । मध्वादिवत्‌ , यथा आदित्यस्यामघुनो मधुत्वम्‌ ( छा० ३१), वाचश्चा- 
घेनोधचुत्वम्‌ । ३० ५८), चलोकादीनां चानग्नीनामग्नित्वम्‌ ( ३० ८।२।९ ) इत्येचं- 


जातीयकं कदप्यते, एवमिद्मनजाया अजात्वं कदप्यत इत्यथः । तस्मादविरोधस्तजो- 
बन्नेष्वजाशब्दप्रयोगस्य ।। १० ॥ 
( ३ संख्योपसंग्रहाधिकरणस्‌ । ० ११-१३ ) 
न सं्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच ॥ ११ ॥ 

एवं परिहृतेऽप्यजञामन्त्रे पुरन्यस्मान्मन्त्रात्सांख्यः प्रत्यवतिष्ठत । 'यस्मिम्पञ्च 
पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः। तमेव मन्य आत्मानं विद्वान्त्रह्मासृतोऽसृतम्‌! । वृ. 
४।४।१७ ) इति । अस्मिन्मन्त्रे पश्च पञ्चजना इति पश्चसंख्याचिषयाऽपरा पञ्चसंख्या 
रयते, पञ्चशब्द्वयद्शेनात्र। त दते पञ्चपञ्चकाः पञ्चविशतिः संपद्यन्ते । तथा पञ्चः 

भामती 

अवान्तरशङ्गतिमाहु ® एवं परिहृतेऽपि इति @। पञ्चजना इति हि समासार्थः पञ्चसंख्यया 
सम्बष्यते । न च दिक्संख्ये संज्ञायामिति समासविधानान्मनुजेषु निरूढोऽयं पञ्जजनशब्द इति वाच्यम्‌, 
तथा सति पञ्च मनुजा इति स्यात्‌ । एवं चात्मनि पञ्चमनुजानामाकाश्स्य च प्रतिष्ठानमिति निस्ता- 
प्यम्‌, स्वस्येव प्रतिष्ठानात्‌ । तस्माद्रढेरसम्भवात्तरयागेतात्र योग आस्थेयः। जनःाब्दश्च कथत्चित्तत्वेषु 
व्यास्पेय। । तत्रापि कि पञ्च प्राणादयो वाषयश्ञेषगता विवच्यन्ते उत तदतिरिक्ता अन्य एव चा केचित्‌ ? 


भामती-व्यार्या 
अवान्तर संगति--'अजा-मन्त्र' में सांख्य-मतोद्धावन निराकृत हो जाने पर भी 
अन्य मन्त्र के माध्यम से सांख्य-सिद्धान्त का उद्भावन किया जाता है। 
बिषय "यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः” ( बृह्‌. उ. ४।४।१७ ) यह वाक्य 
विचारणीय है। 
संशय -उक्त श्रुति सांख्थाभिमत पर्थ्वाविशति तत्त्व की प्रतिपादिका हैं? अथवा 
प्राणादि पाँच पदार्थों की ? 
पूवपक्ष पन्च पञ्चजनाः’ यहाँ पर 'जन' शब्द “मनुष्य” में रूढ न होकर “जायते इति 
जन!--इस प्रकार कार्य मात्र का वाचक है, अत: 'जन' शब्द का स्वार्थ में तात्पर्यं न होते के 
कारण “पञ्च पञ्चकाः--इस अर्थ में तात्पयं पर्यवसित होता है, जिसका अर्थ है पाँच पंचक 
या पचीस तत्त्व । 
| यद्यपि “दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌” (पा० सू० २।१।५०) इस सुत्र के द्वारा संख्या-वाचक शब्द 
के साथ संज्ञा ( रूढ ) शब्दों का ही समास होता है, भतः 'सप्षषंयः' के समान 'पंचजन' शब्द 
भी पंचभूत-जनित मनुष्य की संज्ञा ही है, केवल संख्या का वाचक नहीं । तथापि वैसा मा 
पर "पंच पंचजता;! इस वाक्य का अर्थ होता है--'पंच मनुष्या।' । तब पूरे वाक्य का अर्थ 
करना होगा--'आत्मा में पाँच मनुष्य और एक आकाश--ये छ: पदार्थ ही प्रतिष्ठित, है! 


ऐसे अर्थ में श्रुति का कभी -तात्परयं नही. हो घक्ता/०क्योंकि आत्मा में तो समस्त विश | | 


कि 


PRR. 


पञ्चजनशब्द्स्य प्राणादिफछघम्‌। ऐ, हिम्दीसहित्तसपमतो संबेहिंतिंभ ˆ 
{वशतिसंस्यया यावन्तः संख्येया आकाङक्षथन्ते ताच 
` भामत्ती 
त्र पौर्वापयंपर्यालोचनया काण्यमाध्यन्दिनवाकययोविरोधात्‌ । एकत्र हि जयोतिषा पञ्चत्वमन्नेनेतरत्र । न 
च घोडशिग्रहणाग्रहृणव द्विकहपसम्भवः, अनुष्ठानं हि विकल्प्यते न वस्तु । दस्तुतर्वकथा चेयं नानुष्ठानकया, 
विष्यभावात्‌ । तस्मात्कानिचिदेव तस्वानीह पञ्च प्रत्येकं पज्चसंख्यायोगोनि पञ्चवशतितरवानि भवन्ति । 
सांख्ये प्रकृत्यादीति पञ्चाविशाति तत्वानि स्मथंन्ते इति तास्येवानेन मन्त्रेणोच्यन्त इति नाशब्दं प्रघा- 
नादि । न चाधारत्वेनात्मनो व्यवस्थानात्‌ स्वात्मनि याधाराघेयभावस्य विरोधाद्‌ आकाशस्य च व्यति- 
रेचनात्‌ त्रयोविशतिजंना इति स्यान्न पञ्च पञ्चजना इति वाच्यम्‌ , सत्यप्याकाशात्मनोव्यतिरेचने 
मुलप्रकृतिभागे: सत्वरजस्तमोमिः पर्ञावशतिसंर्योपपत्तेः । तथा च सप्याकाशात्मभ्याँ सर्पावशतिसंण्यायां 
पर्डावश्तति तत्त्वानीति स्वसिद्धान्तव्याकोप इति चेत्‌ । न. मूलप्रकृतित्वमात्रेणेकीकृत्य सरवरजस्तमांसि 
पञ्चविश्तितत्वोपपत्तेः । हिरुग्मावेन तु तेषां सर्घावशरतित्वाविरोधस्तस्मान्नाशाब्दी सांख्यस्मृतिरिति 
भामतो =व्याख्या 
प्रतिष्ठित है, केवल छ: पदार्थ ही नहीं । फलतः 'पंचजन” शब्द को रूढ न होकर यौगिक ही 
मानना होगा । 'जन' शब्द को कथंचित्‌ तत्त्वार्थक माना जा सकता है। 
फिर भी यदि सन्देह हो कि वया वाक्प-शेषगत प्राणादि पाँच पदार्थे यहाँ विवक्षित 
हैं ? अथवा उनसे भिन्न कोई अन्य तत्त्व ? प्राणादि पाँच पदार्थो का ग्रहण करने पर काण्व 
शाखीय उपनिषत्‌ और माध्यन्दिन शाखीय उपनिषत्‌ के वाक्यों में विरोध उपस्थित होता 
है, क्योंकि एक उपनिषत्‌ में ज्यीति को लेकर पाँच संख्या की पुति की गई है और दुसरी 
उपनिषत्‌ में अन्न ( पृथिवी ) को लेकर [ उत्तरभावी सूत्रों में इस का विश्लेषण आ रहा 
है ] । “अतिरात्रे षोडशिनं मृह्वाति” (मे. सं. ४।७।६) “नातिरात्रे षोडशिनं गृह्वाति"( ) 
इसके समान दोनों विरोधी अर्थो का विकल्पात्मक समन्वय यहाँ नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि क्रिया या प्रयोग में विकल्प होता है, वस्तु में विकल्प नहीं हो सकता । प्रकृत में वस्तु 
तत्त्व का प्रतिपादन किया जाता है, अनुष्ठान का नहीं, क्योंकि अनुष्रान का बोधक कोई विधि 
वाकय यहाँ उपब्ध नहीं । परिशेषतः कोई ऐसे पाँच तत्त्वों का अभिधान करना होगा, जिनमें 
प्रत्येक तत्त्व पश्वात्मक हो । इस प्रकार सब मिलाकर पचीस तत्त्व सम्पन्न हो जाते हैं। 
सांख्य-दशंन मैं प्रकृत्यादि पश्वविशति तत्त्व प्रतिपादित हें । वे हो उक्त श्रुति में अभिहित है, 
अतः प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व को अशब्द ( अप्रामाणिक ) नहीं कहा जा सकता । 
शङ्का “१ मूल प्रकृति+७ महुदादिञ१६ विक्ृति+१ पुरुष या आत्मा’ इन 
सांख्याभिमत पचीस तत्त्वों का प्रतिपादन “यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः" 
( बृहु० उ० ४४१७) इस श्रुति के द्वारा सम्भव नहीं, क्योंकि इस श्रुति में आत्मा को पचीस 
तत्त्वों का आधार माना गया है, पचीस तत्त्वों के अन्तगंत नहीं, क्योंकि आधार-आधेयभाव 
एक (अभिन्न ) तत्त्व में सम्भव नहीं, अतः पचीस आधेय तत्त्वों में से पुरुष या आत्मा को 
निकाल देने पर चौबीस तत्त्व शेष रहते हैं एवं आकाश को भी पचीस से भिन्त गिनाया गया 
दै, अतः आकाश को भी निकाल देने पर तेईस तत्त्व ही शेष रह जाते हैं, भतः 'पत्च पः्वजनाः' 
का अथे तेईस करना होगा, जो कि न तो सम्भव है और न सांख्य-पक्ष का उपस्थापक । 
समाधान--आत्मा ओर आकाश को घटा देसे पर भी मुल प्रकृति के स्थान पर सत्त्व, 
रज और तम--इन तीन गुणों की गणना कर लेने पर पचीस तत्त्वों का लाभ कक जाता है। 
आत्मा और आकाश को आधेय पचीस. तत्वों से निकाल कर सभी तत्त्वों का आकलन 
करने पर सब सत्ताईस तत्त्व हो जाते हैं, तब सांख्य-सिद्धान्त से विरोध उपस्थित क्यों नहीं 
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४८१ 
न्त्येंच च तत्त्वानि सांख्यैः 


संख्यायन्ते -'मूलप्रकतिरविकृतिमेहदाद्याः प्रकृतिविक्रतयः सत्त । घोडदाकश्य विकारो 
न प्रकृतिर्न विकृतिः पुरुष? ( सांख्यका० ३) इति | तया श्च तेप्रसिद्धया पर्ञ्चावशति. 
संख्यया तेषां स्खृतिप्रसिद्धानां पञ्चवशतितचवानामुपसंग्रहारप्राप्त पुनः भ्रुतिभत्त्वमेच ` 
प्रधानादीनाम्‌ । अ कि पी व | 
ततो ब्रूमः,- न संख्योपसंग्रहादपि प्रधानादीनां श्ुतिमस्वं प्रत्याशा कत्तेव्या। 
भामती 
प्राप्ते । मूलप्रकृतिः प्रधानम्‌ । नासावन्यस्य विकृतिरपि तु प्रकृतिरेव तदिदमुक्तं & मुला इति | 
भहदहङ्कारः पञ्चतन्मात्राणि प्रकृतिश्च विक्कतिश्व । तथाहि--महृत्तच्वमहङ्कारस्य तत्त्वान्तरस्य प्रकृति- 
मंलम्रकृतेस्तु विकृतिः । एवमहङ्कारतन्त्वं महतो विक्ृतिः, प्रकृतिश्च तदेव तामसं सत्‌ पञ्चतन्मात्राणाम्‌। 
तदेव सारिविकं सत्‌ प्रक्ृतिरेकादशोर्द्रियाणाम्‌ । पञ्चतन्मात्राणि चाहुङ्कारस्य विक्कतिराकाशादीनां पञ्चानां 
प्रकृतिस्तदिदमुक्तं महदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । षोडशकश्च विकारः षोडशसंख्याचच्छिन्तो पणो 
विकार एव । पञ्चभूतान्यतन्मात्राण्येकादशेरिद्रियाणीति षोडशको गणः । यद्यपि पुथिब्यादयो गोघदादीनां 
प्रकृतिस्तथापि न ते एथिव्यादिभ्यस्तत्वान्तरमिति न प्रकृति: । तचवान्त रोपादानत्वं चेह प्रकुतित्वसभिमतं 
नोपादानमात्रत्वमित्यविरोधः । पुरुषस्तु कूटस्थनित्योऽपरिणामो न कस्यचित्रकृतिर्नापि विकृतिरिति। _ 
एवं प्राप्तेऽभिघीयते ® न संख्योपसं प्रहादपि प्रधानादीनां श्रुतिमच्चाशङ्का कत्तंव्या । कस्मा- 
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भामती-व्याख्या 


/ 
होता ? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि सत्त्वादि तीन गुणों का मूलप्रकृतित्वेन एकरूप में संग्रह 
कर लेने पर पचीस तत्त्वो की उपपत्ति हो जाती है, उसके पृथग्भाव की विवक्षा होने पर 
श्रुति-प्रतिपादित सत्ताईस संख्या की भी उपपत्ति हो जाती है। सांख्याचार्यो ने अपने पचीस 
तत्त्व इस प्रकार गिनाए हैं-- 

भुलप्रकृतिरविकृतिमंह्दाद्याः प्रकृति विक्कतयः सप्त । 
षोडशकश्च विकारो न प्रकृतिर्न विकृतिः पुरुषः॥ ( सां० का० ३) 
“भुलप्रकृति? शब्द से 'प्रधान' तत्त्व विवत्रित है, जो कि अन्य किसौं तत्त्व का विकार 


नहीं, केवल प्रकृति ही है-यह 'मूल' पद के द्वारा कहा गया है । महत्तत्त्व, अहंकार, शब्दादि 
पाँच तन्मात्राए--ये सात तत्त्व फ्रिसी को प्रकृति भी हैं और किसी के विकार भी अर्थात्‌ 
महत्तत्त्व अपने से पृथक्‌ तत्त्वरूप अहंकार की प्रकृति और प्रधानसंज्ञक भूल प्रकृति का विकार 
है; अहंकार तत्त्व महत्त्व का विकार और ग्यारह इन्द्रियों के सहित पाँच तभ्मात्राओं की 
` प्रकृति है, अन्तर केवल इतना है कि तामस अहंकार पाँच तन्मात्राओं एवं सात्त्विक अहंकार 
इन्द्रियों का जनक होता है; पाँच तन्मात्राएँ अहंकार के विकार एवं आकाशादि पाँच 
महाभूतों की प्रकृति ( जनक) हैं, यह कहा गया--“महदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । 
षोडशकश्च विकार:” । षोडश संख्या से अवच्छिन्न स मूह केवल विकार है, पञ्च महाभूतो 
भौर एकादश इन्द्रियों के सभूह को “षोडशकः? कहा गया है। यद्यपि पृथिव्यादि भूत भी 
घट, पट और वृक्षादि शरीरों के जनक होने से उनकी प्रकृति भी हैं, अतः उन्हें विकृतिमात्र 
नहीं कहा जा सकता । तथापि घटादि को पृथिव्यादिरूप ही माना जाता है, उनसे 
अन्य तत्त्व नहीं, फलतः पृथिव्यादि भूत अपने से भिन्न किसी तत्त्व की प्रकृति न होते 
कारण विक्ृतिमात्र हैं । यहाँ प्रकृतित्व का लक्षण तत्त्वान्तरोपादानत्व ही विवक्षित हँ 
उपादानत्वमात्र नहीं । पुरुष तत्त्व कूटस्थ, नित्य, अपरिणमी होने के कारण न तो किसी त 
की प्रकृति ( परिणामी उपादान कारण ) हो सकता है और न किसी की विकृति ( परिणाम je 
यही कहा गया हैन प्रकृति वक्तिः पुर््व१)/॥००॥००४००. या 


कया जनक नकली, ESS So क 
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कस्मात्‌ ¦ नानाभावात्‌ । नाना ह्येतानि परर्चाचशतिस्तच्वानि । नेषां पंचशः पंचशः 
साधारणो धमो ऽस्ति, येन पञ्चावशतेरन्तराले पराः पऽच पञ्चसंख्या निविशेरन्‌ । न 
ह्यकनिवन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु द्वित्वादिकाः संख्या निचिशन्ते। अथोच्येत पव्चचिश- 
तिसंख्यवेयमवयवद्धारेण लक्ष्यते, यथा "पञ्च सत्त वर्षाणि न ववषे शतक्रतुः इति 
ड्वादशवाषिकीमनार्वाष्टि कथयन्ति, तद्वदिति । तदपि नोपपद्यते, अयमेवास्मिन्पक्षे दोषो 
भामती 
त्रानाभावात्‌ । नाना ह्योतानि पञ्चविशतितच्वानि नेषा पञ्चशः पञ्चशः साघारणधमोऽस्ति $ । न खलु 
सत्वरजस्तमरोमहदहङ्काराणामेकः क्रिया वा गुणो वा द्रव्यं चा जातिर्वा धर्म: पञ्चतन्मात्रादिभ्यो ब्पावृत्तः 
सर्वादिषु चानुगतः कश्चिदस्ति ; नापि पृथिश्यप्तेजोवायुत्र/णानां, नापि रसनचक्षुस्त्वक॒धोत्रवाचां, नापि 
पाणिपादपायूपस्यमन सां, येने केनासाधारणेनोपगृहीताः पञ्च पञ्चका भवितुमहँन्ति । पुवंपक्षेकदेशिनमुत्या- 
पयति & अथोच्येत पत्चविशतिसंस्येवेयम्‌ इति & । यद्यपि परस्यां संख्यायामवान्तरसंख्या द्वित्वादिका 
नास्ति, तथापि तत्पुव॑ तस्याः सम्भवात्‌ पौर्वापर्यंलक्षणया प्रत्यासत्या परसंख्पोपलक्षणाथं पुवं संख्योपच्य- 
स्यत इति । दूषयति & अथमेवास्मिन्‌ पक्षे दोषः इति $ । न च पञ्चशब्दो जनशब्देन समस्तोऽसमस्तः 


भामती-च्याख्या 

सिद्धान्त-सांस्पाभिमत पचोस संख्या का यथाकथच्चितु उपसंग्रह ( लाभ ) कर लेने 
पर भी प्रधानादि पदार्थों में श्रुतिमत््व ( शाब्दत्व या श्रुतिश्रमाण-सिद्धत्व ) सम्भव नहीं, 
क्‍योंकि “नानाभावात्‌” । सारांश यह है कि “पञ्च पश्चजाः” इस शब्द के साथ सामञ्जस्य 
स्थापित करने के लिए सांख्ीय पचीस तत्वों को इस प्रकार पाँच पश्चकों में विभाजित 
करना होगा--(१) सत्त्व, रजः, तमः, महुतु अहंकार । (२) परथिवी, जल, तेज, वायु, घाण । 
(३) रसन, चक्षु, त्वक्‌, श्रोत्र, वाक्‌ । (४) पाणि, पाद, पायुः उपस्थ, मन । (५) शब्दादिः 
तन्मात्रा-पञ्चक । किन्तु पञ्चको के रूप में यह विभाजन तभी सम्भव होगा, जब कि प्रत्येक 
पंचक के घटकीभूत पाँचों तत्त्वों में रहनेवाला कोई एक साधारण घमं हो । वहू यहाँ सम्भव 
नहीं, क्योंकि पाँचों तत्त्वों में नाना ( अनेक ) धम रहते हैं, अतः प्रत्येक पंचकता का अवच्छेद- 
कीभूत कोई क्रिया या गुण या द्रव्य या जाति अथवा कोई धमं ऐसा उपलब्ध नहीं होता, जो 
दुसरे पंचक के घटक तत्त्वों में अवृत्ति और केवल स्वकीय तत्त्वो में वतंमान हो । फलत; पंच- 
पंचकों की उपपत्ति नहीं हो सकती । 

पुवंपक्ष के किसी एकदेशो की ओर से विशेष पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया जाता दै— 
“अथोच्येत पंचविशति सख्यंवेयंमवयवद्वारा रक्ष्यते” । यद्यपि यहाँ पर्चावशति संख्या का 
वाचक पद न होने के कारण मुख्य वृत्ति से महासंख्या का छाभ न होने पर भी अवाभ्तर 
संख्या-वाचक पद की महा संख्या मे लक्षणा हो जाती है, जसे-“पंच सप्तं च वर्षाणि न 
ववषं शतक्रतुः” इस वाक्य के द्वारा बारह वर्ष की अनावृष्टि का जहाँ अतिपादन किया जाता 
है, वहाँ पंच ओर सप्तरूप अवान्तर संख्याओं के द्वारा दवादशरूप महा संख्या का नाष 
जाता है । वेसे ही “पंच पंचजनाः”-यहां पर भो 'पंच-पंच त की लक्षणा प व पत 
में की जाती है । यद्यपि शतत्वादि महासंख्या कै आधार में द्वित्वादि अवान्तर संख्या ॥ 
रहती, अतः दोनों सहचरित न होने के कारण उनमें लक्ष्य-लक्षणभाव सम्भव नहीं । ps 
लक्ष्य-लक्षणभाव के लिए नियत सहचार की ही अपेक्षा नहीं, हाँ, कोई सम्बन्ध अवश्य |. 2 
है । महासंख्या की अवान्तर संख्या कारण होती हैं, अतः महासंख्या को म ह व 
उसी आधार में अवान्तर संख्या अवश्य रहती है, फलतः अवान्तर संख्या न 
कारण मवान्तर संख्या-वाचक शब्द की महासंख्या में लक्षणा सुकर है। 3 
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यहलक्षणाअयणीया स्यात्‌ । परश्चात्र पंचशब्दो जनशब्देन समस्तः पञ्चजना इति, पारि 
भाषिकेण स्वरेणेकपदत्वनिश्‍्चयात्‌। प्रयोगान्तरे च पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌? (ते० 
१।६।२।२ ) इत्येकपयकस्वयेंकविभक्तिकत्वावगमात्‌ । समस्तत्वाश्च न वीप्सा “पञ्च 
भामती 

` शाक्यो वक्‍तुमित्याह & परश्चात्र पञ्चशब्द इति 8 । न 
& समस्तत्वाच्च इति ७ । अपि च वीप्सायां पन्चकद्यग्रहणे दशेव तत्तातीति न सांख्यस्सृतिप्रत्यभिज्ञान. 
मित्यसमासमभ्युपैत्याह & न पञ्जकयग्रहणं पञ्च पञ्च इति ® । न चेका पञ्चसंख्या पञ्चसंख्यान्तरेण शबया 
बिशेष्टुम्‌ । पञ्चशब्दस्य संख्योपसर्जनद्रव्यवचनर्वेन संख्याया उपसर्जनतया विज्ञेषणेनासंयोगादित्याह 


नु भवतु समासस्तयापि फिमित्यत आह्‌ 


भामती-व्याख्या 
उक्त पूवंपक्ष में दोषाभिधान किया जाता है--“अयमेवास्मिनु पक्षे दोषः” । अर्थात्‌ 
मुख्य वृत्ति का परित्याग कर लक्षणा वृत्ति का आश्रयण भी एक दोष ही है। वस्तुत! यहाँ 
दवितीय 'पंच' शब्द स्वतन्त्र नहीं, अपितु 'जन' शब्द के साथ समस्त है-'पंचजनः', अतः 'पंच' 
और 'पंचजनाः शब्द समानार्थक न होने के कारण उनके सह प्रयोग को वीप्सा नहीं कह 
सकते - “समस्तत्वाच्च न वीप्सा । [ भाष्यकार ने समास के समर्थन में कहा हैं-- भाषिकेण 
स्वरेणैकपदत्व निश्चयात्‌” । भाषिक स्वर का स्पष्टीकरण श्रीशबरस्वामी ने प्रश्नोत्तर के द्वारा 
किया दै--“कः पुनर्भाषिकः स्वरः ? उच्यते -- 
छन्दोगा बह्लुचाश्रेव तथा वाजसनेयिनः । 
उच्चनीचस्वरं प्राहुः स वैभाषिक उच्यते ॥ ( शाबर. पृ. २२६२ ) 
` अध्ययन-काल में प्रयुक्त मस्त्र-स्वर को प्रावचनिक स्वर एवं विनियोग-काछीन ब्राह्मण ग्रन्यो 
में प्रयुक्त मन्त्र-स्वर को भाषिक स्वर कहते हैं । श्रीशबरस्वामी का भी यही कहना है कि 
साम, ऋक्‌ और यजुर्वेद के विनियोगदर्शी वैयाकरणों ने जो उदात्तादि स्वरों का विधान 
किया है, वही भाषिक स्वर है। उक्त मन्त्र में प्रथम 'पंच' शब्द आद्युदात्त और द्वितीय 'पंच' 
शब्द सर्वानुदात्त है । 'जनाः शब्द अन्तोदात्त इस लिए है कि पंच! शब्द के साथ उसका 
समास हुआ है, अतः “समासस्य” (पा, सु. ६१२२३ ) इस सुत्र के द्वारा नकारस्थ आकार 
* में उदात्त स्वर का विधान किया एवं 'अतुदात्तं पदमेकवजंम्‌” ( पा. सू. ६।१।१५५ ) 
इस सूत्र ने 'पंचजनाः' इस समस्त पद के अन्तिम आकार को छोड़कर शेष सभी स्वरों को 
अनुदात्त कर दिया । इस प्रकार समास के विना न तो नकारस्थ आकार उदात्त होता भौर 
न समस्यमान द्वितीय 'पंच' शब्द सर्वानुदात्त। समास का घटकीभूत 'पंच” शब्द 'जन' शब्द 
_का विशेषण है, अतः अपने पुर्व प्रयुक्त 'पंच' शब्द के साथ अन्वित नहीं हो सकता, तब वीप्सा 
की उपपत्ति क्योंकर होगी ? ] 
यदि वीष्सा की उपपत्ति किसी प्रकार कर भी ली जाय, तब भी दो पंचकों को मिलो 
देने पर दश ही तत्त्व बनते हैं, अतः पंचविशति तत्त्ववादी सांख्य के सिद्धान्त की यहाँ 
प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती -“न च पंचकद्ठयग्रहणं पंच पंच” । एक पंच संख्या को अ 
पंच संख्या का विशेषण नहीं बना सकते, क्योंकि संझ्यादि गुण ब्रव्यादिरूप गुणी पदार्थों के 
विशेषण होते हैं, परस्पर उनका विशेष्य-विशेषणभाव सम्बन्ध नहीं होता, जैसा कि सर्द 
Sn ने कहा है--“गुणानां परार्थत्वादसम्बन्धः समत्वात्‌ स्यात्‌” ( जै. सू. ३१२२) | 
po हा पंचादि शब्द य द्रग्यादि के उपस्थापक होते हैं, तथापि 
य के ही वाचक माने जाते हैं, अतः उपसर्जनीभूत संख्या को अत्य संख्या 


का विशेष्य नहीं बनाया जा सकता, . जुयोंकि झंड्याद्रिग्रुपतासाक्षातु द्रव्य के परिच्छेदको होतै 


क 
| 
| 
| 
। 


पञ्चजनशब्दस्य प्राणाद्रिपग्रत्न, )००किल्दोललबितसाजती संबलितम्‌ ४८५ 


पंच! इति। न च पञ्चकद्व्यग्रहणं पंच पंचेति। नच पंचसंख्याया पकस्याः 
पंचसंख्यथा परया विशेषणं पंच पंचका इति, उपसर्जनस्य विशेषता सा 
नन्वापन्नपञ्चसख्याका जना पच पुनः पंचसंख्यया विशेष्यमाणा: ` पंचाचिशतिः 
प्रत्येष्यन्ते । यथा पंच पंचपूल्य इति पंचविशतिपूलाः प्रतोयन्ते, तद्वत्‌ । नेति म, 
युक्त यत्पञ्चपूलीशव्द्स्य समाहाराभिप्रायत्चात्कतीति सत्यां भेदाकाङ्क्षायां पञ्च 
_पंचपूल्य इति विशेषणम्‌ , इह तु पंच जना इत्यादित एच भेदोपादानात्कतीत्यसत्यां 
| भामिती 

& एकस्याः पञ्चसख्याया: इति & । तदेवं पुर्वपक्षेकदेशिनि दृषिते परमपूवंपक्षिणमुत्यापयति & जम्बा- 
पच्चपञ्चसंख्याका जना एवु इति & । अत्र तावद्रूढो सत्यां न योगः सम्भवतीति वच्यते, तथापि योगिक 
पज्ञजनशव्दमभ्युपेत्य दूषयति & युक्तं यत्‌ पञ्चपुली शब्दस्य इति & । पञ्चपुलीत्यत्र यद्यपि पृथक्त्वे कार्थ 
समवायिनो पञ्चसए्याबच्छेदिकास्ति तथापीत्र समुदाथिनोऽवच्छिनत्ति, न समुदायं समासपदगम्यमतस्त- 


स्मिन्‌ कति ते समुदाया इत्यपेक्षायां पदान्तराभिहिता पञ्जसंख्वा सम्बध्यते पञ्चेति । पञ्चजना 


इत्यत्र तु 
पञ्चसंर्पयोत्पत्तिशिष्टया 


जनानामवच्छिन्नत्वात्ससुदाथस्य च पञ्चपुलीवदन्राप्रतीतेनं पद।न्त र। भिहिता 
र, है भामती-व्याख्या 
हैं, क्रिया या गुणादि के नहीं, भाष्यकार शबरस्वामी कहते हैं-' 'गुणस्तु विशिनष्टि साधनं 
साक्षाद द्रव्यं क्रियां प्रति उपकरोति” ( शाबर. पृ. ६९५) । यही भाष्यकार कह्‌ रहे हैं-- 
न एकस्याः पंचसंख्याया।” । 
हे पुर्वपक्ष के एकदेशी को दूषित करके परम पुवपक्ष का उत्थापन किया जाता है-- 
नन्वापन्चप चसंख्याका जना एंव पुनः पंचसंख्यया विशेष्यमाणा: पंचविशतिः प्रत्येष्यन्ते”। 
यद्यपि आगे चल कर 'पंचचन? शब्द को रूढ़ मान कर यौगिक नहीं माना गया है । तथापि ` 
यहां 'पंचजन' शब्द को यौगिक मान कर पूर्वपक्ष पर दुषणाभिधान किया जाता है- युक्त 
यतु पंचपुलीशब्दस्थ समाहाराभिप्रायत्वात्‌” [ 'पंचानां पुलानां समाहारः पंचपुली' । “द्विगोः” 
(पा. सु. ४१२१ ) इस सूत्र के द्वारा भदन्त 'पंचमूल' शब्द से डीपू का विधान हो जाता 
है। खेत में पके गेहूँ, जौ आदि को काट-काट कर जो मुद्दा बांधते जाते हैं, उसका नाम पूल या 
पूछा है । पाँच मुट्ठों की एक गाँठ का नाम पंचपूली है। वेसी पाँच पंचपूलियों में पचीस 
मुट्ठे हो जाते हैं।। यहाँ सिद्धान्ती का कहना यह है कि 'पश्चपूल' और पञ्चजन'--दोनों शब्द 
भदन्त हैं । यदि दोनों समाहार के वाचक होते, तब पञ्चपूली के समान ही 'पश्नजनी'-- 
ऐसा प्रयोग होना चाहिए था, किन्तु वैसा नहीं, अतः यह मानना होगा कि 'पञ्चपूछी' का अथं 
जैसे पंचपुल.समाहार है, वैसे पश्चजन का पश्चजन-समाहार अर्थे नहीं। कति समाहाराः 
के समान 'कति पंचपूल्यः'-ऐसी आकांक्षा में 'पंच पंचपुल्यः' - ऐसा प्रयोग सम्भव है, 
बयोंकि समाहार-घटक 'पंच' शब्द समाहार के धटकीभुत पुछों का विशेषण ( परिच्छेदक ) 
है, समाहार का नहीं अर्थात्‌ समाहार पदार्थ एक या अपृथक्‌ है भोर उस समाहार की 
घटकी भूत प्रत्येक इकाई पृथक्‌ है, अतः उसमें पृथनत्व और पंचत्व--दोनो रहते हैं। इस 
प्रकार 'पंचत्व’ संख्या प्रथवत्व धमं के साथ पूछारूप एक ही अर्थ म रहते दो कारण Ct 
कार्थसमवायिनी है, समाहारगत अप्रथवत्वैकाथंसमवायची नहीं [ वेशेषिकादि द्वित्वादि संख्या 
को पर्याप सम्बन्धेन प्रत्येक में नहीं मानते, किन्तु समवायेत या स्वरूपतः प्रत्येक में अवस्थित 
मानते हैं ] । समाहारगत संख्या की आकांक्षा को पूरा करने के लिए द्वितीय 'पंच' पद का 
Rr जिया 'पंचजना/--यहाँ पर एक ही आकांक्षा है-- 
"कृति जता! ?' उस आकांक्षा की शान्ति तो समास-घटक 'पंच' शब्द से ही हो जाती है, 
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भेदाकाङक्षायां न पंच पंचजना इति विशेषणं भवेत्‌ FR शेतीवर पंच संख्याया 
एच भवेत्‌ , तत्र चोक्तो दोषः । तस्मात्पंच पंचजना इत्‌ न पंचविशतितस्वाभिप्रायम्‌ 
अतिरेकाच्च न पंचविशतितत्त्वाभिप्रायम्‌ । अतिरेको हि भवत्यात्माकाशाभ्यां 
MEE 7. | भामती म पक? यु 
संख्या सम्बध्यते । स्यादेतत्‌ - संख्येयानां जनानां मा भूच्छन्दान्तरवाच्यसख्यावच्छदः पञ्चसख्यायास्तु 
तयावच्छेदो भविष्यति, न हि साप्यवच्छिन्तेत्यत आह & भवदपीदं विशेषणम्‌ इति & । उक्तोऽत्र दोषः । 
नह्ापसजंनं विशेषणेन युज्यते, पञ्च शब्द एव तावत्संख्येयोपसजंनसंख्यामाह विशेषतस्तु पञ्चजना इत्यत्र 
समाले । विशेषणापेक्षायां तु न समासः स्यादसामर्थ्यान्नहि भवति ऋद्धस्य राजपुरुष इति समासोऽपि 
बृत्तिरेव ऋद्धस्प राज्ञः पुरुष इति सापेक्षत्वेनासामर्थ्यादित्यर्थः । ® अतिरेकाच्च इति & । अभ्युच्चयः 
FS) ~ sd मिन तिलक 


mee 


भामती-व्याख्या 
द्वितीय 'पंच' शब्द का प्रयोग क्योंकर होगा ? यद्यपि द्रव्यार्थक पद का विशेषण असमस्त 
भी होता है और उसके द्वारा अभिहित संख्या भी उस द्रव्य की परिच्छेदिका मानी जाती है। 
तथापि जनपदार्थ की उत्पत्ति (ज्ञप्ति) के जनकीभूत 'पंचजन'--इस शब्द के पूर्वपद से 
उपदिष्ट ( प्रतिपादित ) होने से पंचत्व संख्या समीपतर है, अतः इसी के द्वारा जन पदार्थ 
का परिच्छेद होगा, पदान्तराभिहित संख्या के द्वारा नहीं [ उत्पत्ति-शि्ठ पदार्थं सदैव उत्पन्न- 
शिष्ट की अपेक्षा प्रबल माना जाता है, जैसे कि चातुर्मास्य नाम की इष्टि के प्रथम पर्वे में 
“तप्ते पयसि दध्यानयति सा वंश्वदेवी आमिक्षा”-इस वाक्य के द्वारा आमभिक्षाद्रव्यक याग 
का विधान किया गया । खोलते दूध में दही डाल देने से दूध फट कर दो भागों में विभक्त 
हो जाता है-(१) पनीर या छेना और (२) पानी । पनीर को 'आमिक्षा' और पानी को 
''वाजिन' कहते हैं। भामिक्षा-याग-विधान के अनन्तर “वाजिभ्यो वाजिनम्‌”--यहु वाक्य 
पठित है, इसमें यह सन्देह है कि इस वाकय के द्वारा पूर्वोक्त आमिक्षा-्याग में वाजिनरूप 
द्रव्यान्तर का विधान किया गया है? अथवा इस वाक्य के द्वारा वाजिनद्रव्यक कर्मान्तर 
का ? सिद्धान्त में वातिककार ने कहा है-- 
आमिक्षोत्पद्यमानेन कर्मणा सह युज्यते। | 
ततो वाक्यान्तरोपात्तमुत्पन्नेन तु वाजिनम्‌ ॥ ( तं० वा० पु० ५३७) 
जिस वाक्य में आमिक्षा-याग को उत्पत्ति (विधि ) होती है, उसी वाक्य मैं पूर्वपद 
के द्वारा आमिक्षा का अभिधान होने से आमिक्षा उत्पत्ति-शिष्ट है और उस वाक्य से उत्पन्न 
( विहित ) कमं के उद्देश्य से वाक्थान्तर के द्वारा वाजिन द्रव्प का विधान किया जाता है, 
अतः वाजिन उत्पन्न-शिष्ट है । उत्पत्ति-शिष्ट प्रबल होने से पहले हो कर्म के साथ अन्वित हो 
जाता है । एक द्रव्य से युक्त कमं में वाजिनरूप द्रव्यान्तर को अवकाश नहीं मिल पाता, 
अतः “वाजिभ्यो वाजिनम्‌”--यह वाक्य कर्मान्तर का विधायक है ]। 
शङ्का पञ्चजन' यहाँ पञ्चत’ संख्या का परिच्छेद्य ( संस्येय ) जो जनपदार्थ है, 
वह अन्य ( समासाधटक ) पद के द्वारा प्रतिपादिन संख्या का परिच्छेद्य यदि नहीं हो सकता, 
तव उसकी परिच्छेदकीभुत पंचत्व संख्या को पदान्तराभिहित पंचत्व संख्या का परिच्छेदय 
मान लेना चाहिए, क्योंकि वह किसी संख्यान्तर से परिच्छेद्य नहीं, फलतः पंच पंचका!- 
ऐसा प्रयोग सम्भव हो जाता है । 
रहे हि डा 4000 का ता करते हुए निराकरण का स्मरण दिला 
तरत ति त एव भ त्‌, तत्र चोक्तो दोषः” । अर्थात्‌ यह कहा 
स्य विशेषणेनासंयोगातु । “पजन; इस समस्त. पद में 'पंच' 
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पंर्चाचशतिसंख्यायाः । आत्मा तावदिह प्रतिष्ठां प्रत्याधारत्वेन निर्दिष्टः, यस्मिन्निति 
सप्तमीसूचितस्य “तमेव मन्य आत्मानम्‌? इत्यात्मत्वेनानुकर्षणात्‌ । आत्मा च चेतनः 
घुरुषः। ख च परर्चावशतावन्तर्गत प्वेति न तस्येचाधारत्वमाचेयत्चं च युज्यते । 
अर्थान्तरपरिग्रहे च तत्त्वसंख्यातिरेकः सिद्धान्तविरुद्धः प्रसज्येत तथा 'आकाशब्च 
प्रतिष्ठित“ इत्याकाशस्यापि पंचाविशतावन्त्गतस्य न पृथशुपादानं न्याय्यम्‌ । अर्थान्त- 
रपरिग्रहे चोक्तं दूषणम्‌ । कथं च संख्यामात्रश्चवणे सत्यश्रृतानां पंचविशतितस्वाना 
सुपसंग्रहः प्रतीयेत ? जनशब्दस्य तच्तेष्वरूढव्वात्‌। अर्थान्तरोपसंग्रहेऽपि संख्यो- 
पपत्तेः । कथं तहि पंच पंचजना इति ? उच्यते “दिक्संख्ये संक्ञायाम? ( पा० खू० 
२।१।५० ) इति विशेषणस्मरणात्संज्ञायामेच पंचशब्दस्य जनशव्देन समाखः। ततश्च 
भामती 
मात्रम्‌ । यदि सरवरञस्तमांसि प्रधानेनकोकृत्यात्माकाशी तच्वेभ्यो ब्यतिरिच्येते, तदा सिद्धान्तब्पाकोषः | 
अथ तु सरवरजस्तमांसि मिथो भेदेन विबच्यन्ते, तथापि वस्तुतत्वव्यवस्थापने अःधारत्वेनात्मा निष्कृष्यता- 
साधेयान्तरेभ्यस्स्वाकारास्याधेयस्य व्यतिरेचनमन्थंकमिति गतयितव्यभ । & कथञ्च संख्यामात्रधवणे 
सति इति & । दिक्संख्ये संज्ञायामिति संज्ञायां समासस्मरणात्‌ पञ्चजनशः्दस्तावदयं क्चिन्निडढः । न 
च रूढौ सस्यामवयबप्रसिदधेग्रंहणं सापेक्षत्वात्‌ , निरपेक्षत्वाच्च हढेः । तद्यदि रूढो मुख्योऽर्थः प्राप्यते 
ततः स एव ग्रहीतव्योऽथ त्वसो न वाक्ये सम्बस्धाहः पुर्वापरवाक्र्यविरोधी वा ततो रूब्यपरित्यागेनेव 
वुत्यन्तरेणार्ान्तरं कल्पयित्वा वाक्यमुपपादनीयम्‌ । यथा इयेनेनाभिचरन्‌ यजेतेति श्येनशब्दः शक्रुनि- 
भामती-व्याख्या 
शब्द विशेषण और 'जन' शब्द विशेष्य है । विशेषणीभूत 'पंच' शब्द का अन्य पंच विशेषण 
से सापेक्ष हो जाता है, सापेक्ष पद असमर्थ माना जाता है और समास सदेव समर्थे पदों में ही 
होता है, जैसा कि “समर्थः पदविधिः” ( पा० सू० २।१।१ ) इस सुत्र में भाष्यकार ने कहा 
ह-— "सापेक्षमसमर्थं भवति” ( महाभाष्य० पृ७ २।११) । जैसे कि 'ऋद्धस्व राजपुरुषः 
यहाँ पर विशेषणीभूत 'राज' शब्द का 'कऋद्ध' विशेषण होने के कारण “पुरुष” पद के साथ 
उस का समास नहीं होता, अपि तु ऋद्धस्य राज्ञः पुरुषः'-ऐसा वाक्य ही रह जाता द्दे। 
सुत्रध्य “नानाभावात्‌? शब्द की व्याख्या करने के पश्चात्‌ 'अतिरेकात्‌' पद की व्याख्या 
प्रस्तुत की जाती है--'अतिरेकाच्च न पंर्चविशतितत्त्वाभिप्रायम” । 8 पंच पंचजनाः' 
आकाशश्च प्रतिष्ठितः” यहाँ 'पंच पंचजताः --इस वाक्य के द्वारा पचीस तत्त्वो का ग्रहण करने 
और आकाश की पृथक्‌ गिनती करने पर अभिमत पचीस संख्या से अतिरिक्त कर तत्त्व 
हो जाते हैं और'यस्मित' शब्द से आधारभूत आत्मा का आहित पचीस तत्वों से पृथकरण 
करने पर सत्ताईस तत्त्व हो जाते हैं । 'अतिरेकात्‌' यह हेत्वन्तर यहाँ पृथक्‌ प्रयत्न-साध्य 
नहीं, अपि तु 'नानात्वात्‌्'- इस हेतु की खोज में किए जानेवाले प्रयत्न पे ही अतिरेक्ताच्च' 
इस का लाभ भी हो जाता है, अतः यह -हेतु-प्रयोग केवल अध्युच्चयमात्र हैं [ एक तथ्य की 
गवेषणा में अपने-आप भनुनिष्पस्न पदार्थों को अभ्युच्चय कहा गया है ~ अभ्युच्चयो 
यदिदमिह भवतीति विज्ञानेऽपरमपि भवतीति विज्ञानम्‌” ( शाबर पृ० १७९९ ) || 
“कथं च सं्यामात्रश्रवणे सत्यश्रुतानां पंचविशतित्वानाशुपसंग्रहः प्रतीयेत्‌? इस 
भाष्य का आशय यह है कि 'पंचजनाः'-यहाँ पर “दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌” ( पा. सू. २१:१० ) 
इस सूत्र के द्वारा तमास सम्पन्न किया गया है। इस सुत्र का कहना दै कि दिशा और संख्या 
के वाचक शब्दों का उत्तर पदों के साथ तभी समास होता है, जब कि समस्त पद किसी 
पदार्थ की संज्ञा हो, जेसेः०५दक्षिणण्विश,' पक्ष्यो प्रकार, पंचजन' शब्द भी किसी 
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रुढत्वाभिप्रायेणेव केचित्पंचजना नाम विवक्ष्यन्ते, न सांख्यतत्त्वाभिप्रायेण । ते कती- 
त्यस्थामाकांक्षायां पुनः पंचेति प्रयुज्यते | पंजजना नाम ये केचित्तं च पं चेवेत्यथः। 
सप्तषयः सप्तेति यथा ॥ ११॥ त , 
के पुनस्ते पंचजना नामेति ? तदुच्यत ¬ 
प्राणादयो वाक्यशेषात्‌ ॥ १२ ॥ 

'्यङ्मिन्पञ्च पञ्चजनाः? इत्यत उत्तरस्मिन्मन्त्रे ्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः 
पञ्च निर्दिष्टाः-“प्राणस्य प्राणसुत चक्षुषश्चक्वरुत थीत्रस्य शरोत्रमन्नस्यान्नं मनसो 
चे मनो चिदु” इति । तेऽत्र चाक्यशेषगताः खंनिघानात्पञ्चजना विवक्ष्यन्ते । कथं 
भामती 
बिशेष निरूढवृत्तिस्तदपरित्यागेनेव निपत्यादानकादृश्येनस्यंवादिरेन ऋतुविशेषे वत्तते, तशा पञ्चजन- 
बान्दोऽवयवार्थयोगानपेक्ष एकस्मिन्नपि वत्तंते यथा सक्षविश्ब्दो वसिष्ठ एकस्मिन्‌ सत्ततु च वत्तंते। न 
चेष तत्वेषु छढ; पंचविशतिसंख्यानुरोधेन तत्वेषु वर्तयितब्यः । रूढी सत्यां परर्चावशतेरेव संख्याया 


अभावात्‌ कथं. तच्वेषु वत्तते ॥ ११ ॥ 

एवञ्च के ते पञ्चजना इत्यपेच्षायां कि वाक्यशेषगताः प्राणादयो गाह्यान्तासुत पर्चावशतिस्त- 
र्वानीति विशये तर्वानामप्रामाणिकस्वात्‌ घ्राणादीनाङच वावयशेषे अवणात्तत्परित्यागे श्रुतहान्यश्रुत- 
कल्पनाप्रसङ्गास्प्राणादथ एव पञ्चजनाः। न च काण्वपाध्यन्दिनयोदिरोघाल्च प्राणादीनां चाक्य- 
शेषगतानामपि ग्रहणमिति साम्प्रतं, विरोधेऽपि तुत्यबलतया षोडशिग्रयणाग्रहूणवहिकल्योपपत्ते; । 


भामती व्याख्या 

अर्थं की संज्ञा माननी होगी । संज्ञा शब्द रूढ होता है, यौगिक नहीं, भतः 'जन' 
शब्द की .अवयव-व्युत्पत्ति के द्वारा तत्वपरता उचित नहीं, अपितु अवयवार्थ-सापेक्ष 
यौगिक शब्द की अपेक्षा तन्निरपेक्ष रूढ शब्द के द्वारा किसी मुख्य अर्श का ग्रहण करना 
होगा । यदि उस अर्थ का प्रकृत वाक्य के साथ कोई सम्बन्ध नहीं बनता, या पूर्वोत्तर वाक्यों 
से विरोध होता है, तब रूढि शक्ति का परित्याग न करते हुए अन्य वृत्ति के द्वारा अर्थान्तर 
की कल्पना करके वाकय का उपपांदन करना होगा, ' जेसे--“येनेनाभिचरनु यजेत” 
( षड्विश. ३८ ) यहाँ “श्येन शब्द 'बाज' पक्षी में रूढ है, अतः उस अर्थ का परित्याग न 
करते हुऐ “यथा वे शयेनो निपत्यादत्ते एवमयं द्विषन्तं भ्रातृव्यं निपादत्ते” { षड्विश. ३।८) 
इस अर्थवाद में प्रतिपादित श्येन के स्वभाव का साम्य अपना कर 'श्येन” शब्द यागविशेष 
का वाचक माना जाता है । उसी प्रकार 'पंचजन' शब्द भी अवयवार्थ-निरपेक्ष किसी एक 
अर्श का भी वाचक वंसे ही हो सकता है, जसे कि 'सप्तषि' शब्द वसिष्ठादि सात ऋषियों का 
भी बोधक होता है और अक्रेले वसिष्ठ का भी । 'पञ्चजन' शब्द तत्त्वों में कहीं रूढ नहीं 
माना जाता कि पञ्चविशति संख्या के अनुरोध पर वह सांख्याभिमत तच्वार्थक मान लिया 
जाय । 'पंचजन' शब्द जब रूढ है, तब 'पंच' शब्द को प्रथक्‌ संख्या-परक नहीं माचा जा 
सकता, तब संख्या के सम्बन्ध से तत्त्वार्थक बथोंकर होगा ॥ ११॥ 


जब कि पंचजन? शब्द तत्त्वार्थक नहीं हो सकता, तब 'के ते पंचजनाः-- ऐसी 


आकांक्षा होने पर क्या वाक्य-शेषगत प्राणादि का ग्रहण किया जाय ? अथवा सांख्याभिमत 
पंचविशति तत्त्वों का ? ऐसा संशय होने पर निर्णय-सुत्र प्रस्तुत किया गया है-- “प्राणादयो 
वाक्यशेषात्‌” । अर्थात्‌ पंचविशति तत्त्वों की अप्रामाणिकता स्थिर हो चुकी है और प्राणादि 
वावय-शेष में प्रतिपादित हैं, अत! प्राणादि,, क]. परित्याण कड़े में श्रुत-हानि और तत्त्वों की 


| 
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पुनः प्राणादियु जनशब्दप्रयोगः ? तस्तेघु चा कथं जनशब्दप्रयोगः ? समाने तु प्रसिद्धय- 
तिक्रमे चाक्यशेपचशात्प्राणाद्य एव ग्र्दीतव्या भवन्ति। जनसंबन्धाच्च प्राणादयो 
जनशब्दभाजो भवस्ति । जनवचनश्च पुरुषशब्दः प्राणेघु प्रयुक्तः--ते वा पते पंच 
ब्रह्मपुरुषाः ( छा० ३।१३।६ ) इत्यत्र । प्राणो ह पिता प्राणो ह माता" (छा० ७।१५।१) 


इत्यादि च ब्राह्मणम्‌ । समासबलाच्च समुदायस्य रूढत्वमचिरुद्धम्‌। कथं पुनरसति 


भामती 
न चेयं वस्तुस्वरूपकथाऽपि तुपासनानुष्ठानविधिमंनसेवानुद्रष्ब्यभिति विधिश्रवणात्‌ & कथं पुनः 
प्राणादिषु जनशब्दप्रयोग इति $ । जनवाचकः शब्दो जनशब्दः, पंचजनशब्द इति यावत्‌ । तस्य कथं 
प्राणादिष्वजनेषु प्रयोग इति व्याख्येयम्‌ । अन्यथा तु प्रत्यस्तमितावयवार्थे समुदायशन्दार्थं जनशब्दार्यो 
नास्तीत्यपय्यंनुयोग एव । रूढ्यपरित्यागेनेव वृत्त्यन्तरं द्यति &जनसम्वन्धाचच इति । जनशब्दभाजः, 
पञ्चजनरब्दभाजः । ननु सत्यामवयवप्रसिद्धो समुदायश्क्तिकल्पनमनुपपन्नं, सम्भवति च पर्ज्ञावश्त्यां तत्त्वे- 


प्ववयवप्रसिद्धिरित्यत आह ® समासवलाच्च इति & । स्यादेतत्‌-समासवलाच्चेद्रढिरास्थीयते, हन्त न 
3 SR 


भामती-च्या ख्या 

कल्पना में अश्नुत. कल्पना प्रसक्त होती है, अतः प्राणादि-पंचक का ही “पञ्चजनाः! शब्द से 

ग्रहण करना चाहिए । यह जो आक्षेप किया गया था कि काण्व और माध्यन्दिन शाखा के 

वाक्य-शेषों का परस्पर विरोध है, क्योंकि एक वाकय-शेष में ज्योति को लेकर पंच संख्या 

पुरी की गई और दूसरे में अन्न (पृथिवी ) को लेकर। उसका समाधान यह है कि 

समानबलवाले दो वाक्यों का विरोध उपस्थित होने पर विकल्प मान लिया जाता है, जंसे-- 

“अतिरात्रे षोडशिनं गृह्हाति” ( मै० सं० ७६) और “नातिरात्रे षोर्डाशनं गृह्हाति”-यह्ां 

षोडशी का ग्रहण किया भी जा सकता हे और नहीं भी । दोनों अवस्थाओं में कमं विगुण 

नहीं होता । प्रकृत में भी वस्तु-स्वरूप का कथन नहीं कि विकल्प असम्भव हो जाता। यहाँ 
उपासनानुष्ठान का विधि-वाक्य उपलब्ध होता है--“मनसंवानुद्रष्टव्यम्‌” ( वृह० ४४१९ ) । 

, “कथं पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोगः” इस भाष्य का अर्थं इस प्रकार द्वे 
'जनवाचकः शब्दों जनशब्दः अर्थात्‌ ‘पञ्चजन’ शब्द का यहाँ जनशब्दत्वेन ग्रहण किया गया 
है । प्रस्तुत प्रश्‍न की पूरी व्याख्या इस प्रकार हो जाती है कि जो शब्द “जन” का वाचक है, 
उसका जन से भिन्न प्राणादि अर्था में प्रयोग क्यों कर होगा? अर्थात्‌ नहीं हो सकता । 
अन्यथा [ भाष्यस्थ 'जन' शब्द से 'पञ्चजन'’ शब्द ग्रहण न कर केवल उसके अवयवरूपः 
'जन' शब्द का ग्रहण करने पर ] “कथं पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोगः ?”--यह आक्षेप 
असंगत या अनक्तोपालम्भमात्र हो जाता है, क्योंकि सिद्धान्ती की ओर से कभी नहीं कहा 
गया कि केवल 'जन' शब्द का प्रयोग प्राणादि में होता है, अपि तु सिद्धान्ती ने तो अवयवार्थ 
का सर्वथा परित्याग करके केवल समुदायभूत 'पञ्चजन' शब्द को प्राणादिपरक माना हैँ 
भतः 'प्राणादिरूप समुदायाथ में अवयवरूप 'जन' शब्द का प्रयोग नहीं हो सकता'--यह 
आक्षेप पयंवसित होता है, जो कि अनुचित है। प्रकृत में रूढि शक्ति का परित्याग न करते 
हुए वृत्त्यन्तर ( लक्षणा वृत्ति) का निमित्त प्रदर्शित किया जाता है— जतसरबानालनु 
प्राणादयो जनशब्दभाजो भवन्ति” । यहाँ भी 'जनशब्दभाजः' का अथ 'पञ्चनशब्दभाजः -- 

करना चाहिए । 
NE कि ws तत्त्वों में अवयवार्थंता छोक-प्रसिद्ध ( बलुप्त ) है, तब समुदाय 
शक्ति की कल्पना क्यों ? इस प्रश्‍न का उत्तर दिया जाता है-- समासवलाच्च समुदायस्य 
रूढत्वमविरुद्धमू” । लोक-प्रसिद्धि की उपेक्षा, सके, अदि। की कल्पना की जाती है, तब 
६२ 


8४०९० Digitized उप्रझल परता पपू, Kosha [ अ. १ पा. ४ स्‌ १३ 


प्रथमप्रयोगे रूढिः शक्या 55श्रयितुम्‌ ? शक्यो द्धिदादिवदित्याह- प्रसिद्धार्थंल निधाने 
हाप्रसिदार्थः शब्दः प्रयुज्यमानः समभिव्याहारात्तद्विषयो नियस्यते, यथा 'उद्धिदा 
यजेत?, 'यूपं छितत्ति’, “वेदि करोति’ इति । तथाऽयर्माप पंचजनशब्दः समासान्वा- 
ख्यानाद्वगतसंज्ञाभावः यशेषसमाभिः य्‌ 
कैश्चित्त देवाः पितरो गन्धर्वा अचरा रक्षांसि च पंच पंचजना व्याख्याता | अन्यश्च 
ल भामती 

दृष्टस्ताहि तस्य प्रयोगोऽशवकर्णादिवद्‌ वृक्षादिषु । तथा च लोकप्रसिद्यभातान्न रूढिरित्याक्षिपति & कथं 
पुनरसतीति & । जनेषु तावत्‌ पञ्चजनशब्दस्य प्रथमः प्रयोगो लोकेषु दट इत्यसति प्रथमप्रयोग इत्यसिद्ध- 
मिति स्यवीयस्तयानभिधायाम्युपेत्य प्रथमप्रयोगाभाचं समाधत्ते & शक्योड्रिदादिवद्‌ इति & । आचाय्यं- 
देशीयानां मतभेदेष्वपि न पश्चनविशतिस्तत्वानि सिध्यन्ति । परमार्थतस्तु पञ्चजना वाक्यशेषगता एवेत्याशय- 
ब्रानाह & केश्चित्‌ तु इति ® । शेषमतिरो हितार्थम्‌ ॥ १२-१३ ॥ 


पि 


भामती-व्याख्या 

जैपे 'अश्वकणं? शब्द की प्रसिद्धि वृक्षादि में होती है, वँसे ही पञ्जन' शब्द की प्रसिद्धि 
पञ्चविशति तत्त्वों में क्यों है? एवं जिस अर्थ में जिस शब्द का प्रयोग लोकप्रसिद्ध नहीं, 
. उस अर्थ में उस शब्द का प्रयोग नहीं हो सकता, क्योंकि शाव्दिक मर्यादा के प्रखर पारखी 
आचार्यों का कहना है कि “छोकावगतसामथ्ये: शब्दो वेदेऽपि बोधकः” ( ब्र० सि० पृ. ८२) 
इस आक्षेप का समाधान कोई आचार्य इस प्रकार करता है-- शक्या उद्धिदादिवत्‌”। 
[ आशय यह है कि एकमात्र लोक-व्यवहार ही शब्द-शक्ति का निर्णायक नहीं, अपितु 
प्रसिद्धाथंक पदों का समभिव्याहार या सन्निधान भी तात्पय-निश्चायक होता है, जेसा कि 
महर्षि जेमिनि ने “प्रसिद्धसन्निधानम” ( जै, सू. ९।४।२५ } ऐका कह कर सुचित किया है । 
शवरस्वामी भी कहते हैं--'प्रसिद्धस्य-सन्निधौ यदभिधीयते, तत्तथैव'' ( शबर० पृ० १७८० ) 

वातिककारने भी कहा है-- 

पदमज्ञातसन्दिग्घं प्रसिद्धेरपृथकश्रृति । 
. निर्णीयते निरूढं तु न स्वार्थादपतीयते ॥ (तं. वा. पृ. ३२५ ) 

“उड्डिदा यजेत पशुकामः” ( तै० ब्र० १९।७।३ ) यहाँ सन्देह किया गया है कि 
“उद्धित्‌' पद क्या किसी कमं की संज्ञा है ? अथवा कमं के उद्देश्य से किसी साधन (द्रव्य) 
का समर्पक ? पूर्वपक्षी ने कहा कि लोक-व्यवहार से उद्धित्‌ पद याग के साधनोभूत किसी 
द्रव्य में रूढ प्रतीत नहीं होता, अतः 'उद्धिद्यत भुमिरनेन'-इस योग-व्युत्पत्ति से अवगत खनित्र 
( फावड़ा ) आदि द्रव्य का विधान ज्योतिष्टोमनामक कर्म में करना चाहिए। सिद्धान्ती ने 
कहा कि अप्रसिद्धाथंक पद के अथे का निर्णय प्रसिद्धार्थक पद की सन्निधि से होता है। 
प्रकृत में 'यजेत' शब्द का अथे है--यागेन भावयेत्‌? भतः पूरा वाक्य 'उद्धिदा यागेत 
- भावयेत्‌'- ऐसा बनता हे । दोनों तृतीयान्त पदों का अभिन्न अथे में तात्पर्य पयंवसित होता 
है । याग' शब्द कर्म में प्रसिद्ध है, अतः 'उद्धित्‌' पद भी कर्मविशेष की संज्ञा है । जैसे 
प्रसिद्धार्थक याग' पद की सन्निधि से “उाद्धत्‌' पद कर्म-विशेष का बोधक है, वैसे ही 
त वाबय शेष के आधार पर ५ञचजन' शब्द प्राणादिपरक निर्णीत होता है ]। 
कतिपय आचार्यो ने देव, पितर, गन्धवे, असुर और राक्षस'--इन पाँचौं का ग्रहण 'पंचजन' 
शब्द से किया है एवं अन्य आचायो ते ब्राह्मणादि चार वर्ण और निषाद--इनको पंचजन 


कहा दै । कहीं-कहीं 'पांचजन्य्ा...हिद्या£,, जह को, ७३॥७) इस प्रकार प्रजा? का वाचा | 


संब्याकांक्षी वाक्यशेषसमभिव्याहृतेछु प्राणादिषु चतिष्यते। ` 


 अजाशब्द्स्य मायापरत्प्म्न.):० ७, ईहिलदीसद्धितफ्राम्रतोसंचलिततम्‌ “४०१ 


चत्वारो वर्णा निषादपंचमाः परिग्रहीताः। कचिच्च 'यत्पंचजन्यया विश? ( ऋ० 
स० ८५३७) इति प्रज्ञापरः प्रयोग; पंचजनशब्द्स्य इश्यते। तत्परिग्रहे$पौह न 
कश्चिद्विरोधः । आचायस्तु न पर्ञ्याचशतेस्तरवानामिह प्रतीतिरस्तोच्येचंपरतया 
प्राणादयो चाकयशेषात्‌? इति जगाद ॥ १२॥ 

भवेयुस्तावत्प्राणादयः पंचजना माध्यरंदिनानाम्‌ , येऽन्नं प्राणादिष्वामनन्ति । 
काण्वानां तु कथं प्राणादयः पंचजन भवेयुर्ये ऽन्नं प्राणादिषु नामनन्तीति १ अत उत्तरं 
पठति-- 

~ ~ 
ज्योतिपकेपाम हत्यन्ने ॥ १३ ॥ 

असत्यपि काण्वानामन्न जयोतिषा तेषां पञ्चसंख्या पूरयेत । तेऽपि दवि “यस्मिन्‌ 
पञ्च पञ्चजनाः इत्यतः पूर्वेस्मिन्मन्त्रे त्रह्मस्वरूपनिरूपणायेच उयोतिरघीयते-'तदेद्‌ वा 
ज्योतिषां ज्योति” इति । कथं पुनरुभयेषामपि तुल्यवदिदं ज्योति! पठ्थमानां समानम- 
न्त्रगतया पञ्चसंख्यया केषांचिद्‌ गृह्यते केषां चिन्नेति? अपेक्षाभेदादित्या । माध्यंदिनानां 
हि समानमन्त्रपठितप्राणादिपञ्चजनलाभान्नास्मिन्मन्त्रान्तरपठते ज्योतिष्यपेक्षा भचति। 
तद्लाभात्त काण्वानां भवस्यपेक्षा। अपेक्षाभेदाच्च समानेऽपि मन्त्रे जयोतिषो ग्रह- 
णाग्रहणे । यथा समानेऽप्यतिरा्ञे वचनभेदात्षोर्डाशनो ग्रहणाग्रहणे, तद्वत्‌ । तदेचं 
न तावत्‌ शृतिप्रसिद्धिः काित्प्रधानविषयास्ति ¦ स्सृतिन्यायप्रसिद्धी तु परिहरि- 
ष्येते ॥ १३॥। [ 


तत भनन तम 


( ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ । सू० १४-१५ ) 
कारणत्वेन चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्ते! ॥ १४ ॥ 
प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणम्‌ । प्रतिपादितं च ब्रह्मविषयं गतिसामान्यं चेदान्त- 
वाक्यानाम्‌ | प्रतिपादितं च प्रधानस्याशब्द्त्वम्‌ । 


भामती 
अथ समन्वयलच्षणे केयमकाण्डे विरोधाविरोधचिन्ता ? भविता हि तस्याः स्थानमविरोधलक्षण- 
मित्यत आह & प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणमिति & । अयसथं: नानेकशाखागततत्तद्वाक्यालोचनया 
वाकयार्थावगमे पर्यवसिते सति प्रमाणाऱ्तरविरोधेन वावयार्थावगतेरप्रामाण्यमाशङ्कूथाविरोघब्युरपादनेन 
प्राप्तप्रामाष्यव्यवस्थापनसविरोधलक्षणाय:, प्रासज्धिक तु तन्न सुष्टिविषयाणां वाक्यानां परस्परमविरोधप्रति- 
पादनम्‌, न तु लक्षणार्थ: । तत्प्रयोजनं च तत्रेव प्रतिपादयिष्यते । इह तु वाकानां सृष्टिप्रतिपादकानां परस्प- 


भामती-ब्याख्या | 

'पञ्चजनाः' शब्द देखा जाता है। इस प्रकार आचार्थजनों का मत-भेद रहने पर भी पंचजन' 
शब्द से परविशति तत्त्वों क्री कभी भी सिद्धि नहीं हो सकती । परमाथतः वाक्यशेषगत 
प्राणादि ही यहाँ पत्चजन हैं, इस आशय को मन में रख कर कहा है-“कैश्चितु इत्यादि? । 
शेष भाष्य सुगम है ॥ १२-१३॥ 

संगति--इससे पहले (१) ब्रह्म का लक्षण किया गया, (२) सभी वेदान्त-वाक्यों का 
्रह्म में समन्वय प्रतिपादित हुआ एवं (३) सांस्याभिमत प्रधानतत्त्व की अशब्दता ( अनाग- . 
मिकता ) सिद्ध की गई । संस्थापित सिद्धान्तों पर उद्भातित कतिपय विरोधों का समाधान _ 
इस अधिकरण में किया जीती "हे “थंहाँ"ो थेहद्धा०न्होसी दै कि इस समन्वयाध्याय के. | 


४९४ 0१2७१४५ अहम खन्ना भआाल्फम, |. [अ. १ पा. ७ खू. १४ 


तच्रेदमपरमाशङ्कबते-न जन्मादिकारणत्वं ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं वा गतिसामान्यं 
वेदान्तवाक्यानां प्रतिपत्त्‌ शक्यम्‌ । कस्मात्‌ ? विगानदशंनात्‌ । प्रतिवेदान्तं हान्यान्या 
सुष्टिरुपलभ्यते, क्रमादिवेचित्यात्‌। तथा हि- कचित्‌ „ आत्मन आकाशः संभूतः 
( ते० २५१ ) इत्याकाशादिका सुष्टिराम्नायते। कचित्तजआदिका- तत्तजोऽसुञञत’ 
इति । क्चित्माणादिका-स प्राणमखूजत प्राणाच्छूद्धाम्‌' ( ० ६।४) इति 
क चिदक्रमेणेच लोकानामुत्पत्तिराम्तायते- ख इमाँदलोकानसजत । अम्भो मरोचोमेर- 
मापः ( ऐ० ३० ४१२ ) इति | तथा कचिदसत्पू्विका सृष्टि, पठथते असद्वा इदमग्र 
आसीत्ततो घे सदजायत’ ( ते० २७ ) इति । "अखदेवेदमश्र आसीत्तत्सदासी- 
_न्तत्समभवत्‌? ( छा० ३।१९।१) इति च । कचिद्सद्वादनिराकरणेन सत्पूचिका प्रक्रिया 
प्रतिश्चायते- तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसोत्‌? इत्युपक्रम्य 'कुतस्तु खलु सोग्येवं 
स्यादिति होचाच कथमसत. सज्जायेतेति सस्वेव सोम्येद्गग्र आसीत्‌' (छा० ६।२।१,२) 
इति । काचित्‌ स्वयंकतुकेच व्याक्रिया जगतो निगद्यते-तद्धदं तह्य॑न्याङतमासीत्तन्ना- 
मरूपाभ्यामेव व्याक्रियते’ ( वृ० १७७) इति। पवमनेकधा विप्रतिपत्तचस्तुनि च 
विकल्पस्थाजुपपत्तेन वेदान्तवाक्यानां जगर्कारणावधरणपरता न्याय्या । स्खृतिन्याय- 


भामती 
रविरोधै ब्रह्मणि जगद्योतौ न समन्वयः सेद्ुमहुंति। तथा च न जगत्कारणत्वं ब्रह्मणो लक्षणं, न च तत्र 
गतिसामान्यम्‌, न च तत्सि्धये प्रधानस्पाशब्दत्वप्रतिपादनं, तस्माद्वाक्यानां विरोधाविरोघाभ्यामुक्तार्था- 
क्षेपसमाधानाभ्यां समन्य एवोपपाद्यत इति समन्वयलक्षणे सङ्गतमिदमधिकरणम्‌ । 
वाक्यानां कारणे कार्य्ये परस्परविरोधतः । 
समन्वयो जंगद्योनौ न सिध्यति परात्मनि ॥ 


भामती-व्याख्या 
साथ इस अधिकरण की संगति क्या ? विरोधाविरोध-चिन्ता के लिए तो द्वितीय अविरोधा. 
ध्याय की रचना की गई है । उस शङ्का का निराकरण किया गया है - प्रतिपादित ब्रह्मणो 
लक्षणमित्यादि” । आशय यह ह्वै कि अविरोध लक्षण ( द्वितीयाध्याय ) का प्रयोजन यह है 
कि अनेक शाखाओं या एक शाखा के सम्बन्धित वाक्यों की आलोचना से भधिगत वाक्यार्थ 
पर प्रमाणांतरों के द्वारा उद्धावित विरोध के माध्यम से जो प्रकृत वाकयार्थ-ज्ञान में अप्रामाण्य 
. की शङ्का की जाती है, उसका परिहार करते हुए प्रामाण्यःव्प्रवस्थापित करना । वहाँ सृष्टि 
विषयक वाक्यों का जो परस्पर-अविरोध प्रतिपादित है. वह केवल आनुषङ्गिक है, अविरोधा- 
ध्याय का प्रतिपाद्य नहीं । किन्तु यहाँ सृष्टिःप्रतिपादक वाक्यों का परस्पर-विरोध होने 
पर सभो वाक्यो का एक ब्रह्म में समन्वय नहीं सिद्ध होता और ब्रह्म में जगत्‌ की कारणता 
पर्यवसित नहीं होती । ब्रह्म-लक्षण की अनुपपत्ति के साथ साथ गति-सामान्य [ सभी वेदान्तः 
वाक्यों का ब्रह्म में समन्य ] एवं सांख्याभिमत प्रधानगत अशाब्दता की सिद्धि भी नहीं 
होती । फलतः वाक्यों के विरोधाविरोध या आक्षेप-समाधान की शैली अपना कर समन्वयरूप 
मुख्य प्रयोजन की जो सिद्धि की जाती है, वह सवेथा प्रथम ( समन्वय ) अध्याय से संगत है। 
संशय -परस्पर-विरोधी सृष्टि-वाक्यों का जगत्कारणीभूत ब्रह्म में समन्वय हो सकता 
है? अथवा नहीं ? 
पूर्वपक्ष | 
वाक्यानां कारणे कार्ये परस्परविरोधतः। 
समन्वयो जगद्योनो55न० सिध्म्तिण्परास्ममिः॥ 


SN 


SO ain 


सृष्टिभेदे४पि स्रप्ट्रभेद३,)००० ०दित्तीसहितभासतोश्षंत्रत्तितत्‌ ४९३ 
` प्रसिद्धिभ्यां तु कारणान्तरपरिग्रहो न्याय्य इति । 
पचं प्राप्ते ब्रूमः सत्यपि प्रतिवेदान्तं खज्यमानेष्वाकाशादिषु क्रमादिद्वारके 
चिगाने न स्रष्टरि फिंचिद्विगानमस्ति। कुतः ? यथाव्यपदिष्टोक्तः यथाभूतो ह्येकस्मिन्‌, 
भामती 
सदेव सोम्येदमग्र आसीदित्यादीनां कारणविषयाणामसद्वा इदमग्र आसोदित्यादिमिर्वाश्येः कारण- 
विषयेविरोधः, कार्यविषयाणामपि विभिन्नक्रमाक्रमोत्पत्तिप्रतिपादकानां विरोध:। तथा कानिचिद- 
न्यकतुंकां जगदुत्पत्तिमाचक्षते वाक्यानि, कानिचित्‌ स्वयंकतुंकाम्‌। सृष्ट्या च तत्काय्यंण तरकारणतया 
ब्रह्म लक्षितम्‌ । सृष्टिविप्रतिपत्तो तत्कारणतायां ब्रह्मलक्षणे विप्रतिपत्तो सत्यां भवति तल्लक्ष्ये ब्रह्य 
ण्यपि विप्रतिपत्तिः । तस्माद्‌ ब्रह्मणि समन्वयाभावाश्ञ समन्वयगम्यं ब्रह्म, वेदान्तास्तु कत्रादिप्रतिपादनेन 
कमं विधिपरतयोपचरितार्था अविवक्षितार्था वा जपोपयोगिन इति प्राप्तम्‌ । क्रमादीत्यादिग्रहणेनाक्रमो 
गुह्यते । 
एवं प्राप्त उच्यते -- 
स्गक्रमविवादेपि न स स्रष्टरे विद्यते। 
सतस्त्वसद्दयो भक्त्या निराकार्यंतया कचित्‌ ॥ 
न तावदस्ति सृष्टिक्रेमे विगानं, श्वुतीनामविरोबात्‌ । तथाहि--अनेक्शिल्पपय्यंवदातों देवदत्तः 
प्रथमं चक्रदण्डादि करोत्यय तदुपकरणः कुंभं कुंभोपकरणस्त्वाहरत्युदक्षम्‌, उदकोपकरणश्च संयवनेन 
गोधुमकणिकानां करोति पिण्डं, पिण्डोपकरणस्तु पचति घृतपूर्ण, तदस्य देवदत्तस्य सवंत्रतस्मिन्‌ कतृत्वा- 
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कारणविषयक और कार्यविषयक वाक्यों का परस्परविरोध है, जसे कि “सदेव 
सोम्य ! इदमग्र आसीत्‌” ( छां. ६।२।१ ) और “असद्वा इदमग्र आसीत्‌” ( त. २।७ ) इत्यादि 
वाक्य सत्‌? और 'असत्‌' कारण के प्रतिपादक होने से परस्परविरुद्ध हैं । इसी प्रकार कायं 
( सृष्टि ) के प्रतिपादक वाकयों की भी एकवाक्यता नहीं, क्योंकि “कुतस्तु खलु सोम्येदं स्यात” 
( छां. ६।२।२ ) इत्यादि वाक्य जगत्‌ को अन्यकतुंक और “तद्धेदं तह्यव्याक्ृतमासीत्‌, तन्नाम- 
रूपाभ्यां व्याक्रियते” ( बृह्‌. उ. १।४।७ ) इत्यादि वाय जगत्‌ को स्वयंकतुंक कहते हैं । 
सृष्टि का क्रम भी विविधरूप में अभिहित है । इसी सृष्टि के द्वारा ब्रह्म का तटस्थ लक्षण किया 
गया है~“जन्माद्यस्य यतः” ( ब्र. सू. १।१।२ ) । सृष्टि में विप्रतिपत्ति होने पर सृष्टिकारणत्व- 
रूप ब्रह्म-लक्षण में विप्रतिपत्ति ओर विप्रतिपन्न लक्षण के द्वारा ब्रह्मरूप लक्ष्यार्थं में भी 
विप्रतिपत्ति हो जाती है । जब ब्रह्म में वेदांत-वाकयों का समन्वय नहीं होता, तब समन्वय-गम्य 
ब्रह्म क्योंकर होगा ? वेदान्तवाकयों का साथेक्य तो कमंकाण्ड में अपेक्षित ६ र. 
जीवात्मा का प्रतिपादन कर कमं-विधिवरता में अथवा जप को उपयोगिता में हो जाता है। 
“क्रमा दिवैचित्र्यात्‌” इस भाष्य में आदि” पद के द्वारा अक्रम ( यौगपद्य ) का ग्रहण किया 
जाता है! 

समाधान -- | 

सर्गक्रमविवादेषि न स खर्र विद्यते । | 
` सतस्त्वसद्वचो भवत्या तिराकार्यतया कंचित्‌ ॥ हळु 

सृष्टि-क्रम में किसी प्रकार का विगान ( विरोध ) नहीं, कि सभी श्रुतियाँ अविरु- 
द्वाथक हैं । जसे कि अनेक शिल्मों में कुशळ देवदत्त भी पहले दण्ड-चक्रादि साधत पदार्थों का 
संग्रह करता है, उस सामग्री की सहायता से घट का निर्माण करता है, घट में जल भर लाता 
है, जल से गेहे का आटा मूध०कापुड़ो,के,ेडेजताता तदि बेल कर घी में पूड़ियाँ छानता 
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वेदान्ते सर्वज्ञः सर्वेश्वरः सर्वात्मेकोउद्धितीयः कारणत्वेन व्यपदिष्टस्तथाभूत एव 
चेदान्तान्तरेष्वपि व्यपदिश्यते । तद्या “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ते० २१) इति ।. 
अन्न तावञज्चानशब्दे परेण च तद्विषयेण कामयितृत्ववचनेन चेतनं ब्रहम न्यरूपयत्‌ , 
काक भामती 

च्छक्यं वक्तं देवदत्ताच्चक्रादि सम्भूतं तस्माच्चक्रोदेः कुम्भादीति । शबयञ्च देवदत्तात्‌ कुम्भः समुद्भूतस्त- 
स्माइुदकाहरणादीत्यादि । नह्मस्त्यसम्भवः स्वंत्रास्मिन्‌ काय्यं जाते ऋमवत्यपि देवदत्तस्य साक्षात्तु रनुस्यू- 
तस्वात्तथेहापि । यद्यप्याकाशादिक्रमेणेब सृष्टिस्तथ।प्पाकाशानलानिलादी तत्र तत्र साक्षात्‌ परमेश्वरस्य 
कतुंत्वाच्छवयं वक्त परमेश्वरादाकाशः सम्भूत इति, शक्यं च वक्तुं परमेश्वरादनलः सम्भूत इत्यादि। 
यदि त्वाकाशाद्वायुर्वायोस्तेज इत्युत्वा तेजसो वायुर्वायोराकाशह इति ब्र्याःवेद्विरोधो न चेतदस्ति। 
तस्मादमूषामविवादः थुतीनाम्‌ । एवं 'स इमान्‌ लोकानसृजत’ इत्यक्रमाभिधायिन्यपि श्रुतिरविरुद्धा । 
एषा हि स्वव्यापारमभिधानक्रमेण कुर्वती नामिधेयानां क्रमं निरुणद्धि, ते तु यथाक्रमावस्थिता एवाक्रमे- 
णोच्यन्ते । यथा क्रमवन्ति ज्ञानानि जानातीति । तदेवमविगानम्‌ । अभ्युपेत्य तु विगानमुच्यते सृष्टौ 
खढ्वेतद्विगानम्‌ । स्रष्टा तु सबंवेवान्तव।क्येषवनुस्यूतः परमेश्वरः प्रतीयते नात्र श्रुतिविगानं मात्रयाप्यस्ति। 
न च सृष्टिविगान स्रष्टरि तदधीननिरूपणे विगानसावहृतीति वाच्यम्‌, नह्येष खह्ट्त्वमात्रेणोच्यतेऽपि तु 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मेत्यादिना रूपेणोच्यते स्रष्टा । तच्चास्य रूपं सवंवेदान्तवाश्यानुगतम्‌ । तज्ज्ञानं च 
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है । इन सभी कार्यो के सम्पादन में देवदत्त कर्ता है, अतः यह कह सकते हैं कि देवदत्त से 
चक्रादि सामग्री और चक्रादि सामग्री से घट सम्भूत ( उत्पन्न ) हुआ एवं ऐसा भी कहा जा 
सकता है कि देवदत्त से घट उत्पन्न हुआ और घट से जलाहरण किया जाता है । ऐसा कहना 
असम्भव कदापि नहीं, क्योंकि समस्त क्रमिक कार्य-कलाप का साक्षात्‌ कर्ता देवदत्त सर्वत्र 
अनुस्यूत है । वैसे ही यहाँ भी सभी प्रकार से कहा जा सकता है । यद्यपि सृष्टि सदैव 
माकाशादि-क्रम से होती है, तथापि आकाश, वाग्रु और तेज आदि कार्यों का साक्षात्‌ 
परमेश्‍वर ही कर्त्ता है, अतः यह कहा जा सकता है 'परमेशवराद्‌ आकाशः सम्भूतः’, 
परभेश्वराद्‌ वायुः सम्भूतः, परमेश्वरात्‌ तेजः सम्भुतम्‌' । यदि आकाश से वायु और वायु से 
तेज संभुत हुआ-ऐसा कह कर तेज से वायु और वायु से आकाश संभूत हुआ-ऐसा कहा जाता, 
तब अवश्य विरोध उपस्थित होगा । किन्तु ऐसा कहीं नहीं कहा गया है, अतः इन श्रुतियों में 
किसी प्रकार का विरोध नहीं। इसी प्रकार “स इमान लोकानसृजत'-एऐसा उपक्रम कर 
सगं-प्रतिपादिका श्रुति विरुद्ध नहीं मानी जाती, क्योंकि यह श्रुति अभिधान-क्रम से अपना 
व्यापार करती हुई अभिज्ञान क्रम का विरोध कभी भी नहीं करती । अभिधेय पदार्थ तो 
यथाक्रम अवस्थित होकर युगपत्‌ वेसे ही कहे जाते हैं, जैसे 'क्रमवन्ति ज्ञानानि जानाति' । 
इस प्रकार के प्रतिपादन को विगान कदापि नहीं कहा जा सकता । 


0002 कयी हय मान 


श्ुतियों के विगान ( विरुद्धार्थ-प्रतिपादन ) को स्वीकार कर लेने पर भी यहु कहा जा - 


सकता है कि यह विगान केवल सृष्टि के विषय में है, स्रष्टा आत्मा तो सभी वेदान्तःवाबयों में 
अनुस्यूत परमेश्वर ही है। इसके विषय में श्रुतियों का किसी प्रकार का भी विवाद नहीं । 
यदि सृष्टि में विवाद या विगान है, तब सृष्टि के अधीन ही जिस स्रष्टा का निरूपण होता है, 
उस में विवाद क्यों न होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि स्रष्टा परमेश्वर का तिरूपण 
केवल सृष्टि के अधीन नहीं, क्योंकि तटस्थ लक्षण में सृष्टि की अपेक्षा होने पर भी स्वरूप 
में उसकी कदापि अपेक्षा नहीं-'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (तै० २।१।१) इत्यादि 
वाक्या के द्वारा स्वरूपतः परमेश्‍वर का निरूपण अकियाः०शञासा है, सृष्टि के माध्यम से नहीं । 


सृष्टिमेदेडपि सष्ट्रभेदः |... By हिन्दी सदितभामतीसुबज्िनम ४९५ 


अपरप्रयोज्यस्वेनेश्वर कारणमत्रवोत्‌ । तद्िषयेणेव परेणात्मशब्देन शरीरादिकोशपरं- 
परया चान्तरचुप्रवेशनेन सर्वेघामन्तः प्रत्यगात्मानं निरघारयत्‌। “बहु स्यां प्रजायेय’ 
(ते० २।६) इति चात्मविषयेण बहुभवनानुशंसनेन खुज्यमानानां विकाराणां स्रष्टुरभेद- 
मभाषत । तथा 'इद्‌ं सचेमसूजत | यदिदं किच' ( ते० २६ ) इति समस्तजगत्सष्टि- 
निर्देशन प्राक्सृष्टेरद्धितीयं स्रष्टारमाचष्टे । तद्त्र यल्लक्षणं ब्रह्म कारणत्वेन विज्ञातं, 
तहळक्षणमेवान्यत्रापि विज्ञायते - सदेव सोस्येदमप्र,आसीदेकमेचाड्वितीयम्‌', “तदैक्षत 
बहु स्यां प्रजायेयेति । तत्तेजो ऽस्त’ ( छा» ६।२।१,३ ) इति । तथा “आत्मा चा इद- 
मेक एवाग्र आसीन्नान्यरिक्चन मिषत्‌ । स ईक्षत लोकान्नु खज? ( ऐ० उ० ४।१।१,२ ) 
इति च, यवंजातोयकस्य कारणस्वरूपनिरूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेदान्तः 
मविगीतार्थत्वात्‌ । कार्यचिषयं तु विगानं इश्यते- कचिदाकाशादिका सुषिः 
कचित्तेजआदिकेत्येवंजातीयकम्‌। नच कार्यविषयेण चिग।नेन कारणमपि ब्रह्म सर्व- 
वेदान्तेष्वविगीतमधिगस्यमातमचिवक्षितं भवितुमहेतीति शक्यते वक्तुम्‌ , अतिप्रस- 
ङ्ञात्‌। समाधास्यति आचायः कार्यविषयमपि विगानं 'न वियदश्च॒तेः ( बर० खूर 
२।३।१) इत्यारभ्य भवेदपि कार्यस्य चिगीतत्वमप्रतिपाद्यत्चात्‌ । न ह्ययं सृष्ट्यादिप्रपंच 
प्रतिपिपादयिषितः। नहि तत्प्रतिबद्धः कश्चि्पुरुषार्थो इश्यते भूयते बा । न च कदपयित 
शाक्यते, उपक्रमो पसंहाराभ्यां तत्र तत्र त्रह्मविषयेवाक्यैः साकमेकवाकयताया गम्पमा- 
नत्वात्‌ । दशयति च स्वष्ट्यादिप्रपंचस्य न्रह्मप्रतिपत््यर्थंताम्‌- न्नेन सोम्य शुङ्ग-. 
. नापो मूलमन्विच्छाडिः सोस्य शुङ्गेन तेजोमूलमन्विच्छ तेजसा सोम्य शुज्ञेन सन्मूलः 


भामती 
फलवत्‌ , ‘ब्रह्मविदाप्नोति परं’ 'तरति शोकमात्मवित्‌’ इति शृतेः । सृश्ज्ञानरय तु न फलं श्रयते तेन 
फलवत्सन्निधावफलं तदङ्गमिति सृष्टिविज्ञानं ज्रष्टुबह्मविज्ञानाङ्गं तदनुगुणं सद्बहाज्ञानावतारोपायतया 
व्याख्येयम्‌ । तथा च श्रुति; - ‘अन्तेन सोम्य शुङ्गेनापो मूलमन्विच्छ' इत्यादिका । शुद्धेनाग्रेण काय्यणेति 
यावत्‌ । तस्मान्न सुष्टिविप्रतिपत्तिः द्रष्टरि विप्रतिपत्तिमाबहति । अपि तु गुणे त्वन्याय्यक्ल्पनेति तदनु- 
गुणतया व्याख्येया । यच्च कारणे बिगानमसद्वा इदमग्र आसीदिति, तदपि तदप्येष इलोको भवतोति 
Es FF SCT 
यह स्वरूप तो सभी वेदान्त वाइ्यों में अनुरयूत है, उसी का ज्ञान पुरुषार्थं का साधन कहा 
गया है--“ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌” ( तै० २११ ) । “तरति शोकमात्मवित्‌’ ( छाँ० ६।१।७ ) । 
सृष्टि के ज्ञान को कहीं भी पुरुषार्थ का साधन नहीं माना गया है, अतः “फलवत्सन्तिधावफलं 
तदङ्गम्‌” ( जै» सू० ४।४।३४ ) इस न्याय के अनुसार सृष्टि का ज्ञान स्रष्टारूप ब्रह्म के ज्ञान 
का अङ्गमात्र है, क्योंकि ब्रह्म-ज्ञान मोक्षफलक और सृष्टि-ज्ञान फल-रहित है, अतः सृष्टि-प्रक्रिया 
की ऐसी व्याख्या करनी होगी, जिस से ब्रह्मज्ञान का अवतार (आविर्भाव) हो, श्रुति ने 
ऐसा ही कहा है-“अन्तेन सोम्प शुङ्गेनापो मुलमच्विच्छ” ( छां. ६८४) । वट वृक्ष या 
उसके अंकुर भाग को शुद्ध कहते हैं, यहाँ कार्यं ( जन्य वस्तु ) मात्र का शुद्ध पद उपलक्षक 
है। श्रुति का तात्पये यही है कि सुष्ट्यादि अद्धो के द्वारा अङ्गी (ब्रह्म ) का ज्ञान करना 
. चाहिए [ सृष्टि और प्रलय का -निरूपण एक प्रकार से ब्रह्म की व्याख्या माना गया है-- 
“अध्यारोपापवादाश्यां निष्प्रपञ्चं प्रपञ्च्यते [। इस प्रकार यह 232 हो जाताहैकि 
सृष्टिविषयक विप्रतिपत्ति स्रष्टा के विषय में किसी प्रकार की विप्रतिपत्ति की जनक नहीं, 
होती, अपि तु “गुणे त्वत्यायकल्पना” ( जै० सु० ९।३।१५ ) इस च्याय के अनुसार सुष्टिरूप 
गुण ( अङ्गभूत ) पदार्थों की लक्षणादि अन्याय-कल्पना के द्वारा अङ्गीभूत ब्रह्म के ज्ञान में 
परयेवसान करता होगा । CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. ४ 
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मन्बिच्छ' ( छा० ६।८।४ ) इति । सदादिदष्टान्तेश्व कार्यस्य कारणेनाभेदं बदितु सुश्या- 
दिप्रपञ्चः आव्यत इति गम्यते । तथाच संप्रदायाविद वदन्ति - ग्ठल्लोहबिस्फुलिज्ञायेः 
सृष्टियौं चोदिताउन्यथा । उपायः सोऽवताराय नास्ति भेदः कथंचन |! ( माण्डू 
का० १॥१५) । ब्रह्मप्रतिपत्तिप्रतिबद्धं तु फलं शूयते - त्रह्मविदाप्नोति परम' (ते० २१), 
"तरति शोकमात्मवित' ( छा० ७।१।३ ) 'तमेव विद्त्वाउतिस्त्युमेति' ( श्वे ३८) 
इति । प्रत्यक्षावगमं चेदं फलम्‌ , 'तखमसि' इत्यसंसार्यात्मत्वप्रतिपत्तौ सत्यां 
संसार्यात्मत्वव्यावृत्तः ॥ १४ ॥ 
यत्पुनः कारणविषयं विगानं दशितम्‌ - असद्ढा इदमश्र आसीत्‌? इत्यादि, तत्परिहते- 
व्यम्‌ । अत्रोच्यते - 
> समाकर्षात्‌ ॥ १५ ॥ 
“असद्घा इदमग्र आसीत' ( तै० २७) इति नात्रासन्निरात्मकं कारणत्वेन 
भामती 

प्रकृतं सद्ब्रह्माकृष्यासदेवेदमग्र आसीदित्युच्य मानं त्वसतोऽभिधानेऽसम्बद्धं स्यात्‌ । श्रुत्यन्तरेण च 
मानान्तरेण च विरोधः। तह्मादौपचारिकं व्याख्येयम्‌ । तद्धेक आहुरसदेवेदमग्र आसीदिति तु निराकाय्य॑- 
तयोपन्यस्तमिति न कारणे विवाद इति । सूत्रे चशब्दसस्वर्थः पूर्वपक्षं निवत्तेयति--आकाशादिपु 
सुञ्यमानेषु क्रमविगानेऽपि न स्रष्टरि विगानम्‌ । कुतः ? यथेकस्यां श्रुतो व्यपदिष्ट: परमेश्वरः सवंस्य कर्ता 
तचेव श्रृत्यन्तरेषृक्तेः, केन रूपेण ? कारणत्वेन । अपरः कल्पो यथा व्यपदि्टः क्रम माकाशादिषु, आत्मन 


आकाशः सम्भूत आकाश्ञादवायुर्वायोरर्निररनेरापोऽऽद्थः पुथिवीति, तथव क्रमस्यानपवाधनेन तत्तेजोऽ- . 


सुजतेत्यादिकाया अपि सृष्टेरक्तेनं सुष्टावपि विगानम्‌ ॥ १४॥ 
नन्वेकत्रातमन माकाशकारणत्वेनोक्तिरन्यत्र च तेज:कारणत्वेन तत्कथमविगानमत आह 


भामती-व्याख्या 

यह जो कारणविषयक विगान का निर्देश करते हुए कहा गया कि किसी श्रुति में 
जगत्‌ कारण तत्त्व 'सत्‌' कहा गया भौर किसी में भसतु। वह भी संगत नहीं, क्योंकि श्रुतियों 
का तात्पर्य सद्‌ ब्रह्मात जगत्कारणता के प्रतिपादन में ही है, भसत्कारणता में नहीं, 
क्योंकि “तदप्येष श्लोको भवति” इस प्रकार तत्पद के द्वारा पूर्व-प्रतिपादित “सद्‌ ब्रह्म' का 
अनुवतन करके “असदेवेदमग्र आसीत्‌”--इस वाक्य के द्वारा असत्‌ का आभिधान करने पर 
बिरोध और असम्बद्ध-प्रतिपादन प्रसक्त होता है, इतना ही नहीं, अन्य श्रुतियों और प्रमाणों से 
विरोध भी आता है, मतः 'असत्‌' पद को औपचारिक मानना होगा, जैसा कि भाष्यकार ते 
कहा है-- अप्तदिति व्याङ्गतनामरूपविशेषविपरीतरूपमविङृतं ब्रह्मोच्यते, न पुनरत्यन्त- 
मसत्‌, न ह्यसतः सजन्मास्ति” ( ते. उ. भा. पृ. ८० ) । वस्तुतः असत्कारणवाद निराकरणीय 


होने के कारण निर्दिष्ट हुआ है--यह सिद्धान्त-श्लोक में सूचित किया गया है--“निराकार्यंतया ' 


क्कचित्‌” । “का रणत्वेन चाकाशादिषु”--इस सिद्धान्त-सूत्र में चकार 'तु' के अर्थ में प्रथुक्त 
होकर पूर्व पक्ष का निवर्तक है। आशथ यह है कि भाकाशादि पदार्थों के सृष्टि-क्रम में विगान 
( प्रिप्रतिपादन ) होने पर भी स्रष्टा ( ब्रह्म ) में कोई विवाद नहीं, क्योंकि जैसे एक श्रति में 
परमेश्वर जगत्कारणत्वेन निदिष्ट है, वैसे ही श्रुत्यन्तर में भी। सूत्रकार ने जो कहा है-- 
“यथा व्यपदिोक्तेः”, उसका तात्पर्यं भी यही है कि आत्मनः आकाशः सम्भूतः इस वाकय 
में जो क्रम व्यपदि है, उस क्रम की विवक्षा न करके “तनु तेजोऽसृजत्‌”--ऐसा कह दिया 
गया है, अत: सृष्टि में भी किसी प्रकार का विगान नहीं॥ १४॥ [ 


जब कि एक श्रुति में आत्मा'का आक्राशकारणत्वेन/निर्देश है और दूसरी श्रुति में तेन” 


पट षटिमेदेऽपि स्र रभेद itized दिस्तेसहितरमरामतत्तीलांततितम, ४९७ 


थराव्यते । यतः असन्नेव स भवति, असद्‌ ब्रह्मेति येद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेद्वेद 
सभ्तमेनं ततो विदु” इत्यसद्वादापचादेनास्तित्तरलक्षणं त्रह्मान्नमयादिकोशपरस्परया 
प्रत्यगात्मानं निर्धायं 'सोऽकामयत' इति तमेव प्रकतं समाकृष्य सप्रपः्चां सि तस्मा- 
च्कावयित्वा 'तत्सत्यमित्याचक्षते' इति चोपसंहत्य “तदप्येष इलोको सचति’ इति 
तस्मिन्नेच प्रकृतेऽर्थे श्लोकमिममुदाहरति ‘अस्वा इदमग्र आसीत' इति। यदि 
त्वसन्निरात्सकमस्मिन्‌ इलोकेऽभिप्रथेत , ततोऽन्यसमाकपंणे ऽन्यस्योदाहरणादसंबड्ं 
चाक्यमापद्यत । तस्मान्नासरूपव्याङृतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छब्दः प्रसिद्ध इति तद्वा 
करणाभाचापेक्षया प्रागुत्पत्तेः सदेव त्रदासदियासीदित्युपचर्यते । पषेच 'असदेवेद्मग्र 
आसीत्‌? ( छा० ३।१९।१ ) इत्यत्रापि योजना, 'तत्सदासीतः इति समाकषणात्‌। 
अत्यन्तामाचाभ्युपगमे हि 'तत्सदाखीत्‌? इति कि समाङष्येत ? 'तद्धेक आहुरसदेवे- 
दमत्र आखीत्‌' ( छा० ६।२।१ ` इत्यत्रापि न शरत्यन्तराभिप्रायेणायमेकी यमतोपन्यासः, 
क्रियायामिच वस्तुनि विकहपस्यासंभवात्‌। तस्माच्छतिपरिग्रहीतसत्पक्षदार्ब्यायेवायं 
मन्दमतिपरिकहिपतस्यासत्पक्षस्योपन्यस्य निरास इति द्रष्टव्यम्‌ । 'तद्धेदं तहांब्याकृत- 
मासीत्‌? ( बृ० १।४।७ ) इत्यत्रापि न निरभ्यक्षस्य जगतो व्याकरणं कथ्यते, स पच इह 
प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः’ इत्यभ्यक्षस्य व्याकृतकार्याचुप्रवेशित्वेन समाकर्षात्‌। निरध्यक्ष 
व्याकरणाभ्युपगमे ह्यन्तरेण प्रकतावलस्विना स इत्यनेन सर्वनाम्ना कः कार्याचुप्रवेशि- 
त्वेन समाकृष्येत ? चेतनस्य चायभात्मनः शारीरेऽनुप्रवेशः श्रयते । अदुप्रचिष्टस्य चेतन- 
त्वश्चवणात्‌- पश्यंश्चक्षुः एण्वऽश्रोत्रं मन्वानो मन” इति। अपि च यारृशमिदमद्यत्वे . 
नामरूपाभ्यां व्याक्तियमाणं जगत्साध्यक्षं व्याक्रियत एवमादिसगे ऽपीति गम्यते, दृष्टचि- 
परीतकहपनानुपपत्तः । भ्रत्यन्तरमपि 'अनेन जीचेनात्मनाञुप्रविश्य नामरूपे व्याकर- 
वाणि? (छा० ६।३।२) इति साध्यक्षामेच जगतो व्याक्रियां दशयति । व्याक्रियत इत्यपि 
कर्मकर्तरि लकारः सत्येच परमेश्वरे व्याकतेरि सौकर्यपेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा लूयते 
केदारः स्वयमेवेति सत्येच पूर्णे लचितरि। यद्धा,-कर्मण्येचेंष लकारोऽर्थाक्षिप्तं 
कर्तारमपेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा गम्यते ग्राम इति ।। १५ ॥ 
OOF 0 
भामती . 
& कारणत्वेन इति & । हेतो तृतीया, सबंत्राकाशानलानिलादो साक्षात्कारणत्वेनात्मनः । प्रपञ्चितं 
` चेतदधस्तात्‌ । व्याक्रियत इति च कमकत्तंरि कणि वा रूपम्‌ । न चेतनमतिरिक्तं कर्त्तारं प्रतिक्षिपति 
किन्तूपस्थापयति । न हि लूयते केदारः स्वयमेवेति वा लूयते केदार इति वा लवितारं देवदत्तादि प्रति- 
क्षिपति, अपि तुपस्थापयत्येब; तस्मात्सवंमबदातस्‌ ॥ १५॥ 
=O 
भामती -व्याख्या ` | 
कारणत्वेन, तब कारणता में विगान क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--नात्रासन्निरात्मकं 
कारणत्वेन श्राव्यते”। यहाँ 'कारणत्वेन' में तृतीया विभक्ति हेत्वथेक है। सर्वत्र 
आकाश, तेज, वायु भादि में साक्षात्‌ कारणत्वेन आत्मा निर्दिष्ट है। इस का विस्तार 
पहले किया जा चुका है। “व्याक्रियते'--यह कमंकर्त्ता या कमे में प्रत्यय है। इस पद के हारा 
अतिरिक्त चेतन कर्ता का निराकरण नहीं किया जाता, अपि तु उस का उपस्थापन किया जा 
रहा है, क्योंकि “लूयते केदारः स्वयमेव”--एऐसे प्रयोग के द्वारा लविता ( काटनेवाले ) पुरुष 
का निषेध नहीं किया जाता, अपि तु उस का उपस्थापन किया जाता है॥ १५॥ 


CC-0. Prof. Satya फळ Collection. 
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( ५ बालोक्यधिकरणस्‌ । छ? १६-१८ ) 
जगद्ठाचित्वात्‌ ॥. १६ ॥ | 
कोषीतकित्राह्मणे बाळाक्यजञातशचुसंवादे भ्रयते--यो थे बालाक परेषां 
पुरुषाणां कत्ता यस्य वेतत्कमे स चे वेदितव्य” ( कौ० त्रा० ४६९) इति । तत्र कि 
जीवो वेदितव्यत्वेनोपदिइ्यते, उत सुख्यः प्राणः, उत परमात्मेति विशयः । 
कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्राण इति | कुतः ? 'यस्य चैतत्कर्म' इति श्रवणात्‌ , परिस्प- 
भामती ८ 
ननु ब्रा ते ब्रवाणीति ब्रह्माभिधानप्रकरणादुपसंहारे च सर्वान्‌ पाप्मनोऽपहत्य सर्वेघान्न भूतानां 
श्ेष्ठयं स्वाराज्यं प्य्येति य एवं वेदेति [नरतिशयफलश्चवणादू ब्रह्मवेदनादन्यस्य तदसम्भवात्‌ । आदित्य- 
चन्द्रादिगतपुरुषकतृंत्वस्य च यस्य वेतत्कमेंति चास्यासत्यवच्छेदे सर्वनाम्ना प्रत्यक्षसिद्धस्य जगतः 
| र जीवमुख्यप्राणाशङ्का ? उच्थते- ब्रह्म ते ब्रवा- 


परामर्शेन जगत्कतृंत्वस्य च ब्रह्मणोऽन्यत्रासम्भ वारकथ 
णीति बःलाकिना गाग्येण ब्रह्माभिधानं प्रतिज्ञाय तत्तदा दित्यादगतान्रह्मपुरुधाभिधानेन न तावदृ 


ब्रह्मोक्तम्‌ । यस्य चाजातश्ञत्रोर्यो वे बालाके एतेषां पुरुषाणां कर्ता यस्य वेतत्‌ कर्मेति वाक्यं न तेन 
ब्रह्माभिधानं प्रतिज्ञातम्‌ । न चान्यदीयेनो पक्रमेणान्यस्थ वाक्यं शवयं नियन्तुम्‌ । तस्मादजातशत्रोर्वाकय- 
सन्दर्भपौर्वापर्यालो दत्तया योऽस्याः प्रतिभाति, स एव ग्राह्यः । अन्न च कर्मशब्दस्ताबद्‌ व्यापारे निरूढः 


| भामती-व्याख्या आ 
विषय--कौषीतकी ब्राह्मणगत बालाकि और अजातश, के संवाद में आया है-- 


“दो वै बालाक एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता, यस्य वेतत्‌ कर्मे, स वै वेदितव्यः” ( को. ब्रा. ४१९ ) 
इस वाक्य का अर्थ विचारणीय है।. 
. संशय- उक्त श्रृति में कथित कर्ता प्राण है? या जीव ? अथवा परमात्मा ? 

शाङ्का-“ब्रह्म ते ब्रवाणि” ( बृह. उ. २।१। १) यह प्रकरण-ब्रह्माभिधास का है, 
उपसंहार में भी कहा गया है--“सर्वान्‌ पाप्मनोध्पहेत्य सर्वेषां च भूतानां श्रेय स्वाराज्यं 
पर्येति य एवं वेद” । यहाँ 'स्वाराज्य' के समान निरतिशय फल की प्राप्ति श्रुत दै, जो कि 
ब्रह्म-ज्ञान का ही फल है, उससे भिन्न भौर किसी वेदनादि का फल नहीं हो सकता, आदित्य 
और चन्द्रमण्डलादिगत पुरुष का जनकत्व ब्रह्म से अन्यत्र सम्भव नहीं, “यस्य वेतत्‌ कमं स 
बै वेदितव्पः” (को. ब्रा. ४॥१९) यहाँ पर यद्यपि कोई अवच्छेद (विशेष प्रकरणादि निर्णायक) 
नहीं, तथापि 'एतत्‌' पद के द्वारा जिस प्रत्यक्ष-सिद्ध जगत्‌ का ग्रहण होता है, उसकी कारणता 
ब्रह्म में ही सम्भव है, अन्यत्र नहीं, भतः यहाँ ब्रह्म से भिन्न जीव और मुख्य प्राण के ग्रहण 
की शङ्का क्योंकर होगी ? 

समाधान- बलाक-पुत्र गाग्ये ने “ब्रह्म ते ब्रवाणि”- ऐसा प्रतिज्ञा की, उसने 
मादित्यादिगत ब्रह्मंतर पुरुषों का ही अभिधात किया, ब्रह्म का नहीं और जिस अजातश 
का “यो वै बालाके एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता, यस्य वेतत्‌ कमं”-यह वाकय है, उसने ब्रह्माभिधातं 
की प्रतिज्ञा नहीं की । अन्य व्यक्ति के उपक्रम (प्रतिज्ञा ) से अन्य व्यक्ति के उपसंहार की एक” 
वाक्यता स्थापित नहीं की जा सकती । परिशेषतः ।अजातशत्रू के उक्त सन्दभे-वाक्य 
पोर्वापर्यालोचना से जो उस वाक्य का अथे निकलता हो, वही ग्राह्य होगा । 
ु पूं पक्ष -“यस्पैतत्‌ कर्मे"-यहाँ पर 'कमं’ पद व्यापार (क्रिया) अर्थ में रूढ है किन्तु 
क्रियते इति कमे'-ऐसी व्युत्पत्ति के द्वारा कार्यमात्र (जन्य वस्तुमात्र) का बोधक माना जाता 
है। रूढि शक्ति के अक्षुण्ण रहते-रहते योगिक व्युत्पत्ति का आश्रयण उचित नहीं माना जा सकता 
ब्रह्म एक उदासीन और अपरिणीयी विस्वं उसका महे'ध्यावार (जगत्‌ की रचना) नहीं माना 
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न्द्लक्षणस्य च कर्मणः प्राणाश्रयत्वात्‌ , चाकयशेषे च 'अथास्मिन्प्राण एवैकघा भवति? 
इति प्राणशब्द्दशनात्‌ , प्राणशब्दस्य च मुख्ये प्राणे प्रसिद्धत्वात्‌ । ये चेते पुरस्ताद्वा- 
लाकिना आदित्य पुरुपक्चन्द्रमसि पुरुषः इत्येवमाद्यः पुरुषा निर्दिष्टास्तेषामपि भवति 
प्राणः कर्ता, प्राणावस्थाविशेषव्वादादित्यादिदेचतात्मनाम्‌ -'कतम पको देव इति 
प्राण इति स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते’ ( वृह० ३।९।९ ) इति श्रत्यन्तरप्रसिद्धे: । जीवो 
वाऽयमिह वेदितव्यतयोपदिश्यते । तस्यापि घ॒र्माधमेलक्षणं कर्म शक्यते आवयितुम्‌ 
'यस्य वेतत्कमं? इति | सोऽपि भोक्तत्वाद्धोगोपकरणभूतानामेतेषां पुरुषाणां कर्तोप- 
पद्यते । वाकपशेषे च जीवलिङ्गमवगम्यते । यत्कारणं वेदितिव्यतयो पन्यस्तस्य घुरुषाणां 
कतुर्वेदनायो पेत वालाकि प्रति बुबोघयिषुरजातशच्ः सुप्तं पुरुषमामन्त्यामन्त्रणशब्दा- 
श्रवणात्प्राणादीनामभोक्तुत्वं प्रतिबोध्य यष्टिघातोत्थानात्प्राणादिव्यर्तिरिक्तं जीवं 
र भामती र 
वृत्तिः कायेषु कियत इति व्युत्पत््या वत्तेत । न च रूढौ सत्यां बयुत्पतिर्यृक्ताश्रयितुम्‌ । न च ब्रह्मण 
उदासीनस्यापरिणा(मनो ब्यापारवत्ता । वाक्यशेषे चाथाह्मिन्‌ प्राण एवेकघा भवतीति भ्रवणात्परिस्पन्द- 
लक्षणस्य च कमंणो यत्रोपपत्तिः, स एवं वेदितव्यतयोपदिश्यते । आदित्यादिगतपुरुषकतुंस्वं च प्राणस्यो- 
पपद्यते हिरण्यगर्भे रूपप्राणावस्थाविशेषस्वादादित्यादिदेवतानां कतम एको देवः प्राण इति श्रुतेः । उपक्रमा- 
नुरोधेन चोपसंहारे सर्व शब्वः सर्वान्‌ पाप्मन इति च स्वेषां भूतानामिति चापेक्षिकर्वृत्तबंहुन्‌ पाप्मनो 
बहूनां भूतानामित्येवं परो ब्रष्टव्यः। एकस्मिन्‌ वाक्ये उपक्रमानुरोधाइुपसंहारो वर्णनीयः । यदि तु 
दृ्तबालाकिमब्रहाणि ब्रह्माभिधायिनमपोद्याजातशत्नोवं चनं ब्रह्मविषयमेवाच्यथा तु तदुक्ताद्विहेषं विवक्षोरः 
ब्रह्माभिधानमसम्बद्धं स्यादिति मन्यते, तथापि नेवद्‌ ब्रह्माभिघानं भवितुमहंति, अपि तु जोवाभिधानमेव, 
यत्कारणं वेदितब्यतयोपन्यस्तस्य पुरुष।णां कतुंवेंदनायोपेतं बालाकि प्रति बुबोघयिघुरजातशत्रुः सुत्त 
पुरुषमामन्त्र्यामन्त्रणशन्दाश्रवणात्‌ प्राणादीनामसोक्तुत्वमस्वामिस्वं प्रतिबोध्य यष्टिघातोस्थानात्‌ भ्राणादि- 
-- 2873 nn कयी 
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वाक्यशेष में ' 'अथास्मिनु प्राण एकधा भवति”--ऐसा प्राण श्रुत है, अतः परिस्पन्द- 
नरूप क्रिया जिस पदार्थं में उपपन्न हो सके, वही यहाँ वेदितव्यतया उपदिष्ट माना जायगा । 
आदित्यादिगत पुरुष की कतृंता प्राण में उपपन्न हो जातो है, क्योंकि हिरण्यगर्भारूप प्राण 
के आदित्यादिगत पुरुष ( दवता ) विकार माने गये हैं, अन्य श्रुतियों में भी कहा गया दै-- 
“कतम एको देव: ? प्राण इति” (बृह० उ० ३।९।९ ) । उपक्रम के अनुरोध पर “सर्वानु 
पाप्मनोऽपहुत्य स्वेषां च भूतानां श्रेष्ठ पर्येति”--इस उपसहार-वाक्य में 'स्व” शब्द का 
और भुतों की आपेक्षिक सवता ( भूयस्ता ) का प्रतिपादक है अर्थात्‌ बहुत-से पाप १. 
अपघात करके बहुत-से भुतों में श्रेष्ठता प्राप्त करता है--ऐसा ही वहाँ अथं होगा, बयोंकि 
महावाक्य में उपक्रम के अनुसार ही उपसंहार का वर्णन करता चाहिए । 

यदि “श्रान्त बालाकि के अब्रह्म में ब्रह्मत्वाभिधान का निराकरण करके अजातशत्रु 
ने अपने वाक्य में ब्रह्म का अभिधान किया, अन्यथा बालाकि को अनब्नह्माभिघायी कहना संगत 
बयोंकर होगा ? अतः प्राण का प्रतिपादन सम्भव तहीं'- ऐसा माता जाता दै, तब भी यह 
कहा जा सकता है कि यह सन्दभै ब्रह्माभिधान का नहीं हो सकता; अपितु जीव का भभिधायक 
माना जा सकता है, क्योंकि वेदितव्यतया निर्दिष्ट जो आदित्य-पुरुषादि का कर्ता आत्मा हैं, 
उसके जिज्ञासु वालाकि को उसका बोध कराने की इच्छा से अजातशत्रु बालाकि को न 
लेकर एक सोए हुए व्यक्ति के पास गया--“तो ह पुरुषं सुप्तमाजग्मतुः ' (बुश उ० २१) A 
सोए हुए पुरुष का नाम प्लेकरे०अलालशत् अकेजघुकासतर्ण बृहत्पाण्ड्रवासा सोमराजन्‌ !' 


वळवत ण्य (९०505 [ अ. १ पा. ४ सू. १६ 


Digitized 3% कर्ण खकाडै 


७०० 
भोक्तारं प्रतिबोधयति। तथा परस्तादपि _जीवलिज्ञमवगस्यत्ते-- तथ्थथा ष्ठ 
स्वेभुंडक्त यथा या स्वाः श्रेष्ठिनं भुजन्त्येवमेचेष प्रक्षात्मेतेरात्मभिझुडक्त पवभेचेत 
आत्मान एतमात्मानं युञ्जन्ति ( कौ० ब्रा० ४२९० ) इति । प्राणञ्चत्वाच्च जीवस्योपपन्न 
प्राणशब्दत्वम्‌ । तस्माज्जीवसुख्यप्राणयोरन्यतर इह ग्रहणीयो न परमेश्वरः, तटिलद्वा- 
नवगमादिति । 
भामती 

ष्यतिरिक्त जोचं भोक्तारं स्वामिनं प्रतिबोधयति परस्तार्दाप तथ्या भेष्ठी स्वेर्भुङक्ते यथा वा त्वा! 
ेष्ठिनं भुञ्जन्ति एवभेवंष प्रज्ञात्मेतेरात्मभिर्भुडस्ते एवम्नेते आत्मान एनमात्मानं भुञ्जन्तीति श्रवणात्‌ । 
यथा भ्रोष्टी प्रधानः पुरुषः स्वेभृ्येः करणभूतेविघयान्‌ भुङ्बते यथा वा स्वा भृत्याः शिनं भुञ्जन्ति, 
तेहि श्रेष्ठिनमक्षनाचछादनादिग्रहणेत भुञ्जन्ति, एवमेवेष प्रज्ञात्मा जीव एतेरादिच्यादिगतरात्मसिविषयान्‌ 
भुङक्ते । ते ह्यादित्यादय आलोकदुश्यादिना साचिध्यमाचरन्तो जीवात्मानं भीजयन्ति, जीवात्मानमपि 
यजमान तदुत्सुश्ह॒बिरादानादिनादित्यादयो भुञ्जन्ति, तस्माज्जीवात्सेव ब्रह्मणोऽभेदाद्‌ ब्रह्मेह वेदितन्यतयो- 
पदिइयते । यस्य वेतत्‌ कर्मेति जीवप्रयुक्तानां देहेर्द्रियादीनां कमं जीवस्य भवति। कमंजन्यतवाद्वा 
घर्माधमंयोः कमेशब्दवाच्यरवं रूद्यनुसारात्‌ । तो च घर्माधमो जीवस्य घर्माधर्माक्षिप्तत्वाच्चादित्यादीनां 
भौगोपकरणानां तेषु जोवस्य कतुंत्वमुपपन्नम्‌ । उपपन्नं च प्राणभूरबाउजीवस्य प्राणशब्दत्वम्‌ । ये च 
प्रदनप्रतिवचने क्वेष एतत्‌ वालारे पुरषोऽञ्ञयिष्ट यदा सुप्त; इवप्नं न कञ्चन पश्यतीति । अनयोरपि न 


स्पष्ट ब्रह्माभिधानमुषलभ्यते । जीदध्यतिरेक्षश्च प्राणात्मनों हिरण्यगर्भेस्याप्युपपद्चते, तस्पाज्जोबप्रणयो- 
SS ri 
भामती-च्याख्या 


( बृह. उ. २।१।१५ ) । वहु जब पुकारने पर नहीं उठा, तब अजातशत्रु ने अपनी यष्टि (छड़ी) 
के इशारे से उसे जगाकर उठाया। सुप्त पुरुष की इस उत्थापन प्रक्रिया से प्राणादि में 
भकतुंत्व-अभोक्तृत्व सूचित कर प्राणादि से भिन्न चेतन पुरुष ( जीव ) में भोक्तृत्व अवबोधित 
किया । पश्चाद्भावी उपसंहार-वाक्य में भी एक दृष्टान्त के हारा जीव का ज्ञान कराया गया-- 
तद्यथा श्रेष्ठी स्वैर्भुङ्क्ते यथा वा स्वाः श्रेष्ठिनं भुञ्जन्ति, एवमेवैष प्रज्ञात्मा एतैरात्मभिभु ङ्क्त 
एवमेवेते आत्मान एनमात्मानं भुञ्जन्ति” ( को. ब्रा. ४२० ) अर्थात्‌ जैसे कोई सेठ ( मुखिया 
पुरुष ) अपने भृत्यों के द्वारा उपहूत विषयों का उपभोग करता है । अथवा जैसे भृत्यगण 
अपने सेठ से वेतनादि लेकर सेठ का उपभोग करते हैं। उसी प्रकार यह प्रज्ञात्मा ( जीव) 
भी इन आदित्यादि देवों की सहायता से शब्दादि विषयों का उपभोग करता ह्वै अथवा 
आदित्यादि देवगण जीवरूप यजमान के द्वारा त्यक्त हवि का उपभोग करते हैं। अतः 
जीवात्मा ही यहाँ ब्रह्म से अभिन्न होने के कारण वेदितव्यतया उपदिष्ट है। 'यस्य वतत 
कमं-यहाँ 'कमं' पद का अर्थ व्यापार या क्रिया ही है, इन्द्रियादि का कमं जीव 
का ही समझा जाता है अथवा कमं से जनित होने के कारण धर्म और अधमं का 
क्रम! पद से ग्रहण किया गया है, क्योंकि “कर्म पद जिन यागादि कमों में रूढ है, 
धर्मादि उन कर्मों से अविनाभूत हैं । धर्मादि के द्वारा आदित्यादि देवो का भी 
जीव कर्ता माना जाता है। जीव प्राणभृत होने के कारण प्राणपदास्पद भी हो जाता हैं। 
बवेष एतद्‌ बालाके ! पुरुषोऽशयिष्ट ?” “यदा सुप्त: स्वप्नं न कंचन पश्यति” ( कौ. ब्रा. ३३ ) 
मारिनो प्रशन और उत्तररूप वाक्य हैं, उनका अभिधेय भी स्पष्टरूप से ब्रह्म नहीं प्रतीत 
होता । 'क' भोर 'एष'--इस प्रकार सप्तमी और प्रथमा विभक्ति के द्वारा जो जीव का अपने 
से भिन्त किसी आधार तत्त्व में अवस्थित होने का प्रश्‍न किया गया है, उससे भी ब्रह्म 


आधार सिद्ध नहीं होता, क्योंकि०ग्राणे*इस' संतम्वत्त'पद'क्षेशजिस हिरण्यगर्भात्मक प्राण तत्वत | 


बालाकिसंघादे त्रह्मदाढ॥)००० ४, ्वहेन्येखदिततभामतोसेधसित्तम्‌ ५०१ 


एवं प्राप्ते बूमः- परमेश्वर पवायमेतेषाँ घुरुषाणां कर्ता स्यात्‌ । कस्मात्‌ ? 
उपक्रमसामर्थ्यांत्‌ । इह हि बालाकिरजातशत्रणा सह ब्रह्म ते ब्रवाणिः इति संवदितु- 
मुपचक्रमे । स च कतिचिदादित्याचधिकरणान्पुरुषानमुख्यत्रहादष्टिभाज उक्त्वा 
तूष्णीं बभूव | तमजातशच्ुः 'स॒षा वे खलु मा संवदिष्ठा ब्रह्म ते त्रवाणि' इत्यप्ुख्य- 
त्रह्मचादितियाऽपोद्य तत्कर्तारमन्यं वेदितव्यतयोपचिक्षेप । यदि सोऽप्यसुख्यन्रह्म- 
दष्टिमाक स्यात्‌ , उपक्रमो बाध्येत । तस्मार्परमेश्वरः एवायं भवितुमर्हति । कतृंत्वं 
भामती 
रन्यतर इह्‌ ग्राह्मी न परमेश्‍वर इति प्राप्तम्‌ । 
एवं प्राप्ते उच्चते 
मुषावादिनमापोद्य बालाक ब्रह्मवादिनम्‌ । 
राजा कथमसम्बद्धं मिथ्या वा वकतुप्रहुं सि ॥ 
यथा हि केनचिन्मणिलक्षणज्ञमानिता काचे मणिरेव वेदितव्य इत्युक्ते परस्य काचोऽयं मणिनं, 
तह्लश्चणायोगादित्यभिधाय आत्मनो विशेष जिज्ञापयिषोरतरवामिधानमसम्बद्धम्‌ । अमणो सण्पभिधान त 
पु्वंचादिनो विज्षेषसापादयति स्वयप्रपि खुषाभिधानात्‌ । तस्मादनेनोत्तरवादिता पुर्ववादिनो विशेषमापा- 
दयता मणितरवमेव वक्तव्यम्‌ । एवमजातश्चत्रणा इसबालाकेरब्रह्मवादिनो बिशेषमार्मनो दशँयता जीव- 
प्राणाभिधाने असम्बद्धमुक्तं स्यात्‌ । तयोर्वा$बरह्माणोब्रंह्याभिधाने मिथ्याभिहितं स्यात्‌ । तथा चन 
कश्चिद्विशेषो बालाकेर्गाररयादजातशत्रो भवेत्‌ । तस्मादनेन ब्रह्मातस्वसभिघातक्यं तथा सत्यस्य न सिध्या- 
द्यम्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्म ते ब्रवाणीति ब्रह्मणोऽपक्रमारसर्वान्‌ पाप्मनोऽपहत्य सर्वेषाज्च भूतानां श्रेष्ठय स्वाराज्यं 
पर्य्येति य एवं वेदेति च सति सम्भवे सर्वश्रुतेरसद्भोचान्चिरतिशयेतन `फलेनोपसंहाराद्‌ ब्रह्मवेदनादन्यतश्च 
तदनुपपत्तेरादित्यादिपुरुषकतृत्वस्य च स्तरातन्तर्यलक्षणस्य सुर्यस्य ब्रह्मण एव सम्भवादन्येषां हिरण्यगर्भादीनां 
तत्पारतन्त्यात्‌ क्वेष एतदूथालाके इत्यादेर्जीवाधिकरणभवतापादानप्रइनस्य यदा सुतः स्वप्नं न कञ्चन 
भामती -व्याख्या 
को आधार बताया गया है, उसमें जीव-व्यतिरेक ( जीव का भेद ) उपपच्न हो जाता है। 
फलतः जीव और प्राण-इन दो में से किसी एक का ही यहाँ ग्रहण करना चाहिए ।. 
सिद्धान्त मृषावादिनमापोद्य बालाकि ब्रह्मवादिनम्‌ । 
राजा कथमसम्बद्धं मिथ्या वा वक्तृमहति ॥ 
जसे कोई जौहरी का ढोंग बनाकर काच ( शीशे) को मणि ( होरादि ) कह रहा 
है। दुसरा व्यक्ति कहता है-"काचोऽयं मणि, तल्लक्षणायोगात्‌' । इस प्रकार सत्यवादी 
व्यक्ति का आगे चल कर क्षतत्त्वाभिधान करना सवेथा असम्बद्धाभिधान है, क्योंकि अतत्त्वा- 
भिघान करने पर पहले व्यक्ति से दुसरे का कोई अन्तर नहीं रहता, दोनों ही मुषावादी 
हैं, अतः इस दूसरे व्यक्ति को पहले व्यक्ति से अपना भेद सिद्ध करने के लिए यथार्थाभिधान 
ही करना होगा । । प्रकृत में भी राजा अजातशत्रु को भी भ्रान्त एवं अब्नह्मवादी बालाकि से 
अपनी विशेषता जताने के लिए सत्य ब्रह्मतत्त्व का ही अभिधान करना होगा, जीव और 
प्राणरूप अब्रह्म में ब्रह्मत्वाभिधान करने पर भसम्बद्धाभिधायी और मृषावादी ही समझा 
जायगा भौर बालाकि गाग्ये से अजातशत्रु का कोई अन्तर,चहीं रह जाता । फलतः “ब्रह्म ते 
ब्रवाणि”--इस प्रकार उपक्रम के आधार पर “सर्वान्‌ पाप्मनोऽपहत्य सवेषां च भूतानां 
शरेष्ठं स्वाशाज्यं पर्येति य एवं वेद”-इस श्रुति के 'सर्वे' शब्द का संकुचित अर्थे न करके 
सहुज-सिद्ध अर्थं करता आवश्यक है। वेसा अथं करने पर निरतिशय फल को प्राप्ति में 
पर्यवसान होता दै । यह स्थुल ही'्स्क्षब'प्हो सकता दै, अध्य के ज्ञान से 


५०२ 0/92०५ 8) हव सुध शीडूस्माध्येम । (००७४० [ अ. १ पा. ४ सू. १६ 


तेषां पुरुषाणां न परमेश्वरादन्यस्य स्वातन्येणावकटपते । “यस्य चेतत्कमे’ इत्यपि 
नार्य परिस्पन्दलक्षणस्य घर्माधर्मलक्षणस्थ वा कमेणो निर्देशः, तयोरन्यतरस्याप्य- 
भामती 
पश्यत्यवास्मिन्‌ प्राण एवेकधा भवति इत्यादेरत्तरस्प च ब्रह्मण्वेबोपपत्तेब्रेह्म विषयत्वं निश्चीयते । अथ 
कस्मान्न भवतो हिरण्पगर्भगोचरे एव प्रइनोत्तरे तथा च नेताभ्याँ ब्रह्मविधयत्वसिद्धिरित्येतन्निराचिकोषु; 
पठति & एतस्मादात्मनः प्राणा यथायतनं प्रतिष्ठम्त इति &। एतदुक्तं भवति--आत्मेव जीव- 
_ प्राणादीनामधिकरण नान्यदिति । यद्यपि च.जोवो नात्मनो भिद्यते तथा'्युपाध्यवच्छिन्नस्य परमात्मनो 
जोवर्वैनो पाधिभेदाद्‌ भेदमारोप्याधाराधेयभावो द्रषटव्यः। एवं च जीवभवनाघारत्वमपादानर्वं च परमात्मन 
उपपन्नम । तदेवं बाळाक्यजातशात्रसं वादवाक्यसन्दभेस्य ब्रह्मपरत्वे स्थिते यस्य वेतप्कर्मेति व्यापाराभिघाने 
न सङ्गच्छत इति कमंशन्वः फार्याभिधायी भवति, एतदिति सर्वनामपरामृष्ट च -तत्काय॑, सर्वनाम चेदं 
सञ्चिहितपरामशि, न च किव्विदिह शब्दोक्तमध्ति सन्निहितम्‌ । न चादित्यादिपुरुषाः सन्निहिता अपि 
परामर्शार्हा बहुत्वात्‌ पृंल्लिङ्गस्वाच्च। एतदिति चेकस्य नपुंसकस्याभिधातादेतेषां पुरुषाणां कतेत्यनेनेव 
गतार्थस्वाच्व । तस्मादशब्दोक्तमपि प्रत्यक्षसिद्ध सम्बन्धाहं जगदेव परास्रछपम्‌ । 


भामती- व्याख्या 

नहीं । आदित्य-पुरुषादि का कतुंत्व, निरतिशय स्वातन्त्र्यादि मुख्य ब्रह्म में ही सम्भव हैं, 
हिरण्यगर्भादि में नहीं, क्योंकि उनमें ब्रह्माधीनत्व ही हैं, संथा स्वाधीनत्व नहीं । 'ववेष:!-- 
यह प्रश्‍न और “यदा सुप्तः न कञ्चन स्वप्नं पश्यति” यह उत्तर भी ब्रह्म में ही उपपन्न 
होता है, अतः उक्त प्रश्‍न और उत्तर में त्रह्मविषयकत्व ही निश्चित होता है । उक्त प्रश्‍न और 
उसके उत्तर-वाक्य को हिरण्यगर्भपरक क्यों न मान लिया नाय? इस प्रश्‍न का उत्तर देने 
के लिए श्रुति कहती है - "एतस्मादात्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते” ( कौ. ब्रा. ३३३ )। 
सारांश यह है कि जीव और प्राणादि का आधार आत्मा (ब्रह्म ) ही है, अन्य नहीं । यद्यपि 
जीव आत्मा से भिन्न नहीं, तयापि उपाधि-विशेष से अवच्छिन्न परमात्मा को जीव माता 
गया है, अतः उपाधि-विशेष के भेद से आत्मा में भेद मात कर आघाराधेयभाव कहा गया है। 
इस प्रकार बालाकि और अजातशत्रु का संवाद ब्रह्मपरक है--ऐसा स्थिर हो जाने पर “यस्य 
चैतत्‌ कर्म”-यहाँ 'कमं? पद की व्यापार-वाचकता संगत नहीं होती, अतः 'कमं' शब्द को 
कार्यं ( जन्य ) अथं का बोधक माना जाता है । वह कायं 'एतत्‌?-इस सर्वनाम पद से 
परामृ्ठ है, यह सवनाम सदेव सन्निहितां का परामर्शी होता है । यहाँ सन्निहित कोई पदार्थ 
किसी शब्द के द्वारा अभिहित नहीं । आदित्यादि पुरुष सन्निहित होने पर भी परामश के योग्य 
नहीं, क्योंकि वे बहुत हैं और पुल्लिङ्ग हैं, अतः उनका 'एतत्‌'- इस नपुंसक-एकवचन के 
द्वारा परामशं क्योंकर होगा ? दूसरी बात यह भी है कि “एतेषां पुरुषाणां कर्ता”--इस 
वाक्य ते ही विवक्षित अर्थं की सिद्धि हो जाती है, 'एतत्‌’ पद के द्वारा उनके परामर्श की 
आवश्यकता ही नहीं रह जाती । परिशेषतः शब्दानुक्त प्रत्यक्ष-सिद्ध अर्थ ( जगत्‌ ) ही एतत्‌ 
पद के द्वारा परामशंतीय है। [ शाब्दः शाब्देनैवान्वेतिः--इस नियम के अनुसार तदादि 
सर्वनाम पद भी किसी शाब्द अर्थ के ही परामर्शी होते हैं, अन्य प्रमाण से सिद्ध अर्थ के 
नहीं, अन्यथा जहाँ घट का प्रत्यक्ष हो रहा है, वहाँ 'घटोऽस्तिः-ऐसा न कह कर केवल 
“अस्ति! कहना ही पर्याप्त होगा, क्योंकि प्रत्यक्ष-सिद्ध घट के साथ 'अस्ति' पद के द्वारा 
उपस्थापित सत्ता का अन्वय हो ही जायगा, किन्तु ऐसा नहीं होता । वैसे ही 'एतत्‌ कमं! 
यहाँ पर भी 'कमं' पद से उपस्थापित कार्यत्व का अन्वय प्रत्यक्ष-सिद्ध जगत्‌ के साथ नहीं 
टु हो सकता, किसी शब्द के दार-०अभिहित्जगतःकाही"म्हुततू पदके द्वारा परामणें होगा, 
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प्रकृत्वात्‌, असंशब्द्तित्वाच्च । नापि पुरुषाणामयं निदृशः, एतेषां पुरुषाणां कर्तेत्येव 
तेषां निदिष्टत्वात, _लिङ्गवचनविगानाच्च । नापि पुरुषविषयस्थ करोत्यर्थस्य क्रियाः 
फलस्य वाऽयं निद्रः, कतृंशब्देनेच तयोरुपात्तत्चात्‌। पारिशेष्यात्परत्यक्षसंनिहितं 


भामती 
एतदुक्तं भवति --अत्यल्पमिदमुच्यते एतेषामादित्यादिगतानां जगदेकदेशभूतानां कर्तेति, किन्तु 
कृत्स्नमेव जगद्यस्य कार्यमिति वाशब्देन सुच्यते । जीवप्राणशब्दो च ब्रह्मपरो जीवशब्दस्य ब्रह्मोपलक्षण- 
परत्वात्‌ न पुनब्रंह्मशब्दो जीवोपलक्षणपरस्तथा सति हि बह्वसमञ्ज्ञसं स्यादित्युक्तम्‌ । न चानघिगतार्याः 
वबीधनस्वरसस्य शब्दस्थाधिगतबोधन युक्तम्‌ । नाप्यनधिगतेनाधिगतोपलक्षणमुपपन्नम्‌ । न च सम्मवत्ये- 
कवाक्यत्वे वाक्यभेदो न्याय्यः । वाक्यशेषानुरोधेन च जीवऽ्ाणपरमात्मोपासनात्रयविघाने वाक्यत्रयं 
भवेत्‌, पोर्वावथ्यं पर्यालोचनया तु ब्रह्मोपातनपरत्वे एकवाक्यतेव । तस्मान्न जीवप्राणपरत्वमपि तु ब्रह्म- 
परत्वमेवेति सिद्धम्‌ । स्यादेतत्‌ -निदिश्यन्तां पुरषाः कार्यास्त विषया तु कृतिरनिदिष्टा तत्फलं वा कार्य- 
> 


भामती-व्याख्या 
प्रत्यक्ष-सिद्ध का नहीं । किसी शब्द के द्वारा अनभिहित जगत्‌ का कर्मता के साथ अन्वय 
क्योंकर होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि तदादि सर्वनाम पदों की शक्ति बुद्धिविषयता- 
वच्छेदकोपलक्षित पदार्थ में मानी जाती है, यह जगत्‌ भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय है, अतः 
बुद्धिस्थ वस्तु का 'एतत्‌' पद से परामर्श सम्भव हो जाता है, 'एतत्‌' शब्द के द्वारा परामृष्ट 
जगत्‌ पदार्थं भी शाब्द होकर 'कमं' शब्द से उपस्थापित कार्यता के साथ अन्वित हो 
जायगा ]। “यस्य वा एतत्कर्म” यहाँ पर 'वा' शब्द के द्वारा यह ध्वनित किया गया है कि 
उस महान्‌ ब्रह्म तत्त्व के लिए ' एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता'?--ऐसा कहना तो बहुत थोड़ा है, 
ब्रह्म में उत्वषंता का आधायक नहीं, क्योंकि जिस ब्रह्म का समस्त विश्‍व कार्ये है, उसके 
लिए आदित्यादि पुरुषों की कर्तृता कौन-सी बड़ी बात है? 'जीव' और 'प्राण'-ये दोनों 
शब्द ब्रह्मपरक हैं । 'जीव' शब्द जैसे ब्रह्म का उपलक्षक है, वसे ब्रह्म शब्द जीव का 
उपलक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा मानने पर वेदान्त-सिद्धान्त का बहुत-सा भाग 
असङ्गत हो जाता है, जेसे वेदान्त-वाकयों का प्रामाण्य प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अनधिगत अर्थ के 
अवबोधन में माना जाता है, जीव तो प्रत्यक्षतः अधिगत है, मतः जीवपरता में न तो वेदान्त-, 
बाक्यो का प्रामाण्य बनता है और न अनधिगत ब्रह्म अधिगत जीव का उपलक्षक हो सकता है। 
प्रकृत वेदान्त-वाकयों की ब्रह्मपरता में एकवाक्यता बनी रहती किन्तु जीव, मुख्य 
प्राण ओर ब्रह्म--इन तीनों की उपासना का प्रतिपादन मानने पर तीन वाक्य पर्यवसित होते 
हैं, एकवाक्यता भङ्ग हो जाती है। पूर्वापर के वाबयों की आलोचना से एक ब्रह्म की 
उपासना में तात्पय मानने पर एकवाक्यता सुरक्षित रहती है। अतः जीव और प्राण के 
प्रतिपादक वाक्यों का परम तात्पर्य ब्रह्म में ही स्थिर होता दै-यह पहले “नोपासावैविध्या- 
दाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌” ( ब्र. सु. ११३१ ) इस सूत्र में कहा जा चुका है । ः 
शङ्का-यह जो कहा गया कि “यस्य वा एतत्‌ कम”--यहाँ 'कमं' पद से निमा 

( क्रिया ) का अभिधान करने पर पुनरुक्ति हो जाती है, क्योंकि “य क. पुरुषाणां कर्ता”- 
यहाँ कर्ता पद से भी क्रिया का प्रतिपादन होता दै । वह कहना संगत नहीं, क्योकि (१) कार्य 
( घटादि जन्य पदार्थ ), (२) कृति ( भावना ) ओर (३) कृति का फल ( कायं की उत्पत्ति ) 
इन तीनों में से केवल कायं का निर्देश “य एतेषां पुरुषाणां कर्ता”-यहाँ पर किया गया दै, 
कृति और क्रृति-फल दोनों का निर्देश नहीं किया गया, अतः ' यस्य वेततु करमे”-यहां कर्म 
पद से उन दोनों का भी निदेश काने पर पुरक तमो होगी? 
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जगत सबैवाम्नैतच्छब्देन निर्दिश्यते । क्रियत इति च तदेव जगत्कमे । नञ्च जगदप्य- 
प्रकृतमसंशब्दित च । सत्यमेतत्‌ , तथाप्यसति विशेषोपादाने साधारणेनार्थेन संनि- 
हितवस्तुमात्रस्यायं निर्देश इति गम्यते, न विशिष्टस्य कस्यचित्‌। विशेषसंनिधाना- 
भावात्‌ । पूर्वत्र च जगदेकदेशभूतानां पुरुषाणां विशेषोपादानादविशेषितं जगदेवहो- 
पादीयत इति गस्यते। एतङुक्तं अवति- य पतेषां पुरुषाणां जगदेकदेशभूतानां 
कर्ता, किमनेन विशेषेण, यस्य कृत्स्नमेव जगद्विशेषितं कमैति। वाशब्द एकदेशा- 
चञ्छिन्नक्ृत्वव्यावृस्यर्थः । ये वालाकिना ब्रह्मत्वाभिमताः पुरुषाः कीतितास्तेषाम- 
ब्रह्मत्वख्यापनाय विशेषोपादानम्‌ । एवं ब्राह्मणपरिब्राजकन्यायेन सामान्यविशेषाभ्यां 
जगतः कर्ता येदितव्यतयोपदिश्यते । परमेश्वरश्च सर्वेजगतः कर्ता सववदान्तेष्वव- 

१ ॥ १६ ।। | 
EE जीवमुख्यप्राणलिज्ञान्नेति वेत्तद्वयाख्यातम्‌ ॥ १७ ॥ 

अथ यडुक्तं-वाक्यशेषगताञ्जीबलिङ्गान्सुख्यपरार्णालङ्गाच्च तयोरेवान्यातर- 
स्येह ग्रहणं न्याय्यं न परमेश्वरस्येति, तत्परिहतंव्यम्‌। अत्रोच्यते-परिहृतं चेतत्‌ 
'नोपासात्रेविध्यादाितत्वादिह तद्योगात्‌ (ब्र० स्‌० १।१।३१) इत्यत्र । ज्रिविधं 
' हत्रोपासतमेवं सति प्रसञ्येत- जीवोपासनं, सुख्यप्राणो पासनं, न्रह्मो पासनं चेति । 
न चेतन्न्याय्यम्‌। उपक्रमोपसंहाराभ्यां हि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्यस्यावगस्यते । तत्रो- 
पक्रमस्य तावद्‌ ब्रह्मविषयत्वं दशितम्‌ । उपसंदारस्यापि निरतिशयफलश्रबणाद्‌ ब्रह्मचि- 
बयत्व॑ दश्यते --'सर्वान्पाप्मनोपहत्य सर्वेषां च भूतानां धेष्ठयं स्वाराज्यमाधिपत्यं 
पर्यति य एवं वेद इति । नभ्वेंचं सति प्रतदेनवाक्यनिणयेनद्मपि वाक्यं निर्णीयते । 
न निर्णायते, 'यस्य चैतत्कमं' इत्यस्य ब्रह्मविषयत्वेन तत्रानिधारितत्वात्‌ । तस्मादत्र 
जीवमुख्यप्राणशङ्का पुनरुत्पद्यमाना निवत्यंते। प्राणशब्दोऽपि ब्रह्मचिषयो दष्टः 

भामिती 

स्योत्पत्तिस्ते यस्येदं कर्मेति निर्देचयेते ततः कुतः पोनरुकत्यमित्यत आह & नापि पुरुषविषयस्य इति 8 । 
कतुंशब्देनेव कर्तोरमभिदधता तयोर्पात्तत्वादातति्तत्वान्नहि कृति विना कर्ता भवति नापि कृतिर्भावनाप- 
.राभिधाना भूतिमुर्त्पात्त विनेत्यर्थः । ननु यदीदमा जगत्परामृष्ट ततस्तत्रान्तभूताः पुरुवा अपीति य एतेषां 
पुरुषाणामिति पुनरुक्तमत आह & एतदुक्तं भवति--य एषां पुरुषाणाम्‌ इति & ॥ १६-१७॥ 


भामती =व्याख्या 
_ समाघान-उक्त शङ्का का निरास करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“नापि पूरुषविष- 
यस्य करोत्यर्थस्य क्रियाफलस्य वायं निर्देशः, कतृँ-शब्देनैव तयोरुपात्तत्वात्‌” । आशय य 
है कि करत्ता' शब्द मुख्परूप से “कृतिमान्‌” व्यक्ति का वाचक हो कर कृति और कृति-फल 
इन दोनों का आक्षेपक है, क्योंकि इन दोनों के विना कतृत्व उपपन्न नहीं होता । अर्थात्‌ कृति 
के विना कर्ता और कृति-फछ के विना कृति उपपन्न नहीं । कृति को ही भाट्ट मतानुसार 
भावना कहा जाता है, वह कृति की फलभूत भूति (उत्पत्ति) के विना क्योंकर सम्पन्न 
होगी ? वार्तिककार कहते हैं-- 
तेन भूतिषु कतृंत्वं प्रतिपन्नस्य वस्तुनः । 
प्रयोजकक्रियामाहुर्भावनां भावनाविदः॥ ( तं० वा० पृ० ३८२) 
यदि :पूरुष' पद ओर 'एतत्‌’ पद--इन दोनों के द्वारा कायं पदार्थ का ही प्रतिपातत 
है, तब इन दोनों पदों में पनरुक्ति क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर भाष्यकार ने दिया दैत 


>) 


उक्त भवति” । बर्षात उत्त दोनों वायो ष है, पनरक्त नहीं ॥ १६:१७ 
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'प्राणवन्थनं हि सोम्य मनः ( छा० ६९२ ) इत्यत्र । जीवलिङ्गमप्युपक्रमोपसंहार- 
योत्रेहाविषयस्वादभेदाभिप्राथेण योजयितब्यम्‌ ॥ १७॥ 
अन्यार्थ तु जैमिनि। प्रनव्याख्यानाभ्यामपि चेवमेके ॥१८॥ 

अपि च नेवात्र विवद्तिव्यम्‌- जीवप्रधान वेदं वाक्यं स्याद्‌ , ब्रह्मप्रधानं वेति । 
यतोऽन्यार्थ जीवपरामर्श बह्मप्रतिपत्यथप्रस्मिन, बाक्ये जैमिनिराचार्यो मन्यते । 
कस्मात्‌ ? पश्नव्याख्यानाम्याम्‌ । प्रइनस्तावत्सुप्तपुरुषप्रतिबोधनेन प्राणादिव्यतिरिक्ते 
जीवे प्रतिबोधिते पुनजीवव्यतिरिक्तविषयो दश्यते -'क्यैष पतद्वालाके पुरुषोऽशयिष्ट 
क वा एतदभूत्कुत पतदागात्‌? ( कौ० ब्रा० ४१९ ) इति । प्रतिवचनमपि 'यदा सुप्तः 
स्वप्न न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण एवेकचा भबति? इत्यादि 'पतस्मादात्मनः प्राणा 
यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देबा देचेम्यो लोका? ( कौ० त्रा० ४२०) इति च । 
सुषुक्तिकाले च परेण ब्रह्मणा जोब पकतां गच्छति। परस्माश्च ब्रह्मणः प्राणादिकं 
जगञ्जायत इति बेदान्तमर्यादा । तस्माद्यनास्य जीवस्य निःसंबोघतास्चच्छतारूपः 
स्वाप उपाधिजनितविशेषविज्ञानरहितं स्वरूपं, यतस्तद्स्रंशरूपमागमनं, सोऽत्र 


भामती 

ननु प्राण एवेकधा भवतीत्यादिक्षादपि वाक्याज्जीवातिरिक्तः कुतः प्रतीयत इत्यतो बाबवान्त रं 
पठति & एतस्मादात्मनः घ्राणः इति ७ । अपि च सव॑वेदान्तसिद्धमेतदित्याह & सुषुसिकाले च इति & । 
वेदान्तभ्रक्रियायामेवोपपत्तिमुपसं हारव्याजेनाह & तस्माद्यत्रास्य & । आत्मनो यतो निःसम्वोधोऽतः स्वच्छः 
ताझूपनिव रूपमस्येति स्वच्छतारूपो न तु स्वव्छतेव लयविक्षेवसंस्कारयोस्तत्र भावात्‌ समुदाचरद्वृत्ति- 
विक्षेपाभावमात्रेणोपमानम्‌ । एतदेव,विभजते $ उपाधिभिः & अन्तःकरणदिमिः । & जनितं & यहिदोष- 
विज्ञानं घटपटादिवितज्ञानं तद्रहितं स्वरूपमात्मनः, यदि विज्ञानमित्येवोच्येत ततस्तदविशिष्टमनवच्छिन्तं 
सदूबरह्मेव स्यात्तच्च नित्यमिति नोपाधिजनितं नापि तद्रहितं स्वरूपं ब्रह्मस्वभावस्याग्रहाणात्‌। अत उक्तं 
#विशेषेति७ । यदा तु ल्यलक्षणाविद्योपबृंहितो विक्षेपसंस्कारः समुदाचरति तदा विश्ञेषविज्ञानोत्पादात्‌ 


भामती-व्याख्या र 

आचार्य जेमिनि ने जो कहा है कि प्राणादि का संकीतंन ब्रह्म की प्रतिपत्ति के लिए 
हैं, वहाँ शङ्का होती है कि “प्राणे एवैकधा भवति”--यह वाक्य 'प्राण' शब्द के द्वारा 
हिरण्यगर्भेसंश्ञक जीव का अभिधान करता है, भतः इस वाक्य के द्वारा जीव से अतिरिक्त 
ब्रह्म की प्रतिपत्ति क्योंकर होगी ? इस शङ्का का समाधान करते हुए भाष्यकार प्राण-घटित 
वाक्यान्तर प्रस्तुत करते हैं-“एतस्मादात्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते” ( कोऽ ब्रा० 
४।२० ) यहाँ पर 'आत्मा' शब्द ब्रह्म तत्त्व का वाचक है, वह जिस प्राण का वित्रतिष्ठापक 
है, उसका ज्ञान प्राण के द्वारा क्यों न होगा दूसरी बात यह भी है कि यह तो सवे वेदान्त- 
सिद्ध है कि सुषुमि-काल में जीव ब्रह्म के साथ एकतापन्न हो जाता है ओर परब्रह्म से ही 
प्राणादि प्रपञ्च उत्पन्न होता है, भतः जिस ब्रह्म में यह जीव सो जाता है. अर्थात्‌ घटादि 
विषय-विशेषरूप मल से रहित, अत एव स्वच्छ स्वरूप में आविर्भत होता है भौर उस स्वापा- 
वस्था की निवृत्ति होने पर जीव फिर सोपाधिक विज्ञानावस्थारूप जागरण में आता दै, वही 
स्वच्छ ब्रह्म वेदनीय है । यहां भाष्पकार “विशेष विज्ञान-ऐसा न कह कर यदि केवल 
“विज्ञान! पद का प्रयोग करते, तब ब्रह्मरूप विज्ञान का ग्रहण होता ।स्वापावस्था को यदि 
ब्रह्मरूप माता जाता है, तब नित्यस्वरूप 'ब्रह्मं की निवृत्ति न न होने से जागरण सम्भव न 
होता, अतः भाष्यकार ने कहा-“विशेष विज्ञानरहितम्‌”। जब कि लयावस्थारूप अविद्या 
पै उपोद्वलित विक्षेप-संस्कार दवदत, होते. द, तब विशेष्न-त्रिज्ञान्ञात्मक जागरण होता है । 

६४ | 
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परमात्मा वेदितव्यतया भ्रावित इति गम्यते। अपि चेबमेके शाखिनो चाजसनेयिनो 5. 
स्मिग्नेव बाळाक्यजातशत्रुसंचादे स्पष्टं विज्ञानमयशब्देन जीवमाञ्चाय तद्व्यतिरिक्त 
परमात्मानमामनन्ति-'य पष विज्ञानमयः पुरुषः वर्ष तदाभूत्कुत पतदागात्‌ ( वृ० 
२।१।१६ ) इति प्रश्ने । प्रतिवचनेऽपि “य एषोऽन्तद्द॑दय खाकारशस्तस्मिञशेते' इति। 
आाकाशब्दश्च परमात्मनि प्रयुक्तः “दहरो ऽस्मिन्नन्तराकाशाः ( छा० ८।१।१ ) इत्यत्र । 
'सर्व पत आत्मनो व्युव्वरन्तिः इति चोपाधिमतामाव्मनामन्यतो व्यु्चरणमामनन्तः 
परमात्मानमेव कारणत्वेतामनन्तीति गम्यते । प्राणनिराकरणस्याप खुषुसपुरुषोत्या- 
पनेन प्राणादिव्यतिरिक्तोपदेशोऽभ्युचचयः | १८॥ ` | 
-५००७%%१००-< 


rams 
भामती 


स्वप्नजागरावस्थातः परमात्मनो रूपाद्‌ भ्रंरूपमागमनमिति । न केवल कोषीतकिग्राह्मणे चाजसनेयेऽप्ये- 
वभेव प्रहनोत्तरयोर्जीवव्यतिरिक्तमामनन्ति परमात्मानमित्याह & अपि चेवप्ेक इति & । नन्वत्राकाशः 
दायनस्थानं तत्‌ कुतः परमात्मप्रत्यय इत्यत आह ® माकाशशद्दश्च इति &॥ न तावन्मुख्यस्याका- 
दास्यात्माधारत्वसम्भवः। यदपि च द्वासप्ततिसहस्रहिताभिघाननाडीसज्ञारेण सुषुपत्यवस्थायां पुरीतदवः 
स्यानमुक्त तदप्यन्तःकरणस्य । तस्माद्‌ दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश इतिवदाकाशशब्दः परमात्मनि सन्तथ्य 
इति । प्रथमं भाष्यकृता जीवनिराकरणाय सुत्रमिदमवतारितं तत्र मन्दधियां नेदं प्राणनिराकरणायेति 
बुद्धिर्मा भूदित्याशयवानाह & प्राणनिराकरणस्यापि इति & । तौ ह बालाक्यजातशत्र सुप्तं पुरुषमाज- 
र्मतुस्तमजातशत्ूर्नामभिरामन्त्रयाञ्जक्रे वृहत्पाण्डुरवासः सोमराजन्निति। स भमन्त्र्यमाणो नोत्तस्थौ | 


तं पाणिनापेषं बोधयाञ्जकार । स होत्तस्थो स होवाचाजातशत्रुयंत्रेष एतत्‌ सुप्तोऽभूदित्यादि, सोऽधं सुप्त. 
पुरुषोत्यापनेत प्राणादिव्यतिरिक्तोपदेश इति ॥ १८॥ 


; | भामती-ब्यार्या 

केवल कोषीतकि ब्राह्मण में ही प्रश्नोत्तर के द्वारा जीव-भिन्न ब्रह्म वणित नहीं अपितु 
वाजसनेयी शाखा की बृहदारण्यक उपनिषत्‌ में भी उसी प्रकार ब्रह्म आम्नात है-- अपि 
चैवमेके शाखिनो वाजसनेयिनः” । यहाँ स्वाप का आधार ब्रह्म न होकर आकाश हे, अतः 
परमात्मा की प्रतिपत्ति क्योंकर होगी ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-“आकाशशब्दश्च परमात्मति 
प्रयुक्त” । मुख्याकाश ( भूताकाश ) आत्मा का आधार कभी नहीं हो सकता । बहत्तर हजार 
नाड़ियों की चर्चा कर पुरीतति में जो अवस्थान कहा है, वह भी आत्मा का नहीं, अन्तःकरण 
का है । फलत! “दह्रोऽस्मिन्नन्तरकाशः' ( छां. ५।१।१ ) यहाँ जैसे 'आकाश” शब्द परमात्मा 

का वाचक है, वैसे ही प्रकत में भी । 
भाष्यकार ने पहले जीव का निराकरण करने के लिए इस सूत्र का अवतरण बताया 
था, उससे मन्दाधिकारियों को यह भ्रम हो सकता था कि इस सूत्र के द्वारा प्राण का 
निराकरण नहीं किया गया । वह भ्रम न हो, अतः कहा गया है -“प्राणनिराकरणस्यापि।' 
यह कहा जा चुका है कि बालाकि और अजाशत्रु-दोनों सोए हुए पुरुष के पास गयें। उत 
पुरुष को अजातशत्रु ने नाम लेकर पुकारा--बृहत्पाण्डुरवासा सोमराजनु ! वह पुरुष अजात- 
शतु का शब्द न तो मुन सका और न उठा। अजातशत्रु ने फिर उसे हाथ छगाकर जगाया 
तव वह उठा। तब अजातशत्रु ने कहा-“थत्रेव एतत्सुप्तोड्भूत”--इत्यादि । सुप्त पुरुष के 
उत्यापन से यह प्रदर्शित किया कि वह पुरुष प्राणादि से भिन्न है॥ १८॥ | 


00-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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( ६ वाक्यान्वयाधिक्ररणम्‌ सरू १९-२२ ) 
वाक्यान्वयात्‌ ॥ १९॥ 

. बृहदारण्यके मेतरेयीग्रा्मणेऽधीयते-'न चा अरे पत्युः कामाय-' इत्युपक्रम्य "न वा 
अर सवस्य कामाय सव मियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भवत्यात्मा चा अरे 
दृष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो मैत्रेय्यात्मनो चा अरे दर्शनेन श्रवणेन 
मत्या विज्ञानेनेद्‌ सर्चे विदितम्‌? ( ब्र० ४५६) इति, तत्रैतद्विचिकित्स्यते कि 
विज्ञानात्मेचायं द्ृश्व्यभ्रोतव्यत्वादिरुपेणो पदिश्यत आहोस्वित्परमात्मेति । कुतः 
पुनरेषा विचिकित्सा ? प्रियसंसू चितेनात्मना भोकत्रोपक्रमाद्धिश्ानात्मोपदेश इति 
प्रतिभाति । तथात्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानोपदेशात्परमात्मोपदेश इति.। कि तावत्प्राप्तम्‌? 


भामती 

ननु मेत्रेयीव्राह्मणोपक्रमे याज्ञवल्क्येन गाहूस्थ्याश्रमादुत्तमाभ्रमं यियासता त्रय्या भार्यायाः 
कात्यायन्या सहार्थसंविभागकरण उक्ते मेत्रेयी याज्ञवल्क्य पतिममृतत्वाथिनी पप्रच्छ यन्नु म इयं भगो: 
सर्वा पृथ्वी वित्तेन पुर्णा स्यास्किमहं तेनामृता स्यामुत नेति । तत्र नेति होवाच याज्ञवल्वयः । यथेवोप- 
करणवतां जीवितं तथेव ते जोवितं स्वादमृतत्वस्य तु नाशास्ति वित्तेन । एवं वित्तेनामृतत्वाशा भवेद्यवि 
वित्तसाध्याति कर्माण्यमृतत्वाय युज्येरन्‌ । तदेव तु नास्ति, ज्ञातसाध्यत्वादमृतस्वस्य । कमंणां च ज्ञान- 
विरोधिनां तत्सहृभावित्वानुपपत्तेरिति भावः । सा होवाच मेत्रेयी येनाहं नामृता स्यां क्षिमहु तेन कुर्या 
यदेव भगवान्‌ वेद तदेव से ब्रूहि । अमूतत्वसाघनमिति शेषः । तत्रामृतत्वसाधनज्ञानोपन्यासाय वे राग्य- 
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_ भामतो-व्याख्या 
बिषय-- आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः” ( बृहु० उ० 
४।५।६ ) यह वाक्य विचारणीय है । 
यो सन्देह उक्त वाक्य में क्या विज्ञानात्मा (जीव ) द्रष्टव्यत्वेन उपदिष्ट है? अथवा 
पूर्वेपक्ष -फ्रर्ता-भोक्ताछप जीव का उपक्रम में निदेश होने के कारण समस्त सन्दर्भ 
का तात्पर्य जीव के प्रतिपादन में पर्यवसित होता है । | 
शङ्का -बृहदारण्यकोपनिषद्गत मैत्रेयी ब्राह्मण के उपक्रम में याज्ञवल्क्य ने स्वयं 
गृहस्थाश्रम के त्याग एवं सन्यासाश्रम में प्रवेश करने की इच्छा से अपनी कात्यायनो और 
मैत्रेयी नाम की दोनों धमंपत्नियों को धन का बंटवारा करते के लिए बुलाया और घन के 
वंटवारे का प्रस्ताव रखा । मैत्रेयी नाम की द्वितीय पत्नी ने जो अमृतत्व (मोक्ष) की कामना 
रखतो थी याज्ञवल्क्य से पुछा--“पस्तु म इयं भगो; ! सर्वा पृथिवी वित्तेन पूर्णा स्थातु स्यां 
त्वहुं तेनासृता55हो नेति?” ( बृहु० उ० ४।५।३ ) अर्थात्‌ हे भगोः ( भगवतु ! ) यदि यह समस्त 
परथिवी धन से परिपूर्ण कर मुझे दे दी जाय तो क्या इससे मैं अमृत मुक्त) हो जाऊंगी ? 
अथवा नहीं ? इस प्रश्‍न के उत्तर में याज्ञवल्क्य ने कहा-कभी नहीं। इससे केवल इतना 
होगा कि जैसे अशन-वसनादि साधन-सम्पन्न ब्यक्तियों का जीवन लौकिक दृष्ट्या सुखी होता 
है, वैसा ही तुम्हारा जीवन भी होगा किन्तु “अमृतत्वस्य तु नाशा अस्ति वित्तेन' [ मोक्ष-प्राप्ति 
की धन से कभी आशा नहीं की जा सकती ]। इसी प्रकार धन के द्वारा यदि मोक्षःप्राप्ति की 
आशा होती तो धन-साष्य यज्ञादि कमं भी मोक्ष में उपयोगी होते, वह भी नहीं, क्योंकि मोक्ष 
की प्राप्ति केवल ब्रह्मज्ञान से. होती है। कमं तो ज्ञान के विरोधी हैं, अतः कर्मो में ज्ञान- 
सहभावित्व भी नहीं हो सकता। तब मैत्रेयी ने कहा--“थेताहं नामृता स्यां किमहं तेन 
कुर्याम्‌ ? यदेव भगवान्‌ वेद तदेवभेः बरहि निकासा रिद्यरा मैं मुक्त नहीं हो सकती, 
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तेषु पतिजायादिषु बेराग्यमुत्पादयितुं याझवल्क्यो . न वा अरे पत्युः 
। आस्मौवाधिकं हि ग्रियस्वमेषां न तु साक्षात्‌ प्रियाण्येतानि, तस्मादेतेन्य; 
पतिजञायादिभ्यो विरम्य यत्र साक्षात्प्रेम स एवात्मा ना झरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो तिदिध्यासितव्यः | 
वाढाब्दो$वधारणे । आत्मेव द्रष्टव्यः साक्षात्कतंब्य: । एतत्साचनानि घ श्रवणादीनि विहितानि श्रोतव्य 
, इत्यादिना । कस्मात्‌ ? आत्मतो वारे दशनेन भ्रवणादिसाघनेनेदं जगत्सव विदितं भवतीति वावयशेषः । 
यतो नामरूपात्मकस्प जगतस्तत्वं पारमार्थिकं रूपमात्मेब भुजङ्गस्येव सभारोपितस्य तत्वं रज्जुस्त- 
स्मादात्मनि विदिते सर्वमिदं जगत्ततं. विदित भवति रज्ज्वामिव विदितायां समारोपितभुजङ्गस्य तत्त्वं 
बिदितं सवति, यतस्तस्मादात्मेव द्रष्टव्यो न तु तदतिरिक्त जगत्‌ स्वरूपेण द्र्टम्यम्‌ | कुतः ? यतो ब्रह्म 
तं परादाद्‌ ब्राह्वाणजातिर्व्राझ्णोपहमित्यभिमान इति यावत्‌ । परादात्‌ , पराकुर्यात्‌ , अमृतत्वपदात्‌ । क ? 
योऽन्यत्रात्मनो ब्रह्म ब्राह्मणजाति वेद । एवं क्षत्रादिष्वपि ढृ्टव्यम्‌ । आत्सेब जगतस्तत्त्वं न तु तदतिरिक्त 
तदित्यत्रैव भगवती श्रुतिरुपर्पात्त इष्टान्तप्रबन्धेनाह । यत्‌ ख्‌ यद्ग्रहं विना न शक्यते ग्रहीतुं तत्ततो 
न व्यतिरिच्यते । यथा रजतं शुक्तिकाया भुजङ्गो वा रज्जोः दुन्दुभ्य विशन्दसामास्याहा तत्तच्छव्दभेदाः, 
` न गृह्यन्ते च चिद्रूपग्रहणं चिना स्थितिकाले नामरूपाणि, तस्मान्न चिदात्मनो भिद्यन्ते तदिदमुक्तं &स यथा 
` भामती-व्याण्या 
उसे लेकर मैं क्या करूँगी, अतः आप ( याज्ञवल्क्य ) जिस तत्त्वज्ञान के प्रभाव से इस धन. 
धान्यादि से सम्पन्न गृहस्थाश्रम को तुच्छ और हेय समझ रहे हैं, उस तत्त्व का उपदेश करें, 
जो कि अमृतत्व (मोक्ष) का सच्चा साधन है ]। मैत्रेयी की उस प्रार्थना पर याज्ञवल्क्य ने 
सोचा कि एक सच्चे मुमुक्षु को मोक्ष के साधनीभूत ब्रह्मश्ञान का उपदेश करना है किन्तु 
उसके लिए सत्पात्र होना चाहिए, वैराग्य ही एकमात्र वह उपाय हवै जो कि अपेक्षित सत्पा- 
.त्रता एवं तत्त्वज्ञान में अपेक्षित परिव्रज्यादि साधन-सम्पत्ति का मार्ग प्रशस्त करता है, भत! 
वैराग्य का उत्पादन करने के लिए कहा--“न वा अरे. पत्युः कामाय पति प्रियो भवति, 
( बहू उ० ४।५।६ ) अर्थात्‌ पुरुषों को पत्नी आदि और स्त्रियों को पति आदि भनातम 
पदार्थ इसलिए प्रिय नहीं होते कि वे स्वरूपतः सुखरूप हैं, अपि तु आनन्दस्वरूप आत्मा को 
हिष्सा के लिए वे प्यारे छगते हैं । आत्मा में अनौपाधिक प्रियत्व और पत्नी आदि मे 
ओपाधिक प्रियत्व हवै । अतः पति-पत्नी आदि समरत प्रपश्च से विरत होकर साक्षात्‌ प्रेमास्पद 
आत्मा का दर्शन, श्रवण, मननादि करना चाहिए--“आत्मा वा बरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो 
निदिघ्यासितव्य£” ( बृहु० उ० ४।५।६ ) यहाँ 'व शब्द अवधारणार्थंक है, अतः 'आत्मैव 
द्रष्टव्यः यह अर्थ पर्यवसित होता है। आत्म-दशंत के साधनीभूत श्रवणादि का विधातं 
“श्रोतव्यः इत्यादि वाक्य से किया गया है। फलतः श्रवणादिसाधनक आत्म-वेदन सम्प. 
हो जाने पर समस्त जगत्‌ विदित हो जाता है, क्योंकि नाम-रूपात्मक आरोपित जगत का 
आत्मा मौलिक तत्त्व वैसे ही है, जैसे कि आरोपित सर्प का रज्जु तत्त्व । रज्जुरूप आधार 
तत्त्व के विदित हो जाने पर उसमें आरोपित सर्पादि का विदित हो जाना नैसगिक है, अतः 
प्रपः्च का अधिष्ठानभुत आत्मतत्त्व ही द्र्य है, उससे अतिरिक्त जगत्‌ स्वख्पेण द्र तहीं, 
क्योंकि “ब्रह्म तं परादाद्‌ योऽन्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद” ( बृह उ० ४५।७ ) अर्थात्‌ जो वही 
ब्रह्म ( या ) उस व्यक्ति को श्रेयोमागं से च्युत कर देता है, जो व्यक्ति उस ब्राह्मण 
रस्‌ न स्वरूपेण सत्‌ मानता है [ जैसे मिथ्या दृष्ट सपं ही मिथ्यादर्शी का घातक 
थ्यादर्शी को-कल्याणन्सगे सेञ्चम्चित"कर”देते हें । सारांश यह दै कि आत्मा 
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5 भामती | 
दुन्दुमेहस्पमानस्प इति & । दुर्दुभिम्रहणेन तदृगतं शब्दसामान्यमुपलक्षयति । न केवलं स्थितिकाले 
नामरूपप्रपज्ञत्रिवात्मातिरेकेणाग्रहणाच्चिदात्मनो न व्यतिरिच्यतेऽपि तु नाम्रखूपोत्पत्तेः प्रागवि चिद्रुपा- 
चस्थानात्‌ तडुपादानत्वाच्च नामर्पप्रपञ्चस्थ तदनतिरेकः, रज्जूपादानस्थेव भुजङ्गस्य रज्जोरनतिरेक् 
इस्येतद्‌ दृष्टान्तेन साघयति भगवती श्रुतिः । स॒ यथाङ्रँचोऽनेरभ्याहितस्य : पृथग्धूमा विनिश्चरन्त्येचं वा 


अरेऽस्ण मद्ृतो भूतस्य निःरतसितमेत्यदुग्वेद इत्यादिना चतुविधो मन्त्र उक्तः, इतिहास इत्यादिता$्टविधं 
ब्राह्मणमुक्तम्‌ । 


एतदुक्तं भवति- यथाग्निमात्रं प्रथममवगम्यते क्षुद्राणां विस्फुलिङ्गानामुपादानम्‌ । अथ 
ततो विस्फुलिङ्गा व्युच्चरन्ति न चेतेऽग्नेस्तरवान्यरवाभ्यां शक्यन्ते निर्वक्तुम्‌ । एवमुरवेदादयोऽप्यद्पप्रय- 
त्नात्‌ ब्रह्मणो व्युच्चरन्तो न ततस्तत्त्वान्यत्वाभ्यां निरुच्यन्ते ऋगादिभिर्नामोपलच्यते, यदा च नाम्रधेय- 
भामती-व्यार्या 

ही जगत्‌ का एकमात्र तत्त्व है, उससे अतिरिक्त और कुछ भी नहीं । इसी तथ्य का निगमन 
भगवती श्रुति ने एक दृष्टान्त के माध्यम से किया है--“स यथा दुन्दुभेहुच्यमानस्य न बाह्यान्‌ 
शब्दान्‌ शक्नुयाद्‌ ग्रहणाय, दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो गृहीतः” (बूहू० उ० 
४५८) । जो पदार्थं जिस वस्तु के ग्रहण के बिना गृहीत नहीं होता, वह पदार्थं उस वस्तु से 
भिन्न नहीं होता, जैसे रजत शुक्ति से, सपे रज्जु से, शब्द-दिशेष दुन्दुभ्यादि शब्द सामान्य से 
भिन्न गृहीत नहीं होते, वेसे ही नाम-रूपादि प्रपव्च अपने स्थिति-काल में भी चिद्रूप-ग्रहण के 
बिना गृहीत नहीं होता, अतः वह धिदात्मा से भिन्न नहीं । श्रुतिगत 'दुन्दुभि' शब्द के द्वारा 
शब्द-सामान्य उपलक्षित होता हे । नामरूपादि प्रपः्च केवल अपने स्थिति-काल में ही चिदात्म- 
ग्रहण के विना अगृहीत होकश चिदात्मा से अभिन्न सिद्ध नहीं होता, अपि तु अपनी उत्पत्ति 
से पहले भी चिद्रूपेण अवस्थित होता है, क्योंकि नामरूपादि काये चिदुपादानक होमे के कारण 
` उपादान कारण से भिन्न कहाँ अवस्थित होगा ? फलत; नामरूपात्मक प्रपच्च अपनी उत्पत्ति 
के पुवे भी चिद्रूप आत्मा से भिन्न वेसे ही नहीं, जैसे रज्जुपादनक सपे रज्जू से भिन्न नहीं 
होता । प्रत्येक कार्य अपने उपादान कारण से समुद्भूत होता है--स यथाद्रेंधाग्नेरभ्याहि- 
तस्य पृथग्धूमा विनिश्चरव्त्येवे वा अरेऽस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यद्‌ ऋग्वेदो 
यजुदेंद। सामवेदोऽथर्वा ङ्गिरस इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः एलोकाः सुत्राण्यनुव्याख्या- 
नानि व्याख्यानानि इष्टं हुतमाशितं यामित च लोका परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि” 
(बृहु० उ० ४५।११) । “ऋग्वेद/ इत्यादि से ऋचादि चतुविध मन्त्र, 'इतिहासः' इत्यादि से 
आठ प्रकार का “ब्राह्मण-वर्ग वर्णित हे [ “तच्चोदकेषु मन्त्राख्या” ( जे० सु० २१३२ )। 
"शेषे ब्राह्मणशब्दः? ( जै० सु० १।१।३३ ) इन दोनों सूत्रों में मन्त्र और ब्राह्मण के जो लक्षण 
किये गये हैं, वे प्रायिक ही बताये गये हें । इस विषय में वेदिको के व्यवहार को प्रायः प्रमाण 
माना गया है । अथर्ववेद के वाक्यों का भी उसी व्यवहार के आधार पर वर्गीकरण किया 
जा सकता है । वृत्तिकार ने ब्राह्मण वाक्यो का भेद बताते हुए कहा हैं-- 

हेतुनिवंचनं निन्दा प्रशंसा संशयो विधिः । 

परक्रिया पुराकल्पो व्यवधारणकल्पना ॥ 

उपमानं दशेते तु विधयो ब्राह्मणस्य तु । 

- एतत्‌ स्यात्‌ सर्ववेदेषु नियतं विधिलक्षणमु प्न । (शाबर० पृ० ४२६ ) 
इन्हीं विधाओं के अनुसार इतिहासादि रूप वैदिक वाक्यों को ब्राह्मण की संज्ञा दी जा 
सकती है] । जैसे नन्दी-तन्ही चिनगारियाँ ( विस्फुलिंग ) की उपादानकारणभूत अस्ति 
ही पहले प्रतीत होती है, उसी से चिनगारियाँ फूटती है। चिनगारियाँ वस्तुतः अग्नि से 
भिस्न न सत्‌ कही जा सकती. हैं/ व. अहन्‌ तहेद्वादि पदार्थ ब्रह्म से विता किसी 
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आ)  भामती 
स्येयं गतिस्तदा तत्पुवंक॒स्थ रूपधेयस्य केव कथेति भाव; । न केवलं तढुपादानस्वात्ततो न व्यतिरिच्यते 
नामरूपप्रपञ्चः, प्रलयसमये च तदनुप्रवेशात्ततो न व्यतिरिच्यते । यथा सामुद्रमेवाम्भः पृथिवीतेजः- 
सम्पर्कात्‌ काठिभ्यभुपगतं सेग्धवलिल्यः, स हि स्वाकरे समुद्रे क्षिप्तो$ः्न एव भवत्येवं चिदम्भोधो लोन 
जगञ्चिदेव भवति न तु ततोऽतिरिच्यत इति । एतद्दृशान्तप्रमन्बेनाह &स यथा सर्वा्तामपाम्‌ इत्यादि& । 
वृष्टान्तप्रबन्धमुक्त्वा दार्शान्तिके योजयति ® एवं वा अरे इदं महद्‌ इति &। वुइसवेन ब्रह्मोक्तम्‌ । 
इद ब्रहमत्यथंः । भूतं सत्यम्‌, अनन्तं नित्यम्‌, अपारं सबंगतं, विज्ञानघनो विज्ञानेकरस इति यावत्‌ । 
एतेभ्यः कार्यकारणभावेन व्यवस्थितेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय साम्येनोत्थाय कार्यकरणसङ्घातस्य ह्यत्रच्छेदाद्‌ 
दुःषिस्वशोकित्वादयस्तदवच्छिस्ते चिदात्मनि तद्विपरीतेऽपि प्रतीयन्ते यथोदकप्रतिबिस्बिते चन्द्रमसि 
तोयगताः कम्पादयस्तदिदं साम्येनोत्यानं, यदा स्वागमाचारय्योपदेशपुर्वकमनननिदिध्यासनप्रकषं पय्येन्तजोध्स्य 
ब्रह्मस्वरूपसाक्षास्कार उपाबत्तंते, तदा निर्ङृष्निखिलसवासनाविद्यामलस्य काय्यंकरणसङ्छातभूतस्थ विनाशे 
तान्येव भूतानि नइयन्स्यनु तदुपाधिश्चिदात्मनः खिल्यभावो विनश्यति । ततो न प्रेत्य का्यंकरणभूत निवृत्तौ 


रूपगन्धादिसंज्ञास्तीति । 


TT कला 


'भामती-व्याख्या 

विशेष यत्न के समुद्भूत होकर तत्त्व या अन्यत्वरूप से निरूपित नहीं होते । ऋगादि पदों 
के द्वारा नामरूपात्मक प्रपश्च में से 'नाम' उपलक्षित है। जब 'नाम' पदार्थं की यह गति 
है, तब 'रूप' पदार्थ की बात हो क्या! क्योंकि नाम के माध्यम से ही 'रूप' की सृष्टि 
प्रतिपादित है-“वेदशब्देभ्य एवादौ पृथक्संस्थाश्च निममे” ( मनु. १५२१ )। सृष्टि प्रक्रिया 
के द्वारा ही नाम-रूपात्मक प्रपच्च अपने उपादानकारणभूत ब्रह्म से भिन्न सिद्ध नहीं होता, 
प्रलय के समय भी ब्रह्म में ही प्रवेश कर जाने के कारण ब्रह्म से भिन्न नहीं हो सकता। 
जैसे समुद्र से समुद्भुत नमक पृथिवी आदि के सम्पर्कं से कठिन होकर एक घन (डले) के 
रूप में भा जाता है, और वही संन्धव-घन अपने आकर ( समुद्र ) में प्रक्षिप्त होकर सपुद्ररूप 
हो जाता है । वैसे ही नामरूपात्मक प्रपञ्च भी चेतन्य महासागर से भिन्न नहीं, यह रहस्य 
एक दृष्टान्त के द्वारा प्रकट क्रिया जाता है--“स यथा सर्वासामपां समुद्र एकायनम्‌” ( बृह. उ. 
४५१२) दार्शन्त में उसी का समन्वय किया गया है--“एवं वा अरे अथमात्माऽनन्तरोऽ- 
बाह्यः” । “इदं महदभूतमनन्तमपारं विज्ञानघन एवैतेभ्यो भूतेभ्य समुत्थाय तान्येवानुविन- 
श्यति’ ( बृह. उ. २४१२ ) इस श्रुति में 'इदं' शब्द से ब्रह्म का ग्रहण किया गया हैं, 
क्योंकि वही महत्‌ (बृहत्‌ ) है । रुतम्‌? का अर्थ 'सत्यम्‌’, 'अनन्तम्‌? का 'नित्यम्‌’ और 
“अपारम्‌! का 'सवंगतम्‌' है। 'विज्ञानघनः' का अर्थ विज्ञान से विजातीय पदार्थों के संसगं से 
रहित वा विज्ञानंकरस है [ जेसा कि भाष्यकार ने कहा है-“घनशब्दो जात्यन्तरप्रतिषेधार्थः 
यथा सुवणंघनोश्योघनः ] । आशय यह है कि यद्यपि यह जीवात्मा सत्‌, चित्‌, अनन्त, जन्म- 
मरण से रहित शुद्ध ब्रह्मरूप है। तथापि अविद्या-वश कायं और करण ( स्थल और सूक्ष्म 
शरीर ) के रूप में परिणत आकाशादि भूतों से अपना समुत्यान ( साम्यापत्ति या तादात्म्या- 
ध्यास अनुभव करता है, उनके दुःखी और सुखी होने पर स्वयं को दुःखी और सुखी 


समझता है । जैसे जलगत चन्त्र-प्रतिबिम्ब में जल के ५ है, बे 
शरीरावच्छित्त आत्मा में शरीर के कतृंत्वादि धर्म आरोपित हो प होते हैं, वैसे ही 


जब भागम और भाचार्य का उपदेश षा कर मानव श्रवण, मनन, विदिध्यासनपुर्वक 
ब्रह्म का साक्षात्कार कर लेता है, तब समस्त वासनाओं ( संस्कारों ) से युक्त अविद्यारूप 
मल विनष्ट हो जाता है, अविद्या के कार्यभूत शरीरादि उपाधियां समाप्त हो जाती है, आतत्मा 
का वह खिल्यभाव ( तादात्माध्याप्-))सबेबर-के/अलए-क्षीय'हो/जाता है, कर्तृत्वादि का भानरूप 
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विज्ञानात्मोपदेश इति। कस्मात्‌ ! उपक्रमसामध्योत्‌ । पतिजायापुत्रवित्तादिक हि 
भोग्यभूतं सव जगदात्मार्थतया प्रियं भवतीति भ्रियसंसूचितं भोक्तारमात्मानमुपक्त- 
स्यानन्तरमिदमात्मनो दर्शनाद्युपदिद्दयमानं कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌ ? मध्येऽपि 'इद्‌ं 
महदूभूतमनन्तमपारं विज्ञानघन पवेतेभ्यो भूतेभ्यः सपुत्थाय तान्येवानुविश्यति न प्रत्य 
संशास्ति’ इति प्रकृतस्येव महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेम्यः समुत्थानं विश्वानात्मभावेन 
ब्रुवन्विज्ञानात्मन पथेद्‌ द्रष्टव्यत्च दशयति । तथा "विज्ञातारमरे केन चिजानीयाद्‌' इति 
कतृवचनेन शब्देनोपसंहरन्विज्ञानात्मानमेवेहोपदिष्टं दशयति । तस्मादात्मचिश्ञानेन 
सर्वविज्ञानवचनं भोक्तर्थत्वाद्भोग्यजातस्योपचारिकं द्रष्टव्यमिति । एवं प्राप्ते ब्रमः,- 
भामती 
न प्रेत्य संज्ञास्तीति संज्ञामात्रनिषेघादात्मा नास्तीति मन्यमाना सा मेत्रेयी होवाच, अत्रेव सा 
' भगवानमूमुहन्मोहितवान्‌ न प्रेत्य संज्ञास्तीति । स होवाच याज्ञवल्क्यः स्वाभिप्रायं द्वेते हि रूपादिविज्ञेषः 
संज्ञानिबन्धनो दुःखित्वाद्यभिमानः । आनन्दज्ञानेकरसन्नह्माद्वयानुभवे तु तत्‌ केन कं पश्येत्‌ ब्रह्मा वा केन 
विजानीयात्‌ नहि तदास्य कर्मभावोऽस्ति स्वप्रकाशत्वात्‌ । एतदुक्तं भवति न संज्ञामात्रं मया ब्यासेधि 
किन्तु विशेषसंज्ञेति । तदेवमञ्रतर्वफलेनोपक्रमास्मध्ये चास्मविज्ञानेन सरव विज्ञानं प्रतिज्ञाय तदुपपादनाद्‌, 
उपसंहारे च महदृभूतमनन्तमित्यादिना च ब्रह्मलपाभिधानाद्‌ द्वेतनिन्दया च चाद्वेतगुणकीर्तनाद्‌ ब्रह्मच 
मेन्नेयोत्राह्मणे प्रतिपाद्यं न जीवात्मेति नास्ति पुवंपच्त इस्यनारभ्यभेवेदमधिकरणम्‌ । 
अत्रोच्यते -भोक्तुस्वज्ञातुताजी वरूपोत्यानसमाघये मेत्रेयीब्राह्मणे पुवं पक्षेणो पक्र मः कृत्तः । पतिजा- 
यादिमोग्यसम्वन्धो नाभोबतुब्ह्मणो युज्यते नापि ज्ञानकतृत्वमकर्तः साक्षाच्च महतो भूतस्य विज्ञाना- 
त्मभावेन समुत्यानाभिघानं विज्ञानात्मन एव व्रष्ट्यत्वमाह । अन्यथा त्रह्मणो द्रषटव्यस्वपरेऽस्मिन्‌ 
ब्राह्मणे तस्य विज्ञानास्मत्वेन समुत्यानाभिधानमनुपयुक्त स्यात्तस्य तु द्रष्टव्यत्वमुपयुज्यते इत्युपक्रममात्रं 
"ण्या यामा याच्या 
विशेष ज्ञान या संज्ञान कभी नहीं होता । “न प्रेत्य संज्ञारित” इस प्रकार ज्ञानमात्र का अभाव 
हो जाने पर आत्मा की सत्ता भी समाप्त हो जायगी--ऐसा समझ कर मैत्रेयी बोली-“अत्रैव 
मा भगवान्‌ अमृमुहत्‌ 'न प्रेत्यसंज्ञाऽस्तीत्यत्र”' अर्थात्‌ आप ( याज्ञवल्क्य ) ने मुझ ( मैत्रेयी ) 
को यह कह कर फिर मोह में डाल दिया कि मरने के बाद किसी प्रकार का भी ज्ञान नहीं 
रहता । याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया--“न वा अरेऽहं मोहं ब्रवीमि, अलं वा अरे इदं विज्ञानाय 
यत्र हि तमिव भवति, तदितर इतरं जिध्रति। यत्र वा अस्य सबंमात्मेवाभूत्‌ तत्केन कं 
जिघ्रेत्‌” (बृ. उ. ४५१४ )। अर्थात्‌ जिस ( अज्ञान की) अवस्था में दत प्रपञ्च की 
काल्पनिक सत्ता रहती है, तब रूपादि अनुक्ुल-प्रतिकुल विषय की प्रतीति से आत्भा में 
सुलित्व-दुश्त्वादि का भान होता है। आनन्दज्ञानैकरस ब्रह्म की साक्षात्कारावस्था में मैं 
( याज्ञवल्क्य ) ने संज्ञानमात्र का निषेध नहीं किया किन्तु विशेष ज्ञान का ही निराकरण 
किया है । इस प्रकार जहाँ भमृतत्वरूप फल के संकीतेन से उपक्रम किया गया, मध्य में 
आत्मविज्ञान के द्वारा सर्वज्ञान की प्राप्ति कही गई और उपसंहार में महद्भूतम्‌- इत्यादि 
पदों के द्वारा ब्रह्म का अभिधान किया गया । इतता ही नहीं, देत-तिन्दा केद्वारा मद्दत की 
स्तुति की गई। ऐसे मैत्रेयी ब्राह्मण का प्रतिपाद्य एकमात्र ब्रह्म ही निश्चित होता है, अतः 
न तो यहाँ जीवात्मा का सन्देह होता है! और जीवात्मा के प्रतिपादन का पूर्वे पक्ष । फलतः 
यह अधिकरण निरथंक-सा है । हा 
समाधान - मैत्रेयी ब्राह्मण जीवपरक है, ऐसा पूर्वपक्ष में प्रस्तावमात्र किया गया 
- है, वह इस लिए कि भोक्तृत्वादि के द्वारा जो जीव-ब्रह्म के भेद की शङ्का की गई है, उसका 


समाधान हो सके । ब्रह्म अभक्त गोर अहा. दै. अतर औ्रसम्वन्वरूप भोवतृत्व ओर ज्ञान- 
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परतात्मौपदेश एवायम्‌ । कस्भात्‌ ? वाक्यान्वयात्‌ । वाक्र्यं हीदं पौर्वापर्येणावेक्ष्यमाणं 
परमात्मानं प्रति अन्वितावयवं लक्ष्यते । कथमिति ? तडुपपाद्यते-- अस्तत्वस्य तु 
नाशास्ति चित्तेन इति याशवढ्क्याढुपश्रुत्य 'येनाह नासता स्यां किमहं तेन कुया 
यदेब भगवान्‌ चेद तदेव मे ब्रूहि” इत्यम्॒तत्वमाशासानाया मत्रेय्या याज्ञवल्क्य आत्म. 
विज्ञानमिदसुपदिशति । न खान्यच परमात्मविज्ञानादस्रृतत्बमस्ती ति श्रतिस्सृतिवादा 
वदन्ति । तथा चात्मविज्ञानेन सवेविज्ञानसुच्यमानं नान्यत्र परमकारणशिश्ञानान्सुख्य- 
मवकहपते । नचेतदौ पचारिकमाश्रयितु शक्यं, यत्कारणमात्मचिज्ञानेन सचचिज्ञानं 
प्रतिश्चायानन्तरेण प्रन्येत तदेंचोपपादयति- ब्रह्म तं परादाद्योऽन्यच्ात्मनो ब्रह्म वेद” 
इत्यादिना । यो हि ब्रह्मक्षत्रादिकं जगदात्मनो ऽन्यत्र स्वातरूयेण लब्धसद्धावं पश्यति 
तं मिथ्यादशिनं तदेव मिथ्याइष्टं ब्रह्मक्षतादिक जगत्पराकरोतीति भेद्रश्मिपोद्य इदं. 
सर्व यदमात्माः इति सर्वस्य वस्तुजातस्यात्माव्यतिरेकमवतारयति । दुन्दुस्यादिः 
ष्टान्तेश्च (बु० ४।५।८) तमेवाव्यतिरेकं द्रढयति 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसि- ` 
तमेतद्यरम्बेद्‌? ( वृ० ४।५।११ ) इत्यादिना च प्रकृतस्यात्मनो नामरूपक्ंप्रपञ्चः 
कारणतां व्याचक्षाणः परमात्मातमेनं गमयति । तथेवक्रायनप्रक्रियायामपि ( बृ० ४।५।- 
घर ) सविषयस्य सेन्द्रियस्य सान्तःकरणस्य पपञ्चस्येकायनमनन्तरमवाह्यं त्स्नं 
्रश्ञानघनं व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति ! तस्मात्परमात्मन एवायं दशेनाद्यप- 
दृश इति गम्यते ॥ १९ ॥ 

यत्पुन रक्त -प्रियसंसूचितोपक्रमाद्विज्ञानात्मन पचायं दर्शंनाद्यपदेश इति, 
अन्न ब्रु 

[ ्रतिज्ञासिद्वेलिङ्गमाइमरथ्यः ॥ २० ॥ 
अस्त्यत्र प्रतिज्ञा ‘आत्मनि विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति’, इद सर्व यद्य- 


भामती 


पूर्वपक्ष: कृतः। &भोकत्रथंत्वाच भोग्यजातस्येति& तदुपोद्ृलनपात्रम्‌। सिद्धान्तस्तु निगदञ्याह्यातेन 
भाष्येणोक्त: ॥ १९॥ 


तदेवं पोर्वापर्य्यालोचनया मेत्रेयोब्राह्मणस्थ ब्रह्मदर्शनपरत्वे स्थिते भोक्त्रा जोवात्मनोपक्रमसा- 
चाय्यंदेशीयमतेन तावत्समाधत्ते सुत्रकारः--& प्रतिज्ञासिद्धेलिङ्गमाइमरथ्यः & । यथा हि वह्लेविकारा 
ध्यु्चरन्तो विस्फुलिङ्गा न चल्लेरत्यन्तं भिद्यन्ते तद्रपनिरूपणत्वाघापि ततो$त्यस्तमभित्ावह्ले रिव परस्पर- 


प भामती-व्याख्या 

जनकत्वरूप कतृंत्व के प्रतिपादन का ब्रह्म में कोई उपयोग नहीं । व्यापक एवं भूतरूप ब्रह्म 
के जीवर्प से समुत्थान ( जन्म ) का प्रतिपादन भी जीव की द्रव्यता सूचित करता है। 
यदि इस ब्राह्मण में ब्रह्म की द्रष्टव्यता का अभिधान माना जाता है, तब जीवरूप से ब्रह्म 
की उत्पत्ति का प्रतिपादन अनुपयुक्त हो जाता दै और जीव की द्रष्टव्यता का अभिधान मानते 
पर उक्त समुत्थान का कथन उपयुक्त हो जाता है-इस प्रकार पुर्वपक्षी का उपक्रम मात्र 
हैं ओर “भोक्त्रथेत्वाच्च भोग्यजातस्य”-_ऐसा कहना उस उपक्रम का उपोद्दलक ( पोषक ) 
है । फलतः पूर्वपक्ष उपपन्न हो जाता है, जिसके निराकरण में अधिकरण की सार्थकता सिद्ध 
हो जाती है । सिद्धान्त-भाष्य नितान्त सुबोध ॥ १९॥ . 

पोर्वापय को आलोचना से मंत्रेयी ब्राह्मण की ब्रह्म-दशंनपरता निश्चित हो जाने पर 


जो यह्‌ प्रश्‍न उठता है कि भोक्तारूप, जीव, का उपकमदूस,ब्ाह्मण में क्यों क्रिया गया ] 


छव्यत्वेन ब्रह्मनिदेशः हिन्व्‌ सुचलि 
दृष्टयत्वेन जहान], हि हरन NR 


मात्मा' इति च। तस्याः प्रतिज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतहिलङ्ग यत्प्रियसंखचितस्या- 
त्मनो दर्टव्यत्वादिसंकीतेनम्‌ | यदि हि विज्ञानात्मा परमात्मनोऽन्यः स्यात्ततः पर- 
मात्मविश्ञानेऽपि विज्ञानात्मा न विज्ञात इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं यत्प्रतिशचातं 
तद्धीयेत । तस्मात्प्रतिज्ञासिद्धः्यर्थ विश्ञानात्मपरमात्मनोरभेदांशेनो पक्रमणमित्या- 
इमरथ्य आचार्यो मन्यते ।। २० ॥ र 
उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्योइलोमि।! ॥ २१ ॥ 

विज्ञानात्मन पव दे हेन्द्रियमनो बुद्धिसंघातो पाधिसंपकोत्कलुषीभूतस्य ज्ञानध्याः 

नादिसाधनाइुष्ठानात्‌ संप्रसन्नस्य देहादिसंघातादुत्कमिष्यतः परमात्मेक्योपपत्तेरिदमः 


भामती 
व्यावृत््यभावप्रसङ्गात्‌, तथा जीवात्मानोऽपि ब्रह्मविकारा न ब्रह्मणोऽत्यत्तं भिद्यन्ते विद्रपत्वाभावप्रसज्ञा- 


न्ञाप्यत्यन्त न भिद्यन्ते परस्परं व्यावृच्यभावप्रसङ्गात्‌ , संज्ञं प्रत्युपदेशवे यर्थ्याच्च । तस्मात्‌ कथब्विड्धेदो 
जोवात्मनामभेदश्च । तत्र तद्विज्ञानेन सर्वं विज्ञानप्रतिज्ञासिद्धये विज्ञानात्मपरमात्मनोरभेदमुपादाय परमा- 
त्मनि दर्शयितव्ये विज्ञानात्मनोपक्रम हत्याइसरथ्य आचार्यो मेने ॥ २० || 
भाचायंदेशीयान्तरमतेन समाधत्तेउत्क्रमिष्यत एवं भावावित्यौड्छोमि: । जीवो हि परमात्मनोऽ- 
त्यन्तं भिन्न एव सन्‌ देहेन्द्रियमनोबुद्धधुपघानसम्पर्कात्सवंदा कलुषस्तस्य च ज्ञानध्यानादिसाघनानुष्ठानात्‌ 
_सम्मतनत्य देहेखियादिसच्ञातादुत्कमिष्यतः परमात्मनेक्ष्योपपत्तेरिदमभेदेनोपक्रमणम्‌ । एतदुक्तं भवति-- 
भाभतो-व्याख्या 
उसका उत्तर आचार्य आश्मरथ्य की दृष्टि से दिया जाता है--“प्रतिज्ञासिद्धेलिद्धुमाएमरथ्यः? । 
जैसे अग्नि से निकल्नेवाली अग्नि की विकारभूत चिनगारियाँ अग्नि से अत्यन्त भिन्न नहीं 
होतों, क्‍योंकि वे भी अग्निरूप ही समझी जाती हैं। इसी प्रकार उन चिनगारियों को अग्नि 
से अत्यन्त अभिन्न भी नहीं कह सकते, क्योंकि 'अग्तेः विस्फुलिङ्गाः-यहाँ पर 'अग्नि' पद 
और “विस्फुलिङ्ग' पद का परस्पर जो व्यावत्य॑-व्यावतंकभाव माना जाता है, वह अत्यन्त 
भभेंद में नहीं बन सकेगा [ जैसे 'शङ्खस्य शुक्लता'--यहाँ पर 'शङ्ख' पद घट-पटादि द्रव्य का 
एवं 'शुक्लता' पद निलादि गुणों का व्यावतंक माना जाता है । वैसे ही अग्ने: विस्फुलिङ्गा#' 
इत्यादि-षष्ठयन्त-प्रयोग या उद्देश्य-विधैयभाधस्थल पर प्रायः सर्वत्र परस्पर व्यावत्यं- 
व्यावतंकभाव माना जाता है ]। वेसे ही ब्रह्म के विकारभूत जीवात्मा भी ब्रह्म से न तो 
अत्यन्त भिन्न होते हैं और न अत्यन्त अभिन्न, क्‍योंकि एक ब्रह्म के विज्ञान से सभी जीवों का 
ज्ञान तभी हो सकता है, जब कि जीव और ब्रह्म का अभेद हो और 'आत्मायं द्रष्टव्य/ अहं 
ब्रह्म --हत्यादि स्थलों पर जीवात्मा के उद्देश्य से द्रष्टव्यत्व या ब्रह्मत्व का विधान तभी हो 
सकता है, जब कि जीव और ब्रह्म का कुछ भेद भी हो। भेदाभेद-पक्ष में ही जीवरूपेण 
उपक्रम भोर एक के विज्ञान से सर्व-विज्ञान की प्रतिज्ञा ये दोनों प्रक्रियाएं उपपन्न होती 
है--ऐसा आचाये आश्मरथ्य मानते हैं ॥ २० ॥ 

_ आश्मरथ्य के द्वारा उद्धावित पूर्वपक्ष का समाधान आचार्य औडुलोमि के मत से किया 
जाता है--“उत्क्रमिष्यते एवंभावादित्यौडुलोमिः” । ञाचायंवर औडुलोमि का कहना है कि 
जीव ब्रह्म से अत्यन्त भिन्न है और देह, इन्द्रिय, मन एवं बुद्धिरूप उपाधियों के सम्पर्क से 
सदेव कलुषित रहता आया है । ज्ञान-ध्यानादि साधनों के अनुष्ठान से विमल होकर 
देहेखियादि-संघात से उत्क्मण करने पर जीव का ब्रह्म से ऐक्य स्थापित हो जाता है, इस 
भावी ऐक्य ( अभेद ) को ध्यान में रख कर जीव का उपक्रम किया गया है, अतः एक के 
विज्ञान पतत नतिजा का (प्रतिपादन विरुद्ध नहीं । संसारावस्थाक भेद भी मोक्षावस्थाक 


i Collection. 
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भेदेनो पक्रमणमित्यौड़लोमिराचार्यो मन्यते । ्॒तिश्चेवं भवति-- एव संप्रसादो ऽस्माः 
च्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते’ ( छा० ८।१२।३) 
इति । कचिच्च जीवाअयमपि {नामरूपं नदीनिदशंनेन शापयति-- यथा नद्यः स्यन्दः 
मानाः समुद्रेऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय । तथा विद्वान्नामरूपाहिमुक्तः परात्पर 
पुरुषमुपैति दिव्यम्‌? ( मुण्ड० ३।२।८ ) इति । यथा लोके नद्यः स्वाश्चयमेच नामरूपं 
विहाय समुद्रमुपयन्त्येवं जीवोऽपि स्वायमेव नामरूप चिहाय परं पुरुषघुपेतीति 
हि तत्रार्थः प्रतीयते दष्टान्तदाष्टोन्तिकयोस्तुस्यताय ।। २१॥ 
अत्रस्थितेरिति काशकृत्स्नः ॥ २२ ॥ 
अस्यैच परमात्मनो ऽनेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमिदमभेदेनो पक्रमण- 
भामती 
भविष्यन्तममेदमुपादाय भेदकालेऽप्यभेद उक्तः, यथाहु। पाञ्चरात्रिकाः-- 
आमुक्तेभेंद एव स्याज्जीबस्य च परस्य च। 
मुक्तस्य तु न भेदोऽस्ति भेदहेतोरभावतः ॥ इति । 
तरेव श्रुतिमुपन्यस्यति & श्रुतिश्चेवम्‌ इति ७ । पूवं वेहेन्द्रियाद्युपाधिक्कत॑ कलुषत्वमात्मन उक्तं, 
सम्प्रति स्वाभाविकमेव जीवस्य नामर्पप्रपञ्चाश्रयस्वलक्षणं कालुष्यं पार्षिवानामणूनामिव इयाप्रत्वं केवलं 
वाकेनेव ज्ञानध्यानादिना तदपनीय जीवः परात्परतरं पुरुषमुपेतीत्याह & छचिण्च जीवाथयमपि इति &। 
नदीनिदर्शनं यथा सोम्येमा नद्य इति ॥ २१॥ 
. तदेवमाचार्यंदेशीयमतह्यमुकसवात्र।परितुष्यश्नाचायंमतमाह सूत्रकारः अवस्थितेरिति काशङ्ुत्सनः। 
एतब्‌ व्याचष्टे ® अस्येव परमात्मनः इति ७ । न जीव आत्मतोऽन्यो नापि तद्विकारः फिन्त्वास्मेवाविद्यो- 
पधानकल्पितावच्छेदः, आकाश इव घटमणिकादिकल्पितावच्छेदो घटाकाशो मणिकाकाशो म तु परमा. 


भामती-व्यार्या 
अभेद भें पर्यवसित हो जाता है । पाञ्चरात्रिक आचार्यगण कहते हैं-- 
आामुक्तेभेंद एवासीज्जीवस्य परस्य च। 
मुक्तस्य तु न भेदोऽस्ति भेदहेतोरभावतः॥ 
इसी मत के समर्थन में श्रुति प्रस्तुत की जाती है-“श्रुतिश्चेवं॑ भवति” एष सम्प्रसादोऽ 
स्मात्‌ शरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य” ( छां० ८।१२।३ )। 
पहले देहेरद्रियादि उपाधियों के द्वारा आहित जीवगत कालुष्य कहा गया, अब जीव में 
नाम-रूपात्मक प्रपञ्च का आधश्रयत्वरूप कालुष्य स्वाभाविक कहा जाता है-“कचिच्च 
जीवाश्रयमपि नामरूप नदीनिदशंनेन ज्ञापयति”। नदी का दृष्टान्त इस प्रकार है--“यथा 
नद्यः स्यन्दमानाः समुद्रेझतं गच्छन्ति नामरूपे विहाय” ( मुण्ड ३।२।८ ) । अर्थात्‌ जैसे नदियाँ 
अपने स्वाभाविक नाम ( गङ्गादि ) और रूप ( श्वेत प्रवाहादि ) का परित्याग करके समुद्र 
रूप हो जाती हैं, वेसे ही जीव भी अपने स्वाभाविक प्रपञ्चाश्रयत्वरूप कालष्य को छोड़कर 
ब्रह्मरूप हो जाता है ॥ २१॥ र 
कथित दोनों आचार्यों के मतों में असन्तोष व्यक्त करते हुए आचायं काशक्त्स्त का 
सिद्धान्त सूत्रकार ने प्रस्तुत किया दै--“अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः” । इस सूत्र की भाष्यकार 
ब्याख्या कर रहे हैं -“अस्येव परमात्मनः”। जीव न तो ब्रह्म से भिन्न है ओर न उसका 
विकार, कित्तु ब्रह्म ही अविद्याूप उपाधि के द्वारा कल्पित भेद से वैसे ही भिन्न प्रतीत होता 
है, जैसे घटादि उपाधियों से परिच्छिन्न होकर 'घटाकाश?, 'मणिकाश' इत्यादि । घटाकाशादि 
भी न तो परमाकाश से भिन्न होते;हैं।और,त, सके, विक्ाए/0,इस प्रकार उक्त श्रुति-सब्दर् मे 
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मिति काशकृत्स्न आचार्या मन्यते । तथाच ब्राह्मणमू--'अनेन जीवेनात्मनानुप्रचिच्य 

नामरूपे व्याकरवाणि? ( छा० ६।३।२ ) इत्येचंजातीयकं परस्येचात्मनो जीवभावेना- 

वस्थानं दशयति । मन्त्रवर्णश्व --'सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वाभिव- 

दन्‌ यदास्ते’ ( त० आ० ३१२७ ) इत्येचंजातीयकः । न च तेजःप्रभृतीनां खी जीवस्य 

पृथक्खुष्टिः थता, येन परस्मादात्मनोऽन्यस्तद्विकारो जीचः स्यात्‌ । कादाकृत्स्नस्या- 

चायस्याविछतः परमेश्वरो जीवो नान्य इति भतम्‌। आइमरथ्यस्य तु यद्यपि जोवस्य 

परस्मादनन्यत्वममिप्रेतं, तथापि प्रतिश्चासिद्धेरिति सापेक्षत्वाभिधानात्कार्यकारण- 

भावः कियानप्यभिप्रेत इति गस्ण्ते। ओडुलोमिपक्षे पुनः स्पष्टमेचावस्थान्तरापेक्षो 

भेदाभेदौ गस्येते । तत्र काशकृत्स्नीयं मतं भ्रुत्यनुसारीति गम्यते, प्रतिपिपादयिघिताः 

भामतं 

काशादन्यस्तद्विकारो वा । ततश्च जीवात्मा ९ मम ततो$भेदात्‌ । स्थुलदशिलोक- 
भरती तिसोकर्यायोपाधिक्रेनात्मरूपेणोपक्रमः कृतः । अत्रेव श्रुति प्रमाणयति & मचा च इति 8 । अय 
विकारः परमात्मनो जोवः कस्मान्न भवत्याकाशादिवदिर्पाह $ न च तेजःप्रभृतीनास्‌ इति & । नहि यया 
तेजःप्रभृतीनामात्मविकारत्वं श्रूयते एवं जोवस्येति । भाचायंत्रयमतं विभजते ® काशषकृस्नस्या चार्यस्य 
इति& । आत्यन्तिके सत्यभेवे कार्यकारण भावामावात्‌ अवात्यन्तिकोऽसेद आस्थेयस्तथा च कथञ्चिद्‌ भेदोऽ- 
पीति तमास्याय कार्यकारणभाव इति । किपानपीत्युक्त मतन्रयमुकत्वा फाशकृत्स्नीयमतं साधुत्वेन निर्द्धार- 
यति &तत्र तेषु मध्ये काशकृत्स्तीयं मतम्‌ इति& । आत्यन्तिके हि जीवपरमाह्मनोरभेदे ताच्विकेऽनाद्यविद्यो- 
पाधिकल्पितो भेदस्तत््रमसीति जीवात्मनो ब्रह्मभावतरवोपदेश्षभ्रवणमनननि दिध्यासनप्रकषंपर्यन्तजस्मना 
साक्षात्कारेण विद्यया शक्यः समूलकाषं कषितुं रज्ञ्वामहिविञ्जम इव रज्जुतत्त्वसाक्षाश्कारेण, राजपुत्रस्येब 
च म्लेच्छुले बद्धंमानस्यात्मनि समारोपितो म्लेच्छभावो राजपुत्रोऽप्ीति आप्तोपदेशेन । न तु मुद्ठिकार! 
भामती-ग्याख्या. 

जीव का उपक्रम वस्तुतः ब्रह्म का ही उपक्रम दवै, क्योंकि जीव का ब्रह्म से अभेद है। स्थूल 
में दृष्टिवाले लौकिक व्यक्तियों की सुविधा को ध्यान रख कर औपाधिक रूप से आत्मा का 
उपक्रम किया गया है । इस अथं में श्रुति प्रमाण प्रदशित करते हैं--“तथा च ब्राह्मणम्‌” । 
जीव ब्रह्म का विकार क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--न च तेज! प्रभृतीनां सृष्टो जीवस्य 
पृथक्‌ सृष्टिः श्रता” । जैसे “तत्‌ तेजोऽसृजत'' ( छां० ६।२।३ ) इत्यादि श्रृतियों में तेज भादि 


री सृष्टि प्रतिपादित है, वेसे जीव की सृष्टि कहीं भी भभिहित नहीं, अतः जीव विकार नहीं 
हो सकता । 


सुत्रित आचार्य-त्रयी के मतों का सिंहावलोकन किया जाता हूै-“काशङृत्स्तस्या- 
चायस्य” । आशय यह है कि आत्यन्तिक अभेद मानने पर कार्यकारणभाव नहीं बन सकता, 
अतः जीव और ब्रह्म का अनात्यन्तिक ( कथंचित्‌ ) अभेद मानना होगा, तब कथंचित्‌ भेद 
भी सम्भव हो जाता है, उस (भेद) को लेकर कार्यकारणभाव उपपन्न हो जाता है, 


भाष्यकार ने यही कहा है-“कार्यकारणभावः कियानपि अभिप्रेतः”। तीनों का परिचय 
देकर उनमें काशक्कत्स्तीय मत को उपनिषदनुसारी बताया जाता है-'तत्र' अर्थात्‌ "तेषु 


मध्ये! “काशकृत्स्नीयं मतं श्र॒त्यनुसारीति गम्यते” । सारांश यह है कि जीव ओर ब्रह्म का 
आत्यन्तिक अभेद तात्विक होने पर भी अनादि अविद्यारूप उपाधि के द्वारा कल्पित जो 
भेद प्रतीत होता है, उसका “तत्त्वमसि”-इत्यादि महावाक्यं के द्वारा जीव में ब्रह्मभाव 
“के तात्विक श्रवण, मनन ओर निदिध्यासन के अनुष्ठान से समुत्पन्न अभेद-साक्षात्कार वँसे 
ही समूल नाश कर दिया करता है, जैसे रज्जु में समुत्पन्न सपे-भ्रम को रज्जुतत्त्व का 
साक्षात्कार । अथवा जैसे म्लेच्छ-कुळ. से. प्रस्प्रिरप्रित,होतेव्केळारण राज-पुत्र में समारोपित 


६१५ 


[अ १ पा. ४ स्‌. २२ 


५१६ 02०९०8५ ऽ लास ER 


थौचुसारात्‌ 'तत्तमसि’ इत्यादिशुतिभ्यः । एवं च सति तज्चानादखतत्वमचकहपतते । 
विकारात्मकत्वे हि जीवस्याभ्युपगस्यमाने विकारस्य प्रकृतिसस्बन्धे प्रल्यप्रसङ्गान्ञ 


तज्ज्ञानाद्सुतत्वमवकदपेत । अतश्च स्वाश्रयस्य नामरूपस्यासंसवा दुपाध्याश्चयं नाम- 


रूपं जीव उपचर्यते । अत पवोत्पत्तिरपि जीवस्य क्चिदग्निविस्फुलिज्ञोदाहरणेन 
थाव्यमाणोपाध्याश्रयेव वेदितव्या । यदण्युक्त-प्रकृतस्येच महतो सूतस्य दष्टव्यस्य 
"यासि 7 ¦ ) ` ' भागती 
शरावादिः शतञ्ञोपि मुग्मुदिति चिःत्यमानस्तञ्जन्मता मृद्भावसाक्षात्कारेण वाक्यो निवतंयितुं, तत्‌ कस्य 
हेतोः? तस्यापि मुदो भिन्नामिन्नस्य तारिवकर्वात्‌, वस्तुनस्तु ज्ञानेनोच्छेत्तुमशक्यत्वात्‌, सोऽयं प्रतिपिपादयि- 
बितार्यानुसारः । अपि च जीवस्यात्मविकारत्वे तस्य ज्ञानध्यानादिसाघनाुष्ठानात्‌ त्वप्रकृतावप्यये सति 
नामृतत्वस्याज्ञास्तीत्यपुरुषायंत्वमसृतत्वप्रातिथ्रुतिविरोधश्व । काइाक्त्स्तमते त्वेतठुभयं नास्तीत्पाह & एवञ्च 
सति इति &॥ ननु यदि जीवो न विकारः किन्तु ब्रह्मेव, कथं तहि तस्मिन्वामरूपाथयत्वश्चुतिः कथश्र 
यथाग्नेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्गा इति ब्रह्मविकारश्चुतिरित्याशङ्कामुपसंहारव्याजेन निराकरोति ® अतश्च 
स्वाश्रयस्य इति ®। यतः प्रतिपिपादयिषितार्थानुतारश्चामृतत्वप्रासिश्च विकारपक्षे न सम्भवतः, अतश्चेति 
योजना । द्वितीयपुवं पक्षबी जमतयेब त्रिसुत्र्यापाकरोति & यदप्युक्तम्‌ इलि 8 । शेषमतिरोहितार्थं व्याख्या. 
भामती-व्याख्या 
म्लेच्छभाव को 'राजपुत्रोऽसि'-इस प्रकार के आप्तोपदेश से अनित तत्त्व-साक्षात्कार विनष्ट 
कर दिया करता है । यदि जीवभाव को ब्रह्म का विकार माना जाता, तब ब्रह्मा के साक्षात्कार 
से उसकी निवृत्ति नहीं होती, क्योंकि मृत्तिका के विकारभूत घट, शराव ( कसोरा या परई ) 
आदि का विनाश मृत्तिका का सँकड़ों बार चिन्तन या साक्षात्कार करने पर भी नहीं होता। 
वह क्यों ? इस लिए कि घट-शराब आदि मृत्तिका से भिन्नाभिन्न होने पर भी तात्त्विक होते 
हैं, काल्पनिक नहीं । कल्पना-प्रसुत पदार्थ ही ज्ञान के द्वारा उच्छिन्न होते हैं, वास्तविक 
वस्तु-तत्त्व नहीं, भतः काशक्ृत्स्नीय मत वेदान्त में प्रतिपिपादयिषित प्रक्रिया के अनुरूप है। 
दुसरी बात यह भी है कि जीव को यदि ब्रह्म का विकार माना जाता है, तब वह अपनी 
प्रकृतिभूत ब्रह्म को अपना स्वरूप मान कर वैसा ही ध्यान का अनुष्ठान करेगा फलत! उसी 
प्रकृति में लीन हो जायगा । इसे दशंनकारों ने प्रकृति-ल्य की संज्ञा देते हुए आत्मा का बच्चन 
ही माना है, मोक्ष नहीं--“तत्र प्रक्ृतावात्मज्ञानाद ये प्रकृतिमुपासते, तेषां प्राकृतिको बन्ध 
यः पुराणे प्रकृतिलयानु प्रत्युच्यते--पुर्णं शतसहस्रं हि तिष्ठन्त्यव्यक्तचिन्तकाः’ ( सां. त. को. 
३. छ ) । प्रकृति-लय से अमृतत्व ( मोक्ष ) की कोई आशा नहीं, प्रत्युत अमृतत्व-प्राप्ति-बोधक 
श्रुतियों का विरोध ही उपस्थित होता है । काशकृत्स्नीय मत में अमृतत्व का अभाव भोर 
अभेद-श्रुति-विरोध- यै दोनों आपत्तियाँ नहीं हैं-''एवं च सति तज्ज्ञानादमृतत्वमवकल्पते” । 
यदि जीव ब्रह्म का विकार नहीं, अपितु ब्रह्मरूप ही है, तब श्रुति ने जीव में नाम और छप 
को आश्रयता क्यों कही है? एवं “यथाग्नेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्गाः” (बृह० उ० २।१।२० ) 
इत्यादि श्रुतियों ने जीव को -ब्रह्म का विकार क्यों कहा है? इन शङ्काओं का निराकरण 
कुरते हुए उपसंहार किया जाता है--अतश्र स्वाश्रयस्य नामरूपस्यासम्भवाद्‌ उपाध्याश्रर्य 
नामरूप जीवे उपचयंते” । यहाँ अत” शब्द 'यतः शब्द की नित्य अपेक्षा करता है, इस 


लिए 'यतः प्रतिपिपादयिषितार्थाबुसारश्चामृतत्वप्रापिश्च विकारपक्षे न सम्भवतः, अतः- ऐसी 


योजना कर लेनी चाहिए । [ 


[ उक्त स्थल पर जीव के द्रष्व्यताभिधानरूप पूवं पक्ष में तीन हेतु प्रस्तुत किए 
गए--(१) सन्दर्भ-श्रुति के उपक्तत्र से. अ का ऽ्रतिपादचःक(२) उत्थात-श्रुति में जीवार्भेदी” 
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भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभावेन दशयन विक्षानात्मन पचेदं द्रष्टव्यत्वं द्शय- 
तीति । तत्रापीयमेच त्रिसूत्री योजयितव्या-- प्रतिश्ञासिद्ेलिङ्गमाण्मरथ्यःः । 
म्तिज्ञातम्‌ -'आत्मनि चिदिते सर्वे चिदितं भत्ति’ 'इदं सर्च यदयमात्मा? ME 
RN ) इति च । उपपादितं च्च सर्वस्य नामरुपकमेप्रपञ्चस्यैकप्रसवत्वादेकप्रलय- 
त्वाच्च डुर्डुभ्यादिदृष्टान्तय्ध कायकारणयोरव्यतिरेकप्रतिपादनात्‌ । तस्या एव प्रति- 
ज्ञायाः सिद्ध सूचयत्येतलिङ्ग यन्महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञाना- 
त्मभावेन कथितमित्याइमरथ्य आचायो मभ्यते। अभेदे दि सत्येकविश्ञानेन स्वे- 
विज्ञान प्रतिश्ञातमवकहपत इति । 

उत्क्रमिष्यत पवभावादित्योडुलोमिः? । उत्क्रमिष्यतो विज्ञानात्मनो ज्ञानध्याना- 
दिखामथ्यीत्‌ संप्रसन्नस्य_ परेणात्मनेक्यसंसवादिदमभेदाभिधानमित्योडलोमिराचायो 
मन्यते । 

“अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः । अस्येच परमात्मनोऽनेनापि विज्ञानात्मभावेंनाच- 
स्थानादुपपन्तमिदमभेदामिधानमिति काशकृत्स्न आचायो मन्यते । 

ननूच्छेदाभिधानमेतत्‌ “पतेभ्यो भूतेभ्यः सघुत्याय तान्येचाचुचिनश्यति न प्रेत्य 
संज्ञास्ति’ ( बृह० २।४।१२ ) इति, कथमेतदभेदाभिधानम्‌ ? नेष दोषः, विशेषविज्ञान- 
विनाशाभिपायमेतद्विनाशाभिधानं, नात्मोच्छेदासिप्रायम्‌। 'अत्रेच मा भगवानमूमुहन्न 
प्रत्य संज्ञास्ति’ इति पर्यनुयुज्य स्वयमेच श्रत्याऽ्थान्तरस्य दशितत्वात्‌ “न चा 
अरेऽहं मोहं ब्रवीस्यविनाशी चा अरेऽयमात्माइुच्छित्तिधर्मा मात्रासंसगेस्त्वस्य भचति' 
इति । पतङुक्तं भवति-कूउस्थनिस्य एवायं विज्ञानघन आत्मा नास्योच्छेद्प्रस- 
ज्ञोऽस्ति । मात्राभिस्त्वस्य भूतेन्द्रियलक्षणाभिरविद्याक्रताभिरसंसगो चिद्यया भवति । 
संसर्गाभाचे च तत्कृतस्य विशेषविज्ञानस्याभाचान्न प्रत्य संज्ञास्तीत्युक्तमिति । यदृष्यु- 
कतम्‌--'विज्ञातारमरे केन विजनीयात्ः इति कतुवचनेन शब्देनोपसंहाराद्विज्ञानात्मन 

भामत्ती 

ताथंऽ्च । तुतीयपुवं पक्षवीजनि रासे काशङ्ुरस्नी येनेवेत्यवधारणं तस्मताश्भणेनेव तस्य, शक्यनिरासरबातु । 
ऐकान्तिओे ह्यह्वेते आत्मनो$न्यकर्भकरणे केन कं पश्येदिति आस्मनश्च कमंत्वं विज्ञातारमरे केन विजानोया- 
दिति क्षयं निषेध भ्‌ । भेदामेदपक्षे वेफान्तिके वा' भेदे सव॑मेतबद्वेताश्जयमशक्यमित्यवघारणस्याथंः । न 
केवलं काकुत्स्नीयदंनाश्रयणेन भूतपूवंगत्या विज्ञातृत्वमपि तु श्रुतिपौर्वापयंपर्यालोचनयाप्येवमेवेत्याह 


भामती -च्याख्या 

भिधान और (३) 'विज्ञातृ' शब्द का प्रयोग । इनमें से प्रथम हेतु का निरास जिस त्रिसूत्री 
के द्वारा किया गया, उसी ] त्रिसूत्री के द्वारा द्वितीय हेतु का भी अपाकरण किया जाता 
दै--यदप्युक्त प्रकृतस्थैव'''विज्ञानात्मन एवेदं द्रव्यत्वं दर्शयती ति, तत्रापीयमेव त्रिसूत्री 
योजयितव्या” । शेष भाष्य स्पष्टाथंक है, जिसकी व्याख्या भी प्रायः पहले की जा चुकी हर 

पूवं पक्ष के तृतीय हेतु का अनुवाद करते हुए निरास किया जाता है--“यदप्युक्त 
विज्ञातारमरे केन विजानीयादिति, तदपि काशकुत्स्नीयेनेव दर्शनेन परिहरणीयम्‌” । यहाँ पर 
ऐवकार अवघारणाथंक हैँ अर्थात्‌ मर्हाष काएक्वत्स्त के मत का आश्रयण करके ही तृतीय 
हेतु का निरास किया जा सकता है, क्योंकि जीव भौर ब्रह्म के ऐकान्ति भभेद-पक्ष में हो 
केन कं पश्येत्‌? (बृ० ४० २४१५) इस प्रकार आत्मा से अभ्य कम और करण कारकों का एवं 
“विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌'' ( बृह० उ० २४१४ ) इस प्रकार भात्मगत कर्मत्व का 
“निषेध किया जा सकता दै, तदामे, या, ऐकाल्तिक भेद-पक्ष में यह सब कुछ नहीं किया 


llection. 
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कवेद्‌ द्रष्ठव्यत्वामिति, तद्पि काशरृत्स्नीथेनेच दर्शनेन परिहरणीयम्‌ । अपि च यत्रहि 
द्वेतमिच भबति तदितर इतरं पश्यति' ( बु० २।४।१३ ) इत्यारभ्याविद्याविषये तस्येच 
दर्शनादिलक्षणं विशेषविज्ञानं प्रपञ्च्य यत्र त्वस्य सर्वमार्मेवाभूत्‌ तत्केन कं पश्येत' 
इत्यादिना विद्याविषये तस्येव दर्शनादिलक्षणस्य विशेषवित्ञानस्याभावमभिद्धाति | 
पुनश्च विषयाभाचेऽपि आत्मानं विजानीयाद्‌ इत्याशङ्कथ विज्ञातारमरे केन विज्ञानी- 
यात्‌? इत्याह। ततश्च चिशेषविज्ञानाभावोपपाद्नपरत्वाद्वाक्यस्य विज्ञानधातुरेच 
केवलः सम्भूतपूवंगत्या कलुवचनेन तृचा निर्दिष्ट इति गम्यते । दृशितं तु पुरस्तात्‌ का- 
शकृत्स्नीयस्य पक्षस्य भ्रुतिमत्वम्‌। अतश्च विज्ञानात्मपरमात्मनोरविद्याप्रत्युपस्थापि- 
भामिती 
& अपिच यत्र हि इति & । कस्मात्‌ पुनः काशकृत्स्मस्य मतमास्थीयते नेतरेवामाचार्याणामित्यत आहु 
& दितं तु पुरस्ताद्‌ इति । काशकृत्स्नीयह्य मतस्य श्रुतिप्रबन्धोपन्यासेन पुनः श्रुतिमत्त्वं स्मृतिमच्वं 
चोपसंहारोपक्रमपाह 8 अतश्च इति & । कचित्पाठ आतइचेति , तस्याबश्यं चेत्यर्थः । जननजरामरण- 
भीतयो विक्रियास्तासां सर्वास्तां महानज इत्यादिना प्रतिषेषः ,परिणामपक्षेऽन्यस्य चान्यभ।वपक्षे ऐकान्ति- 
काद्वेतप्रतियादतपरा एकमेवाद्वितीयमित्यादयो द्वेतदशंननिच्दापराश्वान्योऽपाबस्योऽहमस्मोत्यादयो जन्मजरा- - 
दिविक्रियाप्रतिपेधपराश्रेष महानज इत्यादथः श्रुतय उपदव्येरन्‌ । अषि च यदि जीवपरमात्मनोभेंदाभेदा- 
वास्योयेय।तां ततप्तयोतियो विरोधात्समुच्वयाभावा टेकस्य बह्लोयस्स्वे नात्मनि निरपवाद विज्ञानं जायेत, 
बलीयसे हन दुर्बलपक्षात्रलम्बिनो ज्ञानस्य बाधनात्‌ । अव स्वगुह्ययाणबिशेषतया न बङाबडाउवारणं, ततः 
संशये पति न सुनिश्चिताथंमात्मनि ज्ञानं भवेत्‌ सुनिश्चिताथ च ज्ञानं मोक्षोपाय; भूयते “वेदान्सविज्ञांन- 


भामती व्याख्या 

जा सकता--यहु उक्त अवधारण का तात्पर्ये है । केवल काशकृत्स्नीय दर्शन के अनुरोध पर 
ही ब्रह्म में विज्ञातृत्व का व्यवहार पूर्वावस्था को लेकर नहीं किया जाता, अपितु पूर्वापर 
के वाक्यों की आलोचना से भो वही निष्कर्ष निकलता है--“अपि च 'यत्र हि द्वेतमिव 
भवति, तदितर इतरं पश्यति' ( बृहु० उ० २।४।१३ ) इत्यादि” । काशक्रृत्स्तीय मत पर हो 
इतनी आस्था क्यों ? अन्य आचार्यो के मतों पर क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर दै- 
“दशितं तु पुरस्तात्‌ काशक्कत्स्तीयस्प पक्षस्य श्रुतिमत्त्रम्‌” । अनेक श्रोत और स्मातं बाकयों 
का साक्ष्य प्रस्तुत कर काशकुत्स्तीय मत का वचेस्व स्थापित किया जाता है--“अतश्र 
विज्ञानात्मपरमात्मनो!” । अतः के स्थान पर कहीं-कहीं 'आतः' पाठ उपलब्ध होता है, 
जिसका अर्थ है-'अवश्यम्‌'। जनन, जगा मरण ओर भय--ये विकार हैं, इतका प्रतिषेध 
“सवा एष महानज आत्मा अजरो$भयो ब्रह्म”. ( वृहू. उ. ४४२४) इस श्रुति से किया ` 
गया है । परिणाम या अन्य कारण से अन्य कार्य को उत्पत्तिूप आरस्भवाद में “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌” इत्यादि ऐकान्तिक अभेइपरक “अन्योऽसावन्योऽहुमह्मि” इत्यादि हौत-दर्शन- 
निन्दापरक एवं “एष महानजः” इत्यादि जननादि विकार निषेधक श्रति-वाकय विरुद्ध पड़ 
जाते हैं। दुसरी बात यह भी है कि यदि जीव के परमातमा से भेद और अभेद -दोनों माने 
जते हैं, तब कोई भी ज्ञान निर्बाध भोर असन्दिग्ध न हो सकेगा, क्योंकि भेद और अभेद 
परस्पर विरुद्ध धमं हैं, एकत्र सपुच्चित नहीं रह सकते | उनमें एक को प्रबल और दूसरे 
को दुरबेछ मानना होगा, अतः सबलपक्षीय ज्ञान से निर्बेलपक्षीय ज्ञान का बाध ( अपवाद ) 
हो जायगा और यदि भेद और अभेद दोनों में बलाबल का निश्चय नहीं होता, तब संशयात्मक . 
ज्ञान होगा, निश्चितार्थक आत्मज्ञान न हो सक्लेगा किन्तु सुनिश्चिताथंक आत्मज्ञान को ही 
मोक्ष का साधन माना गया है:तेदाश्तत्रिज्ञानसुनिश्ितार्था॥0, ( मुण्ड. ३।२।६ ) । भाष्यकार 
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Mada Ui न पारमार्थिक इत्येषो ऽथ सर्वेवदान्तवादि- 
५४४०० देच सोम्येदमग्र आसोदेकमेवाद्वितीयम' ( छ० ६२१) 
आत्मवद्‌ सवम्‌? ( छा? ७२५२ ), “बह्मेवेदं सवम? ( मुण्ड० २२११), “दं सर्च 
यद्यमात्मा' ( वृ० २।४।६ ), “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा? ( व० ३।७।२३ ) “नान्यद्तो ऽस्ति 
द्रष्ट' ( चु० ६।८।११ ) इत्येवंरूपाभ्यः थुतिभ्यः । स्मृतिभ्यश्च 'बाखुदेवः सवेमिति’ 
( गी० ७१९ ), क्षित्रज्ं चापि मां चिद्धि सर्वक्षेत्रेषु भारत’ ( गी० १३।२ ), 'समं सर्वेषु 
भूतेषु तिष्ठन्तं परमेश्वरम्‌? ( गो० १३।२८ ) इत्येवंरूपाभ्यः, भेद्दशनापचादाच्च 
'अन्यो ऽसावभ्योऽहमस्मोति न स वंद यथा पशु? ( व० १।४।१० ), “मृत्योः स त्युं 
माप्नोति य इह नानेच पश्यति’ ( वृ. ४४१९) इत्येचंजातीयकात्‌। 'स वा एष 
महानज आत्माऽजरोऽमरो ऽसतो ऽभयो ब्रह्म” ( बु० ४:४।२५ ) इति चात्मनि सर्वविक्रि- 
याप्रतिषेधात्‌ ' अन्यथा च सुमुक्षूणां निरपवाद्‌विज्ञानाचुपपत्तः, सुनिश्चिताथत्वानुपप- 
तेश्च । निरपवाद हि विज्ञान सर्चाकाङश्षानिवतंकमात्मविषयमिष्यते, वेदान्त चिज्ञान- 
छुनिश्चितार्थाः' ( मुण्ड० ३१२६) इति च श्ृतेः। तत्र को मोहः कः शोक पकत्वमलुः 
पश्यतः ( इंशा० ७) इति च। स्थितप्रज्ञळक्षणस्मृतेक्ष ( गी० २५४ )। स्थिते च 
मालका त र 
सुनिश्चितार्थाः?? इति । तदेतदाह & अन्यथा ममुद्ठणाम्‌ इति & । एकस्वमनुपक्यत इति शतिनं पुनरेकत्वा- 
नेकट्वे अनुपश्यत इति । ननु यदि क्षेत्नज्ञपरमात्मनोरभेदो भाविकः, कथं तहि व्यपदेशबुद्धिभेदों क्षेत्रज्ञः 
परमात्मेति १ कथञ्च नित्यशुडबुद्धमुक्तस्वभावस्य भगवतः संसारिता ? अविद्याकृतनामरूपोपाधिवज्ञादिति 
चेत्‌ , कस्येयमविद्या ? न तावज्जीवस्य, तस्य परमात्मनो व्यतिरेकाभावात्‌ । नापि परमात्मनस्तस्य 
विद्येकरसस्याविद्याभयस्वानुपपत्तेः । तदत्र संसारित्वासंसारित्वविद्याविद्यावत्त्वर्पविरुद्धधमंसंसर्गाद्‌ बुद्धि- 
ब्यपदेशभेदाच्चास्ति जीवेइवरयोभेंदीऽपि भाविक इत्यत आह & स्थिते च परमात्मक्षेत्रज्ञात्मेकत्वे 
इति @। न तावद्धेदाभेदावेकत्र भाविको भवितुमहुंत इति विप्रपञ्चितं प्रथमे पादे । द्वेतदशननिन्दया 
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भी यही कह रहे हुँ-“अन्यथा च मुमुक्षूणां निरपवादज्ञानं न स्यात्‌? । “एकत्वमनुपश्यतः” 
(ई० ७) इस श्रुति के द्वारा एकत्वानेकत्व-दर्शी (भेदाभेद-दर्शी) का भी निरास किया गया है। 

शङ्का यदि क्षेत्रज्ञ ( जीव ) ओर परमात्मा का अभेद है, तव उनके वाचक शब्द और 
उनके ज्ञानों का [ क्षेत्रज्ञः, परमात्मा- ऐसा ] भेद क्यों? नित्य, शुद्ध, बुद्ध और सुक्तस्वरूप 
परमात्मा जीव के रूप में संसारी क्योंकर बनेगा ? यदि कहा जाय कि अविद्या-जनित नाम-रूप 
उपाधि के द्वारा ब्रह्म में कतृत्वादि संसार आरोपित हो जाता है, तव जिज्ञासा होती है कि 
वह अविद्या क्रिस की है? जीव की नहीं हो सकती, क्योंकि वह ब्रह्म से भिन्न नहीं ओर वह 
अविद्या परमात्मा को भी नहीं हो सकती, क्योंकि विद्येकस्वरूप ब्रह्म अविद्या का आश्रय नहीं 
हो सकता [ आचार्थ भास्कर की यही आपत्ति ह=“कथं तस्य संसारित्वमिति चेत्‌, अविद्या- 
कृतनामरूपोधिवशादिति । तत्र ब्रूमः-कस्येयवविद्या ? न तावज्जीवस्य, वस्तुभूतस्य 
तस्यानभ्युपगमात्‌ । नापीशवरस्य, नित्य विज्ञानप्रकाशत्वादज्ञानं विरुध्यते” (ब्र. सु. 
भास्कर पु० ८२) ]। र 

समाधान -उक्त शङ्का का समाघान भाष्यकार ने किया है-- क्षेत्रज्ञपरमात्मेकत्वः 
विषये सम्यग्दशने क्षेत्रज्ञः परमात्मेति नाममात्रमेदात्‌” । भेद ओर अभेद दोनों एकत्र नहीं रह 
सकते-इस तथ्य का विस्तार से वर्णन प्रथम पाद में किया जा चुका है । तदशन की निष्दा 
और ऐकान्तिक बद्वेत के ह्षतिपादुन्‌ में ही सभी .ेदातःवावयों का तातं पूर्वापर की 


lection. 
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क्षेत्रपरमात्मेकत्वविषये सम्यग्दर्शने क्षेत्रज्ञः परमात्मेति नाममात्रभेदात्‌ , क्षेत्रज्ञो ऽय 
परमात्मनो भिन्नः परमात्मा यं क्षेत्रताद्धिन्न इत्येवंजातीयक आत्मभदविषयो निवेन्धो 
निरर्थकः । पको ह्ययमात्मा नाममात्रभदेन बहुधाभिधीयत इति। नहि 'सत्यं ज्ञान- 
EOE ` भामती 
चैकान्तिकाद्वतप्रतिपादनपराः पोर्वापर्यालोचनया सर्च वेदान्ताः प्रतोयन्ते । तत्र यथा निम्बादवदातात्ता- 
त्विक्रे प्रतिविम्बानामभेदेऽपि नीलमणिकृपाणका नाद्यप्रधान भेदात्‌ काल्पनिको जीवानां सेदो बुद्धिव्यपदेश- 
सेदो वर्तर्यात-इदं बिम्बमवदातमिसानि च प्रतिविम्वानि नीलोस्पलपलाशइ्यासलानि वृत्तदीर्षादिभेदभाज्ञि 
बहुनीति, एवं परमात्मनः शुद्धस्वभावाउज्ञीबानाभभेद ऐकान्ति फेऽप्यनिवंचनी दानाद्यविद्योपघान भेदात्‌ 
कारपनिको जीवानां भेदो बुद्धित्यपदेशभेदावयं च परमात्मा शुद्धविज्ञांतानन्दस्वभावः, इमे च जीवा 
अविद्याशोकदुःखादयुपद्रवभाज इति वर्तयति । अविद्योपधान च यद्यपि विद्यास्वभावे परमात्मनि न पाक्षा- 
दस्ति, तथापि ततप्रतिबिम्बकल्पजीवद्वारेण परस्मिन्नुच्यते । न चेवभन्योन्याशयो जीवविभागाश्रयाविद्या, 
अविद्याथपश्च जीवविभाग इति, बीजाङ्ककुरवदनादित्वात्‌ । अत एव कामुद्विश्येष ईइवरो सायामा रचयत्य- 
तथिकामुद्देश्यानां सर्गादौ जीवानामभावात्‌, कथं चात्मानं संसारिणं विविधवेदनाभाजं कुर्यादित्याद्यनुयोगो 
निरवकाशः : न खल्यादिमान्‌ संसारो नाप्यादिमावविद्याजीवविभागो येतानुयुज्पेतेति । अत्र च नाम- 
ग्रहणेनाविद्यामुपलक्षयति । स्यादेतत्‌ -यदि न जोवाद्‌ ब्रह्म भिद्यते हन्त जीवः स्फुट इति ब्रह्मापि तया 
स्यात्तया च निहितं गुहायामिति नोपपद्यत इत्यत आह & नहि सत्यम्‌ इति & । यथा हि विस्त्रस्य मणिः 
© _____भामती-व्याख्या 
आलोचना से पर्यवसित होता है। वहाँ जैसे शुभ्र बिम्ब से प्रतिबिम्ब का अभेद होने पर भी 
नीलमणि, कृपाण काचादि उपाधियों के भेद से बिम्ब और प्रतिबम्ब का काल्पनिक भेद 
जीवों की दृष्टि में ज्ञान और शब्द का भेद उत्पन्न कर देता है-'इदं “बिम्बमवदातम्‌', 
«मानि प्रतिम्बानि’ नीलोत्पलपलाशश्यामलानि वृत्तदीर्घादिभेदभाश्चि बहूनि’ । वैसे ही शुः 
स्वरूपवाले परमात्मा से जीवों का ऐकान्तिक अभेद होने पर भी अनिर्वचनीय अनादि अविद्या- 
रूप उपाधि के भेद से जीवों का काल्पनिक मेद ही उनके शब्दों ओर ज्ञानों का भेद उत्पन्न 
कर देता दै-'अयं परमात्मा विशुद्धविज्ञानानन्दस्वभावः', 'इमे जीवा अविद्याशोकदुःखादयुः 
पद्रवभाजः' । यद्यपि अविद्यारूप उपाधि विद्यात्मक ब्रह्म में साक्षात्‌ नहीं है, तथापि उस के 
प्रतिबिम्बभूत जीवों के माध्यम से ब्रह्म में उपचरित है । जीवों को अविद्या का आश्रय मानने 
पर 'जीवविभागाश्रयाऽविद्या, अविद्याश्रयश्च जीवविभागः'-इस प्रकार का अन्योऽभ्याश्रयत्व 
क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--'बीजाङूरवदनादित्वात्‌'। (१) सृष्टि के आरम्भ में जीवों 
की सत्ता न होने के कारण किसके उद्देश्य से ईश्वर माया की रचना करता है? एंवं ईश्वर 
अपने को संसारी और विविध वेदनाओं का आश्रय क्योंकर बनाता है? इत्यादि प्रश्‍न भी 
अत एव निराधार हो जाते हैं कि न तो यह संसार आदिमान्‌ ( सादि ) है; ओर न अविद्या 
एवं जीव का विभाग ही आदिमान्‌ है कि यह सादितामूलक आक्षेप हो जाता । "नाममात्र 
भेदात्‌”--इस भाष्य-वाक्य में “नाम” पद अविद्या का उपलक्षक है, अतः जीव ओर ब्रह्म में 
आविद्यक या अवस्तुभुत भेद का लाभ होता है । | 
यदि जीव ब्रह्म से भिन्न नहीं, तब जैसे जीव सभी व्यक्तियों को स्पष्ट अनुभब में आता 
है, बसे ही ब्रह्म स्फुट वयों नहीं ? यदि ब्रह्म भी स्पष्ट अनुभव-गम्य है, तब उसके लिएँ 
“निहित गुहायाम्‌ ` ( तै० उ० २१ ) ऐसा कहना उचित कैसे होगा इस प्रश्‍न का उत्तर हवै 
नहि सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रहम’ इत्यादि” । जेसे एक बिम्ब की मणि, कृपाणादि अनेक गुहाएं 
होती हैं, वेसे हो एक ब्रह्म की.जीवों,के अर म अनेक (्निह्यारूप गुहाएँ हैं। जैसे प्रतिबिम्ब 
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मनन्तं ब्रह्म । यो वेद्‌ निहितं गुद्दायाम्‌' ( ते० २६) इति काँचिदेचैकां गुहामधिहत्ये- 
तढुक्तम्‌। न च ब्रह्मणो ऽन्यो शुह्दायां निहितोऽस्ति, 'तत्खृष्टा तदेवानुप्राविशत्‌’ 
( तैं० २।६ ) इति खष्टुरेच प्रवेशश्रबणात्‌ । ये तु निर्षन्धं कुर्वन्ति ते वेदान्वा्थ चाधः 
मानाः श्रयोद्वारं सम्यग्दशनमेव बाधन्ते । छृतकमनित्यं च मोक्षं कल्पयन्ति । न्यायेन 
च न संगच्छन्त इति ॥ २२॥ १ 
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छुपाणादथो गुहा एवं ब्रह्मणोऽपि प्रतिजीव॑ भिन्ना अविद्या गुहा इति । यथा प्रतिविस्थेपु भासमानेषु विम्बं 
तदभिन्नमपि युह्यमेवं जीवेषु भासमानेषु तदभिस्तक्षपि ब्रह्म युह्यम्‌ । अस्तु तहि ब्रह्मणोऽन्यदू गृह्यमित्यत 
-आहृ & न च ब्रह्मणो$न्य: इति 8 । ये त्वाञ्मरब्यभ्रभृतयः & निवंन्धं कुवंरित ते वेदान्तार्थम्‌ इति § । 
ब्रह्मणः सर्वात्मना भागशो वा परिणामाभ्युपगमे तस्य कार्यत्वादनित्यत्वाच्च तदाथितो . मोक्षोऽपि तथा 
स्यात्‌ । यदि त्वेवमपि मोक्षं नित्यथकुतकं बथुस्तन्राह ७ न्यायेन इति 8। एवं ये ` नदी मुद्रनिदशंनेना- 
मुकतेभेंद मुक्तस्य चाभेद जीवस्यास्थिषत, तेषामपि ज्यावेनासङ्गतिः, न जातु घटः पटो भवति। ननूक्तं 
यथा नदी समुद्रो अवतीति । का पुननंद्यसि बताऽऽयुष्प्तः । कि पाथःपरमाणव उतेषां संस्यानभेद, आहो- 
स्वित्तदारम्धोऽवयवी ? तत्र संस्थानभेदस्य धाऽवयविनो दा समुद्रनिवेशे विनाशात्‌, कस्य समुद्रेणेकता ? 
नवीपाथःपरमाणूनान्तु समुद्रपाथःपरमाणुभ्यः पुर्वावस्थितेभ्यो भेद एव नाभेदः, एवं समुद्रादपि तेषां भेद एव। 


भामती -व्याख्या 
पदार्थो के स्फुटरूप में अवभासित होने पर विम्ववस्तु प्रतिबिम्ब से अभिन्त होकर भी गुह्य 
[ गुहा में अवस्थित अस्फुटरूप से प्रतीययान ] होती है, वैसे ही जीवों के स्फुटरूप में अनुभूत 
होने पर ब्रह्म जीवाभिन्न होकर भी गुह्य है। ब्रह्म से भिन्न अन्य किसी पदार्थ को गुह्य क्यों 
नहीं माना जाता ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“न च ब्रह्मणोऽन्यो गुहायां निहितोऽस्ति” । 

“ये तु”--यहाँ 'ये” पद से आश्मरथ्यादि भेदवादी आचार्यो का ग्रहण किया गया है । 
“निर्बन्धं कुर्वन्ति” का अर्थं है- आग्रह क्रुवेश्ति । अर्थात्‌ जो भेदवादी आचार्य समग्र या 
भांशिकरूप से जीव को ब्रह्म का परिणाम मानते हैं, उन्हें यह भी मानना पड़ेगा कि कार्ये 
(जन्य ) भौर अनित्यभुत जीव के आश्रित मोक्ष पदार्थ भी वैसा ( ब॑नित्य ) हो है। यदि 
भनित्यभूत जी ब के आश्रित मोक्ष तत्त्व को नित्य और अकुतक माना नाता है, तब “न्यायेन 
च च सङ्गच्छन्ते” । इसी प्रकार जो ओडुलोम्यादि आचायेगण नदी-समुद्र-हष्ठान्त के आधार 
पर मुक्ति से पुर्वं जीव और ब्रह्मा का भेद एवं मुक्तावस्था में अभेद मानते हैं, उनका मत भी 
त्याय-संगत नहीं, क्योंकि जो पदार्थ वस्तुतः भिन्त है, वह कभी अभिन्न नहीं हो सकता, जैसे 
अपटरूप घट कभी पटरूप नहीं होता आचार्यं ओडलोमि की ओर से जो कहा गया कि 
जैसे नदी भिन्न है और समुद्र भिन्न, फिर भी नदी समुद्ररूप हो जाती हे, वैसे ही जीव 
ब्रह्मरूप हो जाता है । वहाँ जिज्ञासा होती है कि 'नदी! पद से आप क्या समझते हैं? क्या 
(१) जल के परमाणु ? या जलीय परमाणुओं का विशेष संस्थान ( आकार ) ? अथवा जलीय 
परमाणुओं से आरब्ध ( जनित ) अवयवी द्रव्य ? इनमें संस्थान या अवयवी द्रव्य तो समुद्र 
में प्रवेश करने पर नष्ट ही हो जाते हैं, वे शेष ही नहीं रहते, समुद्र छै एकता किस की कही 
जाय ? नदी के जलीय परमाणु तो समुद्र के जलीय परमाणुओ से सदेव भिन्न ही रहते हैं, 
कभी अभिन्न नहीं होते । समुद्ररूप अवयवी से भी उनका भेद ही रहता है । 

.  कुछलोगों ( भास्कराचार्यादि ) नै काशकृत्स्तीय मत मान कर जीव को परमात्मा 
का अंश कहा है [ आचायं भाइ "कहने, दण दिगो जीव्वोःऱिंत । अंशशब्दः कारणवाची, 

६६ 
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Oe न 
भामती 


धे तु कादाकृत्स्तीयमेव मतमास्थाय जीवं परमात्मनोंऽशमाचस्युस्तेषां कयं 'निष्कलं निष्क्रिय 
शान्तम्‌? इति न थुतिविरोधः ? निष्कलमिति सावयवत्वं ध्यासेषति, न तु सांशत्वम्‌ । भशश्च जोबः परम]. 
त्मनो नभस इव कणंनेमिमण्डलावच्छिम्न नभः वाब्दश्रवणयोग्यं वायोरिव च शरी रावच्छित्तः पञ्चवृत्ति: 
प्राण इति चेत्‌, न तावञ्नभो नभसो ऽशस्तस्व तर्बात्‌ । कर्णनेमिमण्डलावच्छिन्नमंश इति चेत्‌ हन्त 
तह प्राप्ताप्राप्तविवेकेन कर्णैनेमिमण्डलं वा तत्संयोगो वेत्युक्तं भवति । न च कर्णनेमिमण्डलं तस्यांशस्तस्य 
ततो भेदात्‌ । तत्संयोगो नभोधमंत्वात्तस्यांश इति चेत्‌, न, अनुपपत्तेः । नभोघमंत्वे हि तदनवयवं 
सर्वत्रामिन्नमिति तत्संयोगः सवंत्र प्रथेत | नह्मस्ति सम्भवोऽनवयवमव्याष्य वत्तंत इति । तस्मात्तत्रास्ति 
े्ृथाप्येब, न चेद्वधाप्नोति तत्र नास्त्येव । च्याप्येवास्ति केवलं प्रतिसम्बन्ध्यघीननिरूपणतया न सर्वत्र 


निरूप्यत इति चेत्‌, न नाम निरूप्यताम्‌ । तत्संयुवतं तु नभः श्रवणयोग्यं मर्वत्रास्तीति सवंत्र श्रवण- 


भामती-व्याख्या 

यथा पटस्यांशो$वयवस्तन्तुरिति । अस्ति च द्रव्यविभागवचनो यथा परिषद्द्रब्ये अंशिनो 
वयमिहेति । तयोरिह ग्रहणं न भवति, किन्तुपाध्यवच्छिन्नस्यानन्यभ्रुतस्य वाचकोऽयं शब्दा 
प्रयुक्तो यथाग्नेविस्फुलिङ्गस्प । कथं पुननिरवयवस्थ परमात्मनोंऽशः सम्भवति? झागमात्‌ 
तावदवगम्पते--“यथाग्नेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्गाः”, यथा चाकाशस्य पा्थिवाधिष्ठानावच्छिन्नं 
कर्णेच्छिद्रं च, यथा च वायोः पश्चवृत्तिः प्राणः, यथा च मनसः कामादयो वृत्तयः। स च 
भिन्नाभिन्तस्वरूपः, अभिन्नरूपं स्वाभाविकम्‌, औपाधिक तु भिन्चरूपम्‌, उपाधीनां च बल- 
वत्त्वात्‌” ( ब्र० सू० भास्कर० पृ० १४१ ) ] । 


ऐसे छोगों से पूछा जा सकता है कि “निष्कलं निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌" ` 


( शवेता० ६१९ ) इस श्रुति से उनका मत विरुद्ध क्यों नहीं ? 

शङ्का -श्रुतिगत “निष्कलम्‌' पद सावयवत्व का निषेध करता है, सांश का नहीं। 
जीव परमात्मा का वैसे ही अंश है, जैसे महाकाश का कणं-नेमिमण्डल से अवच्छिस्त श्रोत्ररूप 
आकाश अथवा जैसे महावायु का शरीरावच्छिन्न प्राणनादि पश्चविध व्यापार से युक्त प्राण | 

समाधान--दृष्ठान्त और दार्टान्त का वेषम्य है, क्योंकि श्रोत्ररूप आकाश महाकाश 
का श्रंश नहीं । प्राप्ताप्राप्त-न्याय के आधार पर आकाश की ग्रंशता किसमें पर्यवसित होती 
है? इस प्रश्न का यदि उत्तर खोजा जाय, तब वहाँ या सर्वत्र अवच्छेंदकावच्छिन्त-स्थल पर 
तीन पदार्थं प्रतीत होते हैं-(१) अवच्छेद्य, (२) अवच्छेदक और (३) अवच्छेदक का अवच्छेद 
के साथ सम्बन्ध । प्रकृत में आकाश ही अवच्छेद्य है, वह तो स्वयं अपना अंश हो नहीं 
सकता, क्योंकि वही अंशी है । कर्ण-नेमि-मण्डलरूप अवच्छेरक भी आकाश का अंश नही, 
क्योंकि वह पार्थिव होने के कारणआकाश से भिन्न ओर विजातीय है । आकाश के साथ जो कणः 
नेमि-मण्डल का संयोग है, वह आकाश के समान ही व्यापक ही मानना होगा, क्योंकि आकाश 
निरवयव है, अतः उसका संयोग किच्चिदवयवावच्छेंदेन या अव्याप्यवृत्ति नहीं हो सकता । 
फलतः सर्वत्र शब्दोपलब्धि होनी चाहिए: निरवथव-संयोग कभी अव्याप्यवृत्ति नहीं 
सकता,१अतः आकाश के साथ यदि कणं-नेमि-मण्डल का संयोग है, तब वह व्याप्यवृत्ति 
रहेगा । यदि वह सभी देश को व्याप्त नहीं कर सकता, तब वह है ही नहीं । यदि कहा जाय 
कि यद्यपि यह सवंत्र है किन्तु संयोग सदैव अपने प्रतियोगी से निरूपणीय है, प्रतियोगी कै 
सवंत्र र होने के कारण सवंत्र निरूपित नहीं हो सकता । तो वैसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
उस संयोग का निरूपण भले ही न हो, स्वरूपतः तो सवंत्र विद्यमान है, अत! श्रवण-योग्यता 
के सत्र होने से सवंत्र शाडदनक्रानण सेतर वाहिक। Collection. क" 
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भामती 
प्रसङ्ग: । न च भेदाभेदयोरन्यतरेणांशः शक्यो निर्वक्तुम्‌। न चोभाभ्यां, विरद्धयोरेकत्रासमवायादित्यु- 
क्तम्‌ । तस्मादनिवं चनीयानाद्यविद्यापरिकहिपत एवांशो नभसो न भाविक इति युक्तम्‌ । न च काहपनिको 
ज्ञानमान्रायत्तजीवितः कथमविज्ञायमानोऽस्ति, असंश्चांशः कथं शब्दभवणलक्षणाय कार्याय कह्पते ? न जातु 
रज्ज्वामज्ञायमान उरगो भयक्रम्पादिकार्यर्याय पर्याप्त इति वाच्यम्‌, बज्ञातत्वासिद्धे!। का्यंव्यङ्गधत्वा- 
दस्य । कार्योत्पादात्‌ पूर्वमञ्ञातं कथं कार्योस्पादाङ्गमिति चेत्‌ , न, पुं पुवं कार्योत्पादव्य ङ्गघस्वादसस्पपि 
ज्ञाने तत्संस्कारानुवृत्तेरनादित्वाच्च कल्पनातत्संस्कारभ्रवाहस्य । अस्तु वानुपपत्तिरेव कार्यकारणयोर्मा- 
यात्मकत्बात्‌ । अनुपपत्तिहि मायामुपोद्ठलयति । अनुपपद्यमानार्थंत्वास्मायायाः । अपि च भाविकाँदवादिनां 
सते भाविकांशस्य ज्ञानेनोच्छेत्तमशक्यत्वान्न ज्ञानव्यानसाघनो मोक्षः स्यात्‌ -तदेवमाकाशांश इव श्रोत्रम- 
निर्वचनौयम्‌ । एवं जीवो ब्रह्मणो ऽश इति काशङक्कत्स्तीवं मतमिति सिद्धम्‌ ॥ २२॥ 
=o 


स्यादेतद्‌ - वेदान्तानां ब्रह्मणि समर्ये दशिते समाप्तं समन्वयलक्षणमिति किमपरमवशिष्यते 


भामती-व्यार्या 

अंश अपने अंशी से भिन्न हे? या भभिन्त? अथवा भिन्ताभिस्त ? इनमें से किसी 
प्रश्‍न का भी समुचित उत्तर नहीं बनता-यह विगत १० १३६ पर भी विस्तारपूर्वक कहा 
जा चुका है, फलतः अतिर्वंचनीय अनादि अविद्या के द्वारा आकाशादि निरंश पदार्थो के अंश 
परिकल्पित मात्र होते हैं, वास्तविक नहीं--एसा मानना ही युक्तियुक्त है । काल्पनिक पदार्थ 
ज्ञानैकस्वरूप होते हैं, कभी अज्ञायमान स्वरूप सत्‌ नहीं होते । असद्भूत अंश व्यावहारिक 
शब्दादि-श्रवण के योग्य क्योंकर होगा ? रज्जु में कल्पित अज्ञायमान सपं व्यावहारिक भय 
एवं कम्पादि का जनक वयोंकर होता है? इस प्रश्‍न का उत्तर यह हे कि वह अज्ञायमान नहीं, 
अपि नु ज्ञायमान ही होता है, क्योंकि भय-कम्पादि कार्य ही उसकी ज्ञायमानता के व्यञ्जक 
होते हैं। यद्यपि वतमान कार्य की उत्पत्ति पूर्वतन सर्पादि की ज्ञातता का कल्पक नहीं, तथापि 
पूर्व-प्॒वे कार्यों की उत्पत्ति के द्वारा उसमें ज्ञात्व की अभिव्यक्ति हो जाती है। यद्यपि 
वृत्त्यात्मक ज्ञान विनश्वर है, तथापि उसके संस्कार अनुवृत्त रहते हैं, अतः ज्ञान अपने 
संस्कारों के माध्यम से अनुवृत्त रह कर अपने कल्पित पदार्थं में ज्ञातत्व घ्वनित 
कर देता है । संस्कारों को सत्ता पूर्व.पुवं अनुमिति के आधार पर होती है, कल्पना 
भौर संस्कारों का साध्य-साधनभाव बीज-वृक्ष के समान अनादि माना जाता है, 
अतः अनवस्थादि दोष प्रसक्त नहीं होते । काल्पनिक कारण से काये की उपपत्ति यदि नहीं 
हो सकती, तब अनुपपत्ति ही सही । मायिक वस्तु के लिए अनुपपत्ति कोई दोष नहीं, क्योंकि 
आचार्य मण्डन मिश्र कहते हैं--'न हि मायायां काचिदनुपपत्तिः, अनुपपद्यमानार्थेव हि माया” 
(नर सि० पृ० १० ) । दूसरी बात यह भी है कि जो लोग अंश को भाविक ( वास्तविक ) 
मानते हैं, वास्तविक पदार्थं का ज्ञान से उच्छेद हो नहीं सकता, अतः ज्ञान-ध्यानादि से बन्धन 
की निवृत्ति और मोक्ष की प्राप्ति क्योंकर होगी? अतः जैसे श्रोत्रढप आकाश का अश 
अनिवंचनीय है, वैसे ही जीव भी ब्रह्म का अंश है--ऐसा आचार्यं काशकृत्स्न का मत स्थिर 
होता है ॥ २२॥ ७ 

सङ्गति - ब्रह्म में विविध वेदान्त-वाक्यो का समन्वय दिलाया गया । इतने मात्र से 
इस समत्वयाध्याय का उद्देश्य पुरा हो जाता है, अब और कया शेष रह गया कि जिसके 
` लिए इस अधिकरण की रचहा क्ी.ग्र १ इस आङ्का का. ,तिर[करण करने के लिए भाष्यकार 
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( ७ प्रकृत्यधिकरणस्‌ । छू० २३-२७ ) 
प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादशन्ताबुपरोधात्‌ ॥ २३ ॥ 
यथाआ्युदयहेतुस्वाद्धमो जिज्ञास्य, एवं निःशयसहेतुत्वाद्‌ त्रम जिज्ञा- 

स्यमित्युक्तम्‌। ब्रह्म च जन्माद्यस्य यतः (त्रः १।१।२ ) इत लाक्चतम्‌। तञ्च 
लक्षणं घटरुचकादीनां ख.खुवर्णादिवत्मकृतित्वे कुलालखुबर्णकारादिवज्निमित्तत्वे च 
समानमित्यतो भवति विमश्यः -किमात्मकं पुनत्रहाणः कारणस्घं स्यादिति? तत्र 
निमित्तकारणमेव तावत्केवळं स्यादिति प्रतिभाति । कस्मात्‌ ? ईक्षापूवेकक- 
तृत्वश्रवणात्‌। ईक्षापूर्वकं हि. ब्रह्मणः कतृत्वमवगम्यते - स ईश्षांचक्रे! ( प्र० ६३) 
MR, ७... . ........ मामती 
यदर्थमिदमारभ्यत इति शङ्कां निराकत्तू सङ्गति दर्शयन्‌ अवक्षेषमाह & ययाञ्युदय इति &। अन्न च 
लक्षणस्य सङ्गतिमुकस्वा लक्षणेनास्थाधिकरणस्थ सज्भतिरक्ता । एतदुवतं भवति--सत्यं जगत्कारणे 
ब्रह्मणि वेदान्तानामुक्तः समन्दयस्तत्र कारणभावस्योभपथा दर्शनाज्जमत्कारणत्व॑ ब्रह्मणः कि निमित्तरे- 
नेव, उतोपादानत्वेन[पि ? तत्र बदि प्रथमः पक्षस्तत उपादानकारणानुसरणे सांस्यस्स्ुतिसिद्धं प्रधानमप्पु- 
पेयम्‌ । तथा च जन्माद्यस्य यत इति ब्रह्मलक्षणमसाधु, अतिब्याप्तेः, प्रधानेऽपि गतत्वात्‌ । असम्भवाद्ठा । 
यदि तृत्तरः पक्षस्ततो नातिम्याधिर्ताप्यव्याखिरिति साधु छक्षणम्‌। सोऽय्रयवरेषः । तत्र-- 

ईक्षापुवंकरकतृंत्च प्रभुत्वमतरूपता । 

निमित्तक्वारणेष्वेच नोपादानेषु कहिंचितु ॥ 

तदिदमाह & तत्र निमित्तकारणमेव तावद्‌ इति & । आगमस्य कारणमात्ने पर्यवसानावनुमानस्य 
भामती-ब्याख्या 

सङ्गति दिखाते हुए शेष विचारणीय प्रस्तुत करते हैं--“यथाभ्युदथहतुत्वाद्‌ धमों जिज्ञास्य 
इत्यादि” । यहाँ ब्रह्म-लक्षण की संगति दिखाकर भाष्यकार ने लक्षण-सुत्र के साथ इस 
अधिकरण की संगति प्रदशित की है । आशथ यह है कि जगत्‌ के कारणीभुत ब्रह्म में वेदात्त- 
वाक्यों का समन्वय प्रदर्शित किया गया । कारणता दो प्रकार की देखी जाती हवै- 
(१) निमित्तकारणता और उपादानकारणता ! ब्रह्म भें जगत्‌ की कौन-सी कारणता 
विवक्षित है ? यदि निमित्तकारणता-पक्ष का ग्रहण किया जाता है, तब उपादान कारण 
किसी और पदार्थ को मानना होगा, फलतः सांख्य-दर्शन-सिद्ध प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व को 
स्वीकार करना होगा, तव “जन्माद्यत्य यत:”--यह ब्रह्म का लक्षण सदोष हो जाता हैं, 
क्योंकि सांख्य-सम्मत प्रकृति में उक्त लक्षण की अतिव्याप्ति हो जाती है अथवा उपादानत्वरूप 
2 ब्रह्म में न घटने से असम्भव दोष है । यदि द्वितीय पक्ष [ उपादानकारणता भी अर्थात्‌ 
ब्रह्म में उभयविध कारणत्व ) माना जाता है, तब तो न अतिव्याप्ति होती है और न 


अव्याप्ति, अता उक्त लक्षण निर्दोष है । यही शेष विचारणीय है, जिसके लिए इस अधिकरण 
की आवश्यकता है । 


पूचपक्ष- ईक्षापूर्वकक्तृंतत॑. प्रभुत्वमसरूपता । 
निमित्तकारणेष्वेव नोपादानेषु कहिचित्‌ ॥ 

ह यही भाष्यकार ने कहा है--“तत्र निमित्तकारणमेव तावत्‌ केवलं स्यात्‌” । भौपचिषद 
वाक्ष्यों का तो सामान्य कारणता में वर्यवसान होता है । अनुमान प्रमाण जो “ईश्वरो जगतो 
निमित्तकारणम्‌, ईक्षणपुर्वेककतृत्वात्‌ कुलालवत्‌ । प्रभुत्वाद्‌ राजवत्‌' । ईश्वरो न जगत 
उपादानम्‌, कायंविरूपत्वातु, कुलालादिवत्‌'-इस प्रकार निमित्तकारणता का नियमन कं 
है, उनका उक्त ओपनिषद' वाम. कितदेप्रकार क्र "विशेधव्मही करते, प्रत्युत समर्थन करते 


अभिन्ननिमित्तोपादानं ब्रह] ३ उहित्रीद्वितममतीकछंगसितम्‌ ५२५ 


'स भाणमसुजत? ( प्र० ६४४) इत्यादिशुतिभ्य: । ईक्षापूर्वकं च कुत्वं निमित्त- 
कारणेष्वेच ङुलालादिछु दृष्टम्‌ । अनेककारकपूर्विका च कियाफलसिडिलोके दृष्टा । 
सत्र न्याय आदिकतेर्यपि युक्तः संक्रमयितुम्‌ , ईश्वरत्वप्रसिद्धेश्व । ईश्वराणां 
हि राजबंवस्वतादोर्ना निमित्तकारणत्वमेब केवलं प्रतीयते, तद्वत्परमेश्वरस्यापि 
निमित्तकारणत्वमेच युक्त प्रतिपत्तम्‌ । कार्य चेदं जगत्सावयचमचेतनमशुद्धं च 
हश्यते, कारणेनापि तस्य ताडशेनेब भवितव्यम्‌ , कार्यकारणयोः सारूप्यद्शनात। 
ब्रह्म च नयंलक्षणमवगम्यते 'निष्कळं निष्क्रियं शान्तं निरवद्य निरञ्जनम्‌' ( श्वे० ६।१९ ) 
इत्यादिश्रृतिभ्यः । पारिशेष्याद्‌ त्रह्मणो ऽन्यडुपादानकारणमशुद्धयाद्युणकं स्छतिप्र- 
सिद्धमभ्युपगन्तव्यम्‌ । ्रह्कारणत्वश्चतेर्निमिततस्वमात्रे पर्यचसानादिति । 
एवं घाप्ते ब्रमः, -भरकृतिश्चोपादानकारणं च ब्रह्माश्युपगन्तष्यं निमित्तः 
TT छल तती 
तद्विशेषतियममागमो न प्रतिक्षिपत्यपि त्वनुमन्यत एवेत्याह & पारिशेध्याद्‌ ब्रह्मणोऽन्यद्‌ इति & । 
ब्रह्मोपादानत्वस्थ प्रसक्तस्य प्रतिपेधेऽन्यत्राप्रसङ्गास्सांख्यस्मुतिप्रसिद्धमानुभानिकं प्रधान शिष्यत इति । | 
एकविशानेन च सर्वविज्ञानप्रतिज्ञानम्‌ 'उत तमादेशम्‌' इत्यादिना यथा सोम्येकेन मुस्पिण्डेनेति च 
दृ्ान्तः, परमात्मनः भ्रावान्यं सूचयतः । यथा सोमशमंणेङेन ज्ञातेन सर्वे कठा ज्ञाता भवस्ति । 
एव प्राप्त उच्यते--प्रक्कतिश्च । न केवलं ब्रह्म निमित्तकारणं, कुतः? प्रतिज्ञदुष्टान्तयो रनुपरोधात्‌ । 
निमित्तकारणत्वमात्रे तु तावुपरध्येयाताम्‌ तथाहि -- 
न मुख्ये सम्भवत्यर्थ जघन्या वृत्तिरिष्यते । 
स चानुमातिक युक्तमागमेनापबाधितम्‌ ॥ 
सर्वे हि ताबद्वेदान्ताः पोर्वापय्यंण वीक्षिताः । 
ऐकास्तिकाद्वेतपरा इ्रेतमात्रनिषेषतः ॥ 
भासती-व्यार्या 
हैं--'स ईक्षांचक्रे” ( प्र. ६३ ) इत्यादि। इस प्रकार यह आवश्यक हो जाता है कि 
उपादानकारण कोई और माना जाय-“पारिशेष्याद्‌ ब्रह्मणोऽन्यदुपादानकारणमभ्युप- 
गन्तव्यम्‌” । पारिशेष्य का स्वरूप बताते हुए व्यायभाष्यकार ने कहा दै-“प्रसक्तप्रतिषेधाद्‌ 
्यत्राप्रसङ्गः परिशेषः” ( स्या० भा० ११५ ) । उसके अनुसार प्रसक्त ( प्राप्त ) ब्रह्मगत 
उपादानकारणता का प्रतिषेध हो जाने पर अन्य किसी वस्तु में उपादान-कारणता प्रसक्त 
नहीं, परिशेषतः सांख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) में उपादानता पर्यवसित होती है। “उत 
तमादेशमप्राक्ष्यो येनाश्रुतं श्रुतं भवति’? ( छां० ६।१।२ ) इत्यादि वाक्यों के द्वारा जो एक के 
विज्ञान से सर्व-विज्ञान की प्रतिज्ञा की हे और “यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन” ( छां ६१४ ) 
इत्यादि जो दृष्टान्त दिखाए हैं, वे सभी ब्रह्म की प्रधानता ( प्रमुखता ) के वैसे ही सूचक 
हैं, जैसे सोमशर्मा की प्रशंसा में कहा जाय--'सोमशमंणेकेत ज्ञातेन सर्वे कठा ज्ञाता भवन्ति' । 
सिद्धान्त--उक्त पूर्वपक्ष का निराकरण-सूत्र है-'भ्रक्ृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तातुप- 
रोधात्‌” । अर्थात्‌ ब्रह्म केवल निमित्तकारण ही नहीं, क्योंकि कथित प्रतिज्ञा और दृष्टान्त 


का सामञनस्य उभयविध कारणता में ही होता है, केवल निमित्तकारणता मानने पर प्रतिज्ञा 
भोर दृष्टान्त उपरुद्ध ( विरुद्ध या बाधित ) हो जाते है-- 


न मुख्ये सम्भवत्यर्थे जघत्या वृत्तिरिष्यते । 

, न चानुभानिकं युक्तमागमेनापवाधितम्‌॥ 
सर्वे हि तावद्‌ वेदान्ता पौर्वापर्येण वीक्षिताः . 
ऐका€्तिक्राहेत सता ०६ ऊ्ेतमानरहिषेन्नतः॥। 


५५६ Digitized खेहएवता ङ Kosha [ झर १ पा.४ सू २३ 


कारणं च, न केवलं निमित्तकारणमेच । कस्मात्‌ / ्रतिश्षादष्टान्तानुपरोधात्‌ । 
एवं प्रतिशादृष्टान्ती ओतौ नोपरुध्येते । प्रतिज्ञा तावत्‌- उत तमादेशमप्राष्ट्यो 
ग्रेनाअतं अतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌} ( छा० ११२ ) इति । तत्र 
चेकेन विज्ञातेन सर्वमन्यदविज्ञातमपि विज्ञातं भवतीति प्रतीयते । तच्चोपादान- 
कारणबिज्ञाने सवंत्रिज्षानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्कायस्य । निमित्तकार- 
णाव्यतिरेकस्तु कार्यस्य नास्ति, लोके तद्ष्णः प्रासादव्यतिरेकद्शनात्‌। इष्टान्तोऽ- 
[प--'यथा सोम्यैकेन स॒त्पिण्डेन सर्व खुन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयं सृत्तिकेत्येव सत्यम्‌? इत्युपादानकारणगोचर पवाञ्चायते। तथा 'पकेन 
लोहमणिना सर्व लोहमयं विश्चातं स्यात्‌? "पेन नखनिङ्न्तनेन सर्वे काएर्णायसं 
चिज्ञातं स्यात! (छाश ६।१।४,५,६) इति च । तथान्यत्रापि कस्मिन्नु भगचो 
विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति’ ( सुण्ड० ११२) इति प्रतिज्ञा । यथा पृथि- 
व्यामोषधयः संभवन्ति’ ( सुण्ड० ११७ ) इति दष्टान्तः। तथा ‘आत्मनि खढवरे दृष्ट 
आते मते विज्ञात इदं सर्व॑ विदितम्‌? इति प्रतिज्ञा | स यथा दुन्दुभेहेन्यमानस्य 
न बाह्याञ्शब्दाऽशक्नुयाद्‌ ग्रहणाय दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य चा शब्दो 
गृहीत? ( बु» ४॥५।६,८) इति दष्टान्तः। एवं यथासंभवं प्रतिवेदान्तं प्रतिश्चा- 
इष्टान्तौ प्रकृतित्वसाधनो प्रत्येतव्यो । यत इतीयं पञ्चमी-यतो वा इमानि 


भामती 
तदिहापि प्रतिश्ञादष्टाम्तो मुख्यार्थावेव युक्तो न तु यजमानः प्रस्तर इतिवद्‌ गुणकरपनया नेतव्यो 
तस्यार्थवादस्यातत्परस्वात्‌ । प्रतित्ञादृष्टान्तवाक्ययोस्त्वद्वेतपरध्वादुपादानकारणात्मकर्वाच्चोपादेयस्य कायं- 
जातस्योपादानज्ञानेन तउज्ञानोपपत्तेः । निमित्तकारणं तु कार्यादत्यस्तभिन्नमिति न तज्ज्ञाने कायंज्ञानं 
भवति । अतो ब्रह्मोपादानकारणं जगतः । न च ब्रह्मणोइन्यक्षिमित्तकारणं जगत इत्यपि युक्तम्‌ । प्रतिज्ञा- 
दृष्टान्तोपरोघादेव । नहि तदानीं ब्रह्मणि ज्ञाते सवं विज्ञातं भवति । जगश्चिमित्तक्रारणस्य त्रह्माणोऽन्यस्य 
सबंमध्यपातिनस्तऽज्ञानेनाविज्ञानात्‌ । यत इति च पञ्चमी न कारणमान्ने स्मयते, अपि तु प्रकृती जनितुः 
भामती-व्याख्या 

कथित प्रतिज्ञा और दृष्टान्त के आधार पर जो ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता प्रतिपादित 
है, वह मुख्य ( अभिधा ) वृत्ति को लेकर वास्तविक उपादानकारणता ही माननी होगी, 
यजमानगत गोण प्रस्तररूपता ( यज्ञोपकारिता) के समान प्रधानता, ( प्रशस्तता या 
प्रमुखता ) रूप गौण उपादानता नहीं, क्योंकि “यजमानः प्रस्तरः” ( तै० सं० ३।८।६ ) यरे 
अर्थवाद प्रस्तरूप मुख्यार्थपरक नहीं, वैसा प्रकृत में नहीं। प्रतिज्ञा ओर दृ्टान्त- 
वाक्य अद्वंतपरक ही हैं, अतः समस्त उपादेयभूत जगत्‌ के ज्ञान का उसके उपादान-कारणभूत 
ब्रह्म के ज्ञान से हो होना न्याय-सिद्ध है। निमित्तकारण तो अपने कार्य-प्रपञ्च से अत्यन्तं 
भिन्न होता है, अतः उसके ज्ञान से समस्त कार्य का ज्ञान नहीं हो सकता । अतः ब्रह्म जगत्‌ 
का उपादानकारण सिद्ध होता है । “ब्रह्म पै भिन्न और कोई पदार्थ जगत्‌ का निमित्तकारण 
दै--यह कहना भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि उक्त प्रतिज्ञा और दृष्टान्त के अनुरोध पर वेसा 
मानना सम्भव नहीं । सांख्य-सम्मत प्रधानादि तत्तव तो कार्थ-वगं में ही आ जाते हैं, अत! 
उनके ज्ञान से समस्त काये का ज्ञान ष्योंकर होगा ? यह जो कहा गया कि वेदात्त-वाश्य 
सामान्य कारणता के प्रतिपादक हैं, वह भी उचित नहीं, क्योंकि “यतो वा इमानि भूताति 
जायन्ते” ( तै. उ. ३१ ) यहाँ 'यतः' पद में जो पञ्चमी विभक्ति हैं, “जनिकर्तुः प्रकृति! 
(पा. सू. १।४।३० ) इस सुत्रप्के अनुसार »ननि {'उस्लि)'के कर्ता ( जायमान वस्तुमात्र) 


अभिन्‍ननिमित्तोपादान ब्रह्म ] By ३०० हिवीसहितआमती सूबरज्ितम्‌ ५२७ 


भूतानि जायन्ते’ इत्यत्र 'जनिकतुः प्रकृति/ ( पा० खू० १॥४।३० ) इति विशेष 
स्मरणात्प्रकृतिलक्षण पवापादाने द्रष्टव्या । निमित्तत्व॑ त्वचिष्ठात्रन्तरामाचाद्‌- 
घगिन्तव्यम्‌ । यथा हि लोके सत्सुवणोदिकमुपादानकारणं कुलालसुवर्णकारादी- 
नघिष्ठातनपेक्ष्य प्रवतते, नेवं त्रण उपादानकारणस्य सतोऽन्योऽचिष्ठातापे- 
क््योऽस्ति, प्रागुत्पत्तरेकमेवाद्वितीयमित्यचधारणात्‌। अघिष्ठात्रन्तरामावोऽपि 
प्रतिश्चादष्टान्ताचुपरोधादेचोदितो वेदितव्यः । अधिष्ठातरि ह्ापादानादन्यस्मिन्नभ्युपः 
गम्यमाने पुनरप्येकचिज्ञानेन सवे विज्ञानस्यासंभवात्‌ ्रतिश्ञादष्टान्तोपरोध पच स्यात्‌ । 
तस्मादधिष्ठात्रन्तराभावादात्मनः कतुत्वसुपादानान्तराभावाश्च प्रकृतित्वम्‌ २३ ॥ 

कुतश्चात्मनः कतृत्वप्रकृतित्वे ?-- 

अभिष्योपदेश्षाच्च ॥ २४ ॥ 

अभिध्योपदेश आत्मनः कृत्वप्रकृतित्चे गमयति 'सोऽकामयत बहु स्यां 
प्रजायेयेति, 'तदेक्षत बहु स्यां प्रजायेय’ इति च । तत्राभिध्यानपूर्विकायाः 
स्चातन्ञ्यप्रवृत्तेः कतंति गस्यते । बहु स्यामिति प्रत्यगात्मचिषयत्वाद्‌ बहुभवनासिष्या 
नस्य प्र्तिरित्यपि गम्यते ॥ २४॥ 

साक्षाच्चोमयाम्नानात्‌ ॥ २५॥ 

प्रकृतित्बस्यायमभ्युच्चयः । इतश्च प्रकृतित्रेहद, यत्कारणं साक्षाद्‌ ब्रह्मे 
कारणसुपादायोभौ प्रमंवप्रलयावास्नायेते-'सर्वाणि ह चा इपानि भूतान्याकाशादेव 
समुत्पद्यन्ते, आकाश प्रत्यस्तं यन्तिः (छा० १।९।१) इति। यद्धि यस्मात्प्रभवति 
यस्मिश्च प्रलीयते, तत्तस्योपादानं प्रसिद्वम्‌ । यथा त्रीहिएवादीनां एथिवो । “साक्षात्‌ 
इति चोपादानान्तराचुपादानं दशंयत्याकाशादेवेति। प्रत्यस्तमयश्च नोपादानादन्यत्र 


भामती 
प्रकृतिरिति । ततोऽपि प्रकृतित्वमवगच्छामः । दुन्दुभिग्रहणं दुन्दुभ्याघातग्रहणं च तदृगतशन्दत्वसामान्यो- 
पलक्षणाथंम्‌ ॥ २३॥ 
अनागतेच्छासङ्कुल्पोऽभिष्या । एतया खलु स्वातन्त्रयछत्षणेन कतुंत्वेन निमित्तत्वं दशितम्‌ । बहु 
स्यामिति च स्वविषयतयोपादानस्वमुक्तस्‌॥ २४॥ 


भाकाशादेव ्रहाण एवेत्यथंः । साक्षादिति चेति सुत्रावयवमनूद्य तस्याथ व्याचष्टे & आकाश्ञा- 


भामती-व्याख्या 

के उपादानकारण ( प्रकृति) की अपादानसंज्ञा की गई ओर “अपादातें पञ्चमी” (पा. सु. 
२।३।२८) इस सूत्र से उस पश्चमी का विधान हुआ, अतः प्रकृति के अर्थं में यत्‌’ पद 
पर्यवसित होता है, कारणमात्र में नहीं। अतः व्याकरण के अनुसार भी ब्रह्म जगत्‌ को प्रकृति 
( उपादानकारण ) ही अधिगत होता है। भाष्यकार ने जो दुन्दुभि-श्रुति का उपन्यास किया 
है, वहाँ दुन्दुभि या दुन्दुभि के आघात का ग्रहण होने से सभी शब्दों का ग्रहण बताया गया 
हे, किन्तु शब्द का उपादानकरण न तो दुन्दुभि है और न दुन्दुभि का आघात, अतः दुन्दुभि’ 
मोर 'दुनदुभ्याघात' पद शब्द-सामास्य का उपलक्षक माना जाता है ॥ २३॥ 

“अभिध्योपदेशाच्च”--इस सूत्र में अभिध्या' शब्द का अर्थ है-भावी वस्तु की 
इच्छा । इस इच्छा के द्वारा निमित्तकारणता प्रदर्शित की गई है और 'बहु स्याम्‌' - यहाँ 
ब्रह्म में स्वोपादनक वहुकाय॑-सर्जोन के द्वारा उपादानकारणता सूचित की गई है॥ २४॥ 

“सर्वाणि ह वा इमानि भूताध्याकाशादेव” ( छां. १॥९१ ) इस श्रुति में आकाशादेव 
का अर्थ “ब्रह्मण एव' है । “साक्षाऱचोभयाम्नाना "इस सूत्र के अवयवभूत 'साक्षातु' पद 


rat नातु tri Collection. 
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यस्य इष्टः ।। २५ ॥ 
ह. आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥ २६ ॥ 
इतश्च प्रकृतिब्रेह्य, यत्कारणं ब्रह्मप्रक्रियायास्‌ 'तदात्मानं स्वयमकुरुत! 
( तै० २७ ) इत्यात्मनः कर्मत्वं च दर्शयति । आत्मानमिति कमत्वं, स्वयमकुरुतेति 
कत्वम्‌ । कथं पुनः पूर्वसिद्धस्य खतः कतृत्वेन व्यर्वास्थतस्य क्रियसाणत्वं शक्यं 
सम्पादयितुम्‌ ? परिणामादिति ब्रमः । पूर्वंसिद्धोऽपि हि सन्नात्मा विशेषेण विकारा- 
. त्मना परिणमयामासात्मानमिति । विकारात्मना च परिणामों खुदाय्याछु प्रकृतिषूप- 
लब्धः | स्वयमिति च विशेषणान्निमित्तान्तरानपेक्षत्वमपि प्रतीयते । परिणामादिति 
चा प॒थक्सूत्रम्‌ । तस्येषो४थेः- इतश्च प्रकृतित्रेह्य, यत्कारणं त्रण एवं चिकारात्मना 
ER | ` आमेती 
देव & इति श्रुतिब्रंह्मणो जगदुपादानत्वमवधारयन्ती उपादानान्तराभाचं साछादेव दर्शयतीति साक्षादिति 
सुत्रावयवेन दर्शितमिति योजना ।। २५ ॥ 
प्रकृतिग्रहणमुपलक्षणं निमित्तमित्यपि द्र्टबषं, कर्मत्वेनोपादानत्वात्कतुंत्वेन च तत्प्रति निभित्त- 
त्वात्‌ । & कथं पुनः इति ® । सिद्धसाष्ययोरेकत्रासमवाथो विरोधादिति । & परिणासादिति ब्रूमः 
इति & । पूर्वसिद्धस्याप्यनिवंदनीदविकारात्मना परिणामोऽनिवंचनोयव्वाःद्रेदेनाभिर्न इवेति सिद्धस्यापि 
साध्यत्वमित्यर्थः । एकवाक्यत्वेन व्याख्याय परिणामारित्यवच्छि्च ब्याचप्ठे &परिणासादिति वा इति& । 


भामठी-व्याख्या 

का अनुवाद कर उसका अर्थ किया जाता हूै--'आकाशादेव”। आकाशादेव समुत्पद्यन्ते 

यह श्रुति ब्रह्म में जगतु की उपादानकारणता का अवधारण करती हुई अन्ययोग-व्यवच्छेदक 

'एवकार के द्वारा आकाश (ब्रह्म ) से भिन्न पदार्थ की उपादानता का जो निषेध करती है, 
वही निषेध सूत्रकार ने “साक्षात्‌? पद से सुचित किया है। 'श्रृतिगतेवकारसूचितमुपादानान्त- 

राभावं साक्षादिति सूत्रावयवेन सूचयति सूत्रकार!'--ऐसी योजना कर लेनी चाहिए॥ २५॥ 

भाष्यकार ने जो कहा है--“इतश्च प्रकृतिब्रह्म” । यहाँ पर "प्रकृति? पद निधित्तकारण 

का भी उपलक्षक है, क्योंकि आगे चलकर भाष्यकार कहते हैं-“तदात्मानं स्वयमकुरत 

“इत्यात्मनः कमत क्त्वं च दशयति” यहाँ 'कमंत्व' हेतु उपादानता भौर 'कतृत्व' हेतु 

निमित्तकारणता का साधक है, अत! प्रतिज्ञा-वावथ सें भी दोनों कारणताओं का निर्देश होना 
चाहिये, अतः प्रक्रि’ पद को अजहत्स्वार्थ लक्षणा के हारा उभयविध कारणता का बोधक 
-मानना आवश्यक हैं। “कथं पुनः पूर्वसिद्धस्य सतः कतृंत्वेन व्यवस्थितस्य क्रियमाणत्वम्‌” 
इस शङ्का-भाप्य का आशय यह हे कि श्रुति ने जो कहा है कि परमात्मा ने अपनेःआपका । 
सर्जन किया, वहाँ स्वकतूक और स्वकर्मक सर्जन क्रिया प्रतीत होती है, किन्तु किसी क्रिया 
के कतृंत्व ओर कमेत्व-दोनों एक पदार्थ में नहीं रह सकते, क्योंकि 'कतुँत्व ध्म सिद्ध और 
'कमंत्व” साध्य होता है, अत। दोनों धर्मों का परस्पर विरोध है। "परिणामादिति ब्रूमः''- 
इस समाधांन-भाष्य का तात्पर्यं यह है कि [ श्रुति ने स्वयं विरुद्ध धर्मों का एकत्र समावेश. 
बताया है--'सच्च त्यच्चाभवत्‌” ( ते० उ० २६) । स्वप्न में स्वशिरश्छेंदनादि के समान 
विरुद्धरूप से प्रतीयमान आरोपित धर्मों का कोई दिरोध नहीं होता ] एक ही ब्रह्म सद्रूपेण 
सिद्ध (कर्ता) है और अनिवंचनीय परिणामवत्त्वेन साध्य (कर्म) होता है । जैसे -झरजत में 
रजत का आरोप होता है, वेसे ही अभिन्न में भेद का आरोप । | न 
'आत्मङृतेः' और 'परिणामात्‌'--इन दोनों पदों की एकवाक्यता-पक्षीयव्यास्या 

करके 'परिणामात्‌'--इस पद कये मृषक करके/उसत्रकेचरश्वस्याव्की जाती है--परिणामादिति 


८१ 
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[a ० 
पारणामः सामानाधिकरण्येनारनायते 'सच्च 


रि चिव त्यच्चाभचत्‌। निरुक्त चानिरुक्तं च” 
( त० २६) इत्यादिनेति ॥ २६ ॥। 


योनिश्च हि नायते ॥ २७॥ 

, इतश्च प्रकृतिजेह्य, यत्कारणं ब्रहम योनिरित्यपि पठ्यते वेदान्तेषु 'कर्तारमीशं 
पुरुषं त्रह्मयोनिम्‌' (शुण्ड` ३।१।३) इति, 'यदूभूतयोनि परिपददयन्ति धीराः (मुण्ड०- 
२।१।६ ) इति च । योनिशब्द्य ्रकृतिचचनः समधिगतो लोके- पृथिवी योनिरोषधि- 
चनस्पतीनाम! इति। स्नीयोनेरप्यस्त्थेचाचयचद्वारेण गर्भ प्रत्युपादानकारणत्वम्‌ । 
कचित्स्थानवचनो5पि योनिशब्दों ६४४-योनिष्ठ इन्द्र निषदे अकारि? (%० सऽ 
१।१०४।१ ) इति । चाक्यशेषास्वच प्रश्‍तिवचनता परिग्रह्यते 'यथोणनामिः खजते 
गर्व च' ( मु० ११७७ ) इत्थेवंजातीयकात्‌ । पवं प्रकृतित्वं ब्रह्मणः प्रसिद्धम्‌ । यत्पुन- 
रिदृसुक्तमीक्षापू्चकं कतृत्वं निमित्तकारणेष्वेच कुलालादिषु लोके इष्टं नोपादानेष्वि- 
त्यादि, तत्पत्युच्यते--न लोकचदिह भवितव्यम्‌ । न हायमचुमानगम्यो थः । शब्द- 
गस्यत्वार्वस्यार्थस्य यथाशब्द्सिह भवितव्यम्‌ । शध्दश्चक्षितुरीश्वरस्य प्रकृतित्वं 
प्रतिपादयतीत्यचोचाम । पुनश्चेतत्सच चिरतरेण प्रतिवक्ष्यामः ॥ २७॥ 


ERY FRR इक 


भाम 
सच्च त्यच्चेति द्वे ब्रहाणो रूपे । सञ्च स निर्वाच्यं प्रथिव्पप्तेजोलक्षणम्‌ । त्यच्च 
परोक्षमत एवानिर्वाच्यमिद्तया वाध्वाकाशलक्षणण, कथं च तद्ब्रह्मणो रूपं, यदि तस्य ब्रह्मोपादानं, 
तस्मासरिथामाद्‌ ब्रह्म भूतानां प्र्तिरिति ॥ २६ ॥ 
प्व पक्षिणोऽनुभानसनुभाप्यागमविरोधेत दूषयति & यत्युनः इति & । एतदुक्तं भवति। ईइवरो 
जगतो निमित्तक्ारणधेवेक्षापु्ंकजगस्कतुंत्वात्‌ कुस्भकतुंकुलालवत्‌ । अत्नेश्वरस्पासिद्धेराभयासिद्धो हेतु! 
पक्षश्चाप्रसि द्धविशेप्यः । यथाहु्नानुपलब्धे न्यायः प्रवतंत इति । भागमात्तत्सिद्धिरिति चेत्‌ „ हन्त तर्हि 
याइशमीश्वरमागमो गमयति तादृशोऽभ्युपगन्तष्यः । छ च निमित्तकारणं चोपादानकारणं चेश्वरमवंगम- 


Ld 


_ भामती-व्याख्या 
वा पृथक्‌ सुत्रम्‌” । श्रुतिप्रतिपादित 'सतु' और 'त्यत्‌' दोनों ब्रह्म के रूप हैं। पृथिवीत्वादि 
विशेष जातियों के द्वारा अपरोक्षतया निरूपित पृथिवी, जल और तेज को सच्च कहा गया 
है और 'त्यत्‌' पद से परोक्ष, अत एव अनिर्वचनीय वायु और आकाश का ग्रहण किया गया 
हैं । सत्‌ और 'त्यत्‌' दोनों ब्रह्म के रूप ब्रोकर कहें जा सकते हैं, यदि ब्रह्म सत्‌" और 
'त्यत्‌' दोनों का उपादानकारण न हो। फलतः भूतरूपेण परिणत ( विर्वातत ) होने के 
कारण ब्रह्म भुत-वर्ग की प्रकृति ( उपादानकारण ) होता है ॥ २६॥ 

पुवेपक्षोक्त निमित्तकारणत्वानुमान का अनुवाद करके निराकरण किया जाता है 
“यत्पुनरिदपुक्तम्‌” । सारांश यह है कि--“ईश्वरो जगतो निमित्तकारणमेव, ईक्षापूर्वेकजगत्क- 
तृंत्वातू, कुम्भकतृंकुलालवत्‌”--इस अनुमान में ईश्वर की असिद्धि होने के कारण आश्रया- | 
सिद्धिरूप हेत्वाभास और अप्रसिद्धविशेष्यासिद्धिरूप पक्षाभास दोष है, क्योंकि जो ईश्वर 
हेतु का-आश्रय और साध्य का विशेष्य है, वह सिद्ध ही नहीं । जेसा कि त्याय-भाष्यकार ने 
कहा हैं--नानुपलब्धे घ्यायः प्रवतंते” ( त्या. भा. पृ. ४) । “स ईक्षांचक्रे” इत्यादि आगम 
प्रमाण के द्वारा ईश्वर की सिद्धि क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि यदि आगम को 
ईश्वर का साधक माना जाता है, तब आगम जसे ईश्वर का गमक है, वेसा ईश्वर स्वीकार 
करना होगा । आगम तो स्पष्ट से ईएवर को जगत का विभित्तकारण और उपादानकारण 

६७ 


ri Collection. 
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( ८ सर्वव्याख्यानाधिकरणम्‌ । स्‌ २८ ) 

एतेन सर्व व्याख्याता व्याख्याताः ॥ २८ ॥ 
'क्तेनौशन्दम्‌? ( त्र» खू० ॥१।५) इत्यारभ्य प्रधानकारणवादः सूञ्ैरेच पुनः 
पुनराशइथय निराकृतः, तस्य हि पक्षस्योपो द्वलकानि कानिचिल्लिङ्गाभासानि वेदान्ते- 
ष्वापातेन मन्दमतीन्प्रतिभान्तोति । स॒ च कायकारणानन्यत्वाभ्युपगमात्प्रत्यासन्नो 


भामती 

तीति । विश्ञेष्याधयग्राह्मागमविरोधान्नानुमानमुदेवुमहँती ति, इति कुतस्तेन निमित्तत्वावघारणेत्यर्थं; । 
इयं चोपादानप[रणामादिभाषा न विकाराभिप्रायेणापि तु यथा सर्पस्योपादानं रञ्जुरेवं ब्रह्म जगदुपादानं 
द्रष्टव्यम्‌ । न खलु नित्यस्य निष्कलस्य ब्रह्मणः सर्वात्मनेकदेशेन वा परिणामः सम्भवति नित्यत्वादनेक- 
देात्वावित्युक्तम्‌ । न च मृदः वारावादयो (भिद्यन्ते न चाभिन्ता न वा भिन्नाभिन्ताः किस्त्वनिर्वचनीया 
एब । यथाह श्रुतिः “'मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इति। तस्मादद्वेतोपक्रमाइुपसंहाराच्च सवं एव वेदान्ता 
ऐकान्तिकाद्वेतपराः सन्तः साक्षादेव चिदद्वेतमाहुः, कचिद्‌ द्वेतनिषेधेन, कचिद्‌ व्रह्योपादानखेन जगतः । 
एतावतापि ताबद्भेदो निषिद्धो भवति, न तुपादानत्वाभिधानपात्रेण विकारग्रह आस्थेयः । नहि 
बाक्येकदेशस्यार्थोऽस्तीति ॥॥ २७ ॥। 

स्यादेतत्‌--मा भूत्प्रधानं जगदुपादानं तथापि न ब्रह्मोपादानत्वं सिध्यति, परमाण्वादीनामपि 
तदुपादानानामुपप्लवमानर्वातेषामपि हि किञ्जित्‌ किञ्चिदुपोृलकमस्ति वे दिकं लिङ्गमित्याशङ्कामपनेतुमाह 


सुत्रकारः-- एतेन सवे व्याख्याता व्याख्याताः निगदव्याख्यातेन भाष्येण व्याख्यातं सुत्रम्‌ । 

Me ळा भामती-व्याख्या 

कहता दै । साध्य के विशेष्य और हेतु के आश्रयभूत ईश्वर के ग्राहक भागम से विरुद्ध केवल 
निमित्तकारणता का अनुमान कभी नहीं पनप सकता, अतः उस अनुमान के द्वारा निमित्तः 
कारणता का अवधारण क्योंकर किया जा सकता है? ईश्वर के लिए “उपादान' और जगत्‌ 
के लिएं जो 'परिणाम' की भाषा का प्रयोग किया गया है, बह विकार-विकारिभाव को 
दृष्टि में रख कर नहीं, अपितु जैसे आरोपित सपे की उपादानकारण रज्जु कही जाती है, 
वैसे ही ब्रह्म को जगत्‌ का उपादात कहा गया है, क्योंकि कूटस्थ नित्य और निष्कल ब्रह्म 
का न सर्वात्मना और न एकदेशेन परिणाम बन सकता है--यह विगत पृ० १९७ पर कहा जा 
चुका है । मृत्तिकादि से घट-शरावादि कार्य न तो भिन्न हैं, न अभिन्न और न भिन्नाभिन्न, 
किन्तु अनिर्वचनीय हैं, जैसा कि श्रुति कहती है-- "मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” । फलत; कथित 
श्रुति-सन्दर्भ में अद्वेत-तत्त्व का उपक्रम और उपसंहार सिद्ध कर रहा है कि सभी वेदाएत 
वाक्य ऐकान्तिकरूप से अद्वैतपरक होते हुएं कहीं साक्षात्‌ अद्वैत का प्रतिपादन करते हैं, 
कहीं द्वैत का निषेध और कहीं ब्रह्मोपादानत्वेन जगत्‌ का अभिधान करके अद्वेतावबोधत 


करते हैं। इससे भी भेद का निषेध हो ही जाता है, उपादानत्व का प्रतिपादनमात्र कर देने 
से विकार-ग्रह स्वीकार नहीं कर लेना चाहिए, क्योंकि अधूरे वाक्य का अर्थ पर्यवसित अथ 
. नहीं माना जाता ॥ २७॥ > 

शक्का-्यदि सांख्याभिमत प्रधान तत्त्व जगत्‌ का उपादानकारण नहीं हो सकता तो न॑ 


सही, फिर भी ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि ताकिकादि-सम्मत 
परमाण्वादि पदार्थ भी जगत्‌ के उपादानकारण माने जाते हैं। उनके भी साधक वैदिक वॉर 
इक्के-दुवके उपलब्ध हो ही जाते हैं । 

: समाधान-उक्त शङ्का का अपनयन करते हुए सूत्रकार ने कहा दै-' 'एतेन सै 
व्याख्याता व्याख्याता” । इसः सूत्रःन्ष्यःअपमञ्तप्सुसम हे । | 


ब्रह्मच जगंदुपादानम॑ दितभामतीसंचलितम, र 
इपादानम ) (दिल्दीसहितममतीसंचलित १९१" 


वेदान्तवादस्य, देवलप्रन्नुतिभिश्च केखिदम जकारे; स्वग्नन्येच : 

यल्लोऽतीव कतो नावा निक रण तमाह । नेपाल ds 
पक्षत्वात्परतिषेद्धव्याः । तेषामप्युपोद्दळकं वेदिक किचिल्लिक्गमापातेन मन्द्मतीन्प्रति- 
सायाद्‌ति । अतः ्रधानमज्ञनिवहणन्यायेनातिदिशिति- पतेन प्रधानकारणचादम्रतिषे- 
धन्यायकलापेन सर्वेःण्वादिकारणवादा अपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याता वेदितव्याः । 
तेषामपि प्रधानवदशब्दत्वाच्छब्दविरोधित्वाच्चेति । व्याख्याता व्याख्याता इति 
पदाभ्यासोऽध्ययापरिसमापति योतयति ॥ २८॥ 

इति श्रोमत्परमहंसपरित्राजकाचायश्रीमच्छंकरभगवत्पूज्यपादळतो शारीरकः 
मीमांसाभाष्ये ग्रथमाध्या येऽव्यक्तादिसंद्ग्धपदमात्रसमन्व- 
याख्यश्चतुथः पादः समासः ॥ ४॥ 
इति श्रीमद्‌ब्रह्मसूत्रशाङ्करमाष्ये समन्वयाख्यः 
प्रथमोऽध्याय। ॥ 


DE 


भामती 
प्रतिज्ञालक्षणं लचयमाणे पदसमन्वयः । 
वेदिकः स च तत्रेव ना्यत्नेत्यत्र साधितम्‌ ॥ २८॥ 
इति भीमद्वाचस्पतिमिश्रविरचिते श्रीमच्छारी रकभाष्यबिभागे 
भामत्यां प्रथमाध्यायस्य चतुर्थ: पादः ॥ 
सम्पुणंश्च प्रथमोऽऽ्यायः ॥ 


TT TSS 
प्रतिज्ञालक्षणं वक्ष्यमाणे पदसमन्वयः । 
वेदिक! स च तत्रैव नाच्यत्रेत्यत्र साधितम्‌ ॥ 
इस अध्याय के प्रथम सूत्र में प्रतिज्ञा को गई--“यथातो ब्रह्मजिज्ञासा, द्वितीय सूत्र में लक्षण 
किया गया--“जन्माद्यस्य यतः”! लक्ष्यमाण ब्रह्म में वेदान्त-वाक्यों का समन्वय चतुर्थ 
सूत्र में कहा--“तत्त समन्वयात्‌” । वह ( वेद न्त-वाक्‍्य-समन्वय ) वहीं ( प्रथम, द्वितीय और 
तृतोय--इन तीनों पादों में ही ) वर्णित है, अन्त्र ( चतुर्थ पाद में ) नहीं । इस प्रकार इस 
प्रथम अध्याय में समम्वयार्थ का सम्यकू प्रतिपादन किया गया हे ॥ २५॥ 
* रामेऽन्वेति श्रतिः सर्वा छीलेव च परापरा। 
किमित्यभ्वयमीप्सन्ति वेदान्तस्य केवलम्‌॥ १॥ 
वेदान्ताधिकृते क्षेत्रे कथमन्यद्‌ विचार्यताम्‌ । 
साक्षादन्वयमादाय वेदात्तस्यैव पुरः स्थितिः ॥ २॥ 
स्वरूपाद्‌ यत्परः सवो वेदान्तवचसां चयः। 
प्रकृत्या चारु तद्‌ ब्रह्म दिष्टया रूपं ममंव तत्‌ ॥ २॥ 
वाक्यादेव गुरोयंस्य दृष्टिरेषा समुदगता । 
वन्दे विदितवेद्यं तं करुणावरुणालयम्‌ ॥ ४॥ 
श्रीमत्परमहंसपरिज्ञाजकाचायेस्वामिश्रीक्ृषिरामशिष्यस्वामियोगीर्द्रातन्दकृतार्या 
भामतीव्याख्यायां प्रथमोऽध्यायः समाप्त 


ed 
CC-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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ब्रह्मसत्रशाह्रभाष्यम्‌ 


डितीयोऽष्यायः । 
प्रथम! पाद? 


[ सांख्ययोगकाणादादिस्म्रुतिभि; वेदान्तसमन्वयविरोधपरिहारः ] 
( १ स्मृत्यधिकरणम्‌ । सू १--२ ) 

प्रथमेऽध्याये सर्वेश्ः सर्वेश्वरो जगत उत्पत्तिकारणम्‌ , सृत्सुवर्णादय इव 
धटरुचकादोनाम्‌ , उत्पन्नस्य जगतो नियन्तृत्वेन स्थितिकारणं, मायावीव मायायाः । 
प्रसारितस्य च जगतः पुनः स्वात्मन्येचोपसंहारकारणं, अवनिरिव चतुर्विधस्य 
भूतग्रामस्य। स पव च सर्वेषां न आत्मेत्येतद्वदान्तवाक्यसमन्वयप्रतिपादनेन प्रति- 
_ पादितम्‌ | प्रधानादिकारणवादश्वाशब्द्त्वेन निराकृताः । इदानों स्वपक्षे स्सृतिन्याय- 
विरोधपरिहारः, प्रधानाविवादानां च न्यायाभासोपदृंहितत्वं, प्रतिचेदान्तं च सश्या- 
दिप्रक्रियाया अविगीतत्वमित्यस्याथेजातस्य प्रतिपादनाय द्वितीयोऽध्याय आरभ्यते । 
तत्र प्रथमं तावत्स्सृतिविरोधमुपन्यस्य परिहरति - 

स्पृत्यनवक्ाशदोषप्रसङ्ग इति चेन्नान्यस्सृस्यनकाश्चदोषप्रसङ्ग।त्‌ ॥ १ ॥ 
_ युक्त ब्रहोंच सर्वज्ञ जगतः कारणमिति, तदयुक्तम्‌ , कुतः ? स्मृत्यनवकाशदोष- 

भामती 

वृत्तवर्तिष्यमाणयो: समन्वयविरोधपरिहारलरक्षणयोः सङ्गतिप्रद्शंनाय च सुखग्रहणाय चेतयोः 
संक्षेपतस्तात्यर्या्थंसाह ® प्रथमेऽध्याये इति »। अनपेक्षवेदान्तवाक्यस्वरससिद्धसमन्वयलक्षणस्य विरोध- 
तत्परिहाराभ्यामाक्षेपसमाधानकरणादनेन लक्षणेनास्ति विषयविषयिभावः सम्बन्ध: । पुर्वलक्षणार्थो हि 
दिषयस्तदृगोचरत्वादाक्षेपसमाधानयोरिव च विषयीति । तदेवसध्यायमवतायं तदवयवमधिकरणमवतार- 
यति । ® तत्र प्रथभ तावद्‌ इति & । तन्त्यते व्युत्पाद्यते मोक्षसाधनमनेनेति तन्त्रं, तदेवाख्या यस्याः सा 


भामती-व्याख्या 
` रामो विजयतां राजा वीरः शस्त्रभृतां वर! । 
मोरोपितोऽद्य संग्रामो दारणो हैतिभिः सह॥ 

सज्ञति-विगत समन्वयाध्याय भौर इस विरोधपरिहाराध्याय की सङ्गति दिखाने 
एवं सुखपुवंक अधिगति कराने के लिए दोनों अध्यायों की विषय-वस्तु का संक्षिप्त वर्णन 
किया जाता है-- “प्रथमेऽध्याये” । प्रत्यक्षादि प्रमाणों से निरपेक्ष वेदान्त का प्रामाण्य सुस्थिर 
है । वेदान्त-विचारात्मक इस दर्शन के प्रथम अध्याय का इस द्वितीय अध्याय के साथ विषय- 
विषयिभाव सम्बन्ध है, क्योंकि जो विरोध या आक्षेप ओर उसका परिहार या समाधान इस 
अध्याय में वणित है, वह पूर्वाध्याय के समन्वय को विषय करता है, जेसे कि इस प्रथम 
अधिकरण में पूर्वंपक्षी का आक्षेप है-सृष्टिविषयक वेदान्त-वाक्र्यो का ब्रह्म में समभ्वय उचित 
नहीं और सिद्धान्ती ने उसका परिहार करते हुए उक्त समन्वय को उचित ठहराया है। 
अध्यायों की संगति दिखाकर अध्याय के अवयवभूत अधिकरण का अवतरण प्रस्तुत करते 

हुए कहा गया है-“तत्र प्रथमं तावत्‌ स्मृतिविरोधमुपन्यस्य परिहरति” । 
. चिषय-सृिःप्रतिपादक वेदाम्त-वाबयों का ब्रह्म में समन्वय । व 
पूर्वेपक्ष-पूर्वाध्याय में सववज्ञ ब्रह्मंगत जगत्कारणत्व की स्थापना न्याय-संगत नहीं, 
बयोंकि वैसा मानने पर प्रधात्तादि-प्रत्रिपाहुक, सांख्यक्सात्रि८भ्रः्मत्त निरवकाश होकर निरर्थक 
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प्रसज्ञात्‌ | स्मृतिश्च तन्त्राख्या परमर्षिप्रणोता शिष्टपरिग्रहीता, अन्याक्ष तदनुसारिण्यः 
स्मृतयः, ता एवं सत्यनचकाशाः प्रसज्येरन्‌ । ताछु ह्यचेतनं प्रधानं स्वतन्त्रं जगतः 
कारणमुपनिबध्यते । मन्वादिस्मतयस्तावद्योदनालक्षणेनाग्निहो ता दिना धर्मेज्ञातेना- 
पेक्षितमर्थ समरपंयन्त्यः सावकाशा भवन्ति । अस्य वर्णस्यास्मिम्कालेऽनेन चिधाने- 
नोपनयनं, ईदशकश्चाचारः, इत्थं वेदाध्ययनं, इत्थं समावतेनं, इत्थं सहघमचारिणीसंयोग 
इति । तथा पुरुषार्थाश्च चर्णाश्चमधर्मान्नानाविधान्विद्धति । ने कपिलादिस्मृतीना- 
मजुष्ठेये चिषयेऽवकाशो ऽस्ति । मोक्षसाधनमेव हि सम्यब्दर्शनमधिङत्य ताः प्रणीताः । 
यदि तन्त्राप्यनचकाशाः स्युरानर्थक्यमेचासां प्रसज्येत । तस्मात्तद्चिरोधेन चेदान्ता 
व्याख्यातव्याः । कथं पुनरीक्षत्यादिभ्यो हेतुभ्यो ब्रहोंव खबज्ञं जगतः कारणमित्यच- 
धारितः भ्र॒त्यथः स्मुत्यनचकाशदोषप्रसङ्गेन पुनराक्षिप्यते ! भषेदयमनाच्तिपः स्वतन्त्रः 
575 7; भामती 

स्मृतिस्तन्त्राख्या वरमधिणा कपिलेनादिविदुषा प्रणीता । अन्याश्चासुरिपञ्चशिखादिप्रणोता; स्मृतयस्तदनु- 
सारिण्यः । न खलु अमूषां स्मृतीनां सन्वादिस्मृतिवदन्यो5वकाशः शक्यो बदितुमृते सोक्षसाधनप्रकाशनात्‌ । 
तदपि चेन्ताभिदध्युरनवकाशाः सत्योऽप्रमाणं प्रसज्येरन्‌ । तस्मात्‌ तदविरोधेन कथव्विह्वेदान्ता व्याख्या- 
तव्याः । पर्वपक्षमाक्षिपति & कथं पुनरीक्षत्यादिभ्यः इति & । प्रसाधितं खलु घमंमीमांसायां "विरोधे 
व्वनपेक्ष स्यादसति ह्यनुमानम्‌' इत्यन्न, यथा श्रुतिविरुद्धानां स्मृतीनां दुर्लतयाऽनपेक्षणोयत्वं तस्मान्न 
दुबंलानुरोधेन वलीयसोनां श्रुतीनां युक्तमुपवर्णनम्‌ , अपि तु स्वतःसिद्धप्रमाणभावाः थुतयो दुर्बलाः 
्मतीर्बाधन्त एवेति युक्तम्‌ । पुवंपक्षी समाधत्ते । & भवेदयम्‌ इति ®। प्रसाघितोऽप्यर्थः भद्धाजडान्‌ 


६ भामती “व्याख्या 
और निष्प्रमाण हो जाती है किन्तु उसकी प्रामाणिकता सिद्ध हैं, क्योंकि “स्मृतिश्च तन्त्राख्या 
परमधिभ्रणीता” ।.'तत्त्र्यते व्युत्पाद्यते मोक्षसाधनमनेन'-इस व्युत्पत्ति के आधार पर तन्त्र 
शब्द का अर्थ दर्शन या शास्त्र है । आदिविद्वान्‌ महृषि कपिल ने 'तन्त्र' नाम से अपने स्वतन्त्र 
दर्शन का प्रणयन किया । उसके आधार पर उनकी शिष्य-परम्परा में आसुरि, वाषंगण्य और 
पश्चशिखादि आचार्यो ने अनेक शास्त्रों की रचना की [ सम्भवतः 'षष्टि तन्त्र' नाम के ग्रन्थ 
को ध्यान में रखकर 'तन्त्र' शब्द को सांख्य-दर्शन की आख्या (संज्ञा) माना गया है ]।वे 
सभी शास्त्र मोक्ष के साधनीभूत प्रधांनारि तत्त्वों के प्रतिपादक हैं । यदि उनके प्रतिपादनं 
में भी उनको कोई अवसर नहीं दिया जाता, उनका प्रामाण स्वीकार नहीं किया जाता, तब 
वे अत्यन्त निरवकाश निरर्थक और अप्रमाण हो जाते हैं । मस्वादि स्मृतियों ,का कर्म लेकर , 
ब्रह्म तक का विषय विशाल है, अत: उनको यदि एक स्थान पर अवसर नहीं दिया जाता, 
तब अन्यत्र उनको अवसर मिल जाता है, किन्तु सांख्य-स्मृति का विषय सीमित है । ॒ 
इस अधिकरण का जो पूर्व पक्ष है कि 'सांख्य स्मृति के अनुरोध पर वेदान्त-समन्व 
का संकोच करके प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व को जगत्‌ का कारण माना जाय।' उस पर कोई 
आक्षेप करता है--“कथं पुनरीक्षत्यादिभ्यो हेतुभ्यो ब्रह्मेव सर्वज्ञं जगतः कारणम्‌” । भाशयं 
यह है कि पूर्व मीमांसा में यह सिद्ध कर दिया गया है कि श्रृति-बिरद्ध स्मृति को प्रमाण नहीं 
माना जाता, चाहे वह निरवकाश हो या सावकाश । विरुद्ध श्रुति के न होने पर ही स्मृति. 
वाक्य को श्रुतिमूलकत्वानुमानपुर्वंक प्रमाण माना जाता है--“विरोधे त्वनपेक्षं स्यादस 
हानुमानम्‌” ( जै० सु० १३॥३ ) । सांख्यादि स्मृतियाँ दु हैं, उनकी अपेक्षा वेदान्त-वार्षः 
स्व॒त!सिद्धप्र।माण्यक होने से प्रबल हैं, अतः श्रुति-विरुद्ध स्मृति के आधार पर समय 
संकोच का आक्षेप वयोंक र“हो? सकः? 9१०५४।.००॥७०।०१. 


£ ९. 2: 
सांख्यादिस्मृतिविरोधनिरासः |, sat, हनदी सहितभाम तो झंच॒लितम्‌ ५३५ 
प्रज्ञानाम्‌ । परतन्त्रमरज्ञास्तु प्रायेण जनाः स्वातरूयेण श्र॒त्यर्थमवधारयितुमशकचुचन्तः 
प्रस्यातप्रणेत्कासु स्मृति ष्वचलम्वेरन्‌। तद्वलेन च रत्यर्थं प्रतिपित्सेरन्‌ । अस्मत्छृते च 
व्याख्याने न विश्वस्थुवंहुमानात्स्मृतीनां प्रणेत्षु । कपिलप्रश्तीनां चार्ष ज्ञानमप्रतिहृतं 
स्मर्यते । थृतिश्च भवति-ऋषि प्रसृतं कपिलं यस्तमग्रे ज्ञानर्विभर्ति जायमानं च 
पश्येत्‌? ( श्वे० ५२ ) इति । तस्मान्नेषां मतमवथार्थ शक्यं संभावयितुम्‌ । तर्काच- 
स्भेन चेतेऽर्थ प्रतिष्ठापयन्ति । तस्मार्दाप स्सृतिबलेन वेदान्ता व्याख्येया 
इति पुनराक्षेपः । 
त तस्य समाधिः - नान्यस्सृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गादिति । यदि स्मृत्यनचकाशदोषः 
प्रसज्ञनेश्वरकारणवाद आक्षिप्येत, पचमप्यन्या इश्वरकारणतादिन्यः स्मतयोऽनवकाशाः 
भामिती 
प्रति पुनः प्रसाध्यत इत्यर्थः । आपाततः समाधानमुकस्वा परमसमाघानमाह पुर्वपक्षी & कपिलम्रभुतीनां 
_ चायम्‌ इति & | अथमस्याभिसम्धिः - ब्रह्म हि शाश्लस्य कारणमुक्तं 'शास्रयोनित्वाद्‌' इति, तेनेष वेद- 
राविब्रँहाप्रभवः सन्नाजानसिद्धानावरणभूतार्थमात्रगोचरतद्डुद्धिपुवंको यथा तथा कपिलादीनामपि श्रुतिः 
स्मृतिप्रथिताजानसिद्धमाधानां स्म्ृतयोऽनावरणसर्वविषयतद्चुद्धिप्रभवा इति न थुतिभ्योडमूषामस्ति 
कश्चिद्विशेषः । न चेताः स्फुरतरं प्रधानादिप्रतिपादनपराः शाक्यन्तेऽन्ययमितुम्‌ । तस्मात्‌ तदनुरोधेत 
कथञ्चिच्छुतय एव नेतव्याः । अपि च तर्कोऽपि कपिलादिस्मृतीरनुमन्यते, तस्मादप्येतदेव प्राप्तम्‌ । 
एवं प्राप्त आह & तस्य समाधिः इति & । यथा हि श्रुतीनामबिगानं ब्रह्माणि गतिसामान्यात्‌ , 
नेवं स्मृतीनामविगानमस्ति प्रधाने, तासां भूयसीनां ब्रह्योपादानस्वप्रतिपाबनपराणां तत्र तत्न दर्शनात्‌ । 


भामती =व्याख्या 

इस आक्षेप का समाधान करते हुए महापूर्वपक्षी कह रहा है-- भवेदयमना- 
क्षेपः” । अर्थात्‌ जो लोग श्रृतियों का स्वतन्त्र प्रामाण्य स्वीकार करते हैं, उनकी ओर से उक्त 
पूर्व पक्ष नहीं किया जा रहा है, अपि तु जिन लोगों की ऐसी धारणा है कि श्रुतियों का स्वतन्त्र 
अर्थं नहीं किया जा सकता, अपि तु किसी.न-किसी स्मृति के परिप्रेक्ष्य एवं स्मृतिकार के 
निर्देशन में ही श्रुतियों का सटीक अर्थं किया जा सकता है। महर्षि कपिछादि का ज्ञान 
अप्रतिहत था - ऐसा स्मृतियों और श्रतियों ने मुक्त कण्ठ से कहा दै-“ऋषिप्रसुतं कपिलं यः 
तम्र ज्ञानैबिभति जायमानं च पश्येत्‌” ( श्वेता ५।२ ) सारांश यह है कि ब्रह्म ही सभी वेदों 
का कारण बताया गया है-“शास्त्रयोनित्वात्‌” (ब्र. सू. ११।४) । कर्ता की बुद्धि ही 
उसके शास्त्र की प्रतिपाद्य वस्तु को जन्म दिया करती है, जैसे ब्रह्म या ईश्वर की बुद्धि 
स्वभावतः निरावृत सत्य वस्तु को विषय करती है, अतः वेद भी वेसी ही सत्य वस्तु के 
बोधक माने जाते हैं । वैसे ही कपिलादि महषियों का ज्ञान भी श्रुति-स्मृति-द्वारा आजान- 
सिद्ध यथाभूतवस्तुविषयक ही कहा गया है । फलतः कपिलादि-प्रणीत स्मृतियों का वेदों 
से कोई अन्तर नहीं रह जाता । ये स्मृतियां स्फुट खूप से प्रधानादि का अभिधान करती 
हैं, इनका अन्यथाकरण कभी नहीं हो सकता, अतः इसके अनुरोध पर श्रुतियों का ही अन्यथा: 
नयन करना चाहिए । तकं भी कपिलादि-प्रणीत स्मृतियों का समर्थक है--कारणगुणात्म- 
कत्वात्‌ कायेस्याव्यक्तमपि सिद्धम्‌” ( सां. का. १४) । ग र 

सिद्धान्त--उक्त पूर्व पक्ष का निराकरण करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“तस्य 
समाधिः” । ब्रह्म में समत्वित होने के लिए श्रुतियों में जैसा अविगान ( अविरोध ) हैं, वैसा 
स्मृतियो में प्रधान ( प्रकृति ) के साथ समन्वित होने के लिए अविगात नहीं, अपितु विरोध 
है, क्योकि अधिकतर शतिर हात, जगत ती. उपादानता साक्षात्‌ प्रतिपादित है. 


astri Collection. 
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प्रसञयेरन्‌। ता उदाहरिष्यामः --'यत्तत्सुक्ष्ममविश्षेयम्‌' इति परं ब्रह्म प्रकृत्य 'स हान्त- 
रात्मा भूतानां क्षेत्रज्षश्रेति कथ्यते? इति चोकत्वा 'तस्मादव्यक्तसुत्पन्नं त्रिगुणं द्विजसत्तम’ 
इत्याह । तथाम्यत्रापि “अव्यक्तं पुरुषे ब्रहमन्निशुणे संप्रीयते’ इत्याद्द। अतञ्च संक्षेप- 
मिमं ऋणुध्वं नारायणः सर्वमिदं पुराणः । स सर्गकाले च करोति सर्व संहारकाले च 
तर्दात्त भूयः ॥? इति पुराणे । भगवद्गीताखु च-- अहं इत्स्वस्य जगतः प्रभचः प्रल- 
यस्तथा' ( भ० गी० ७६) इति । परमात्मानमेच च प्रङृत्यापस्तस्वः पठति -'तस्मां- 
त्कायाः प्रभवन्ति सर्वे स मूल शाश्वतिकः स नित्य” ( घ० खू० १।८।२३।२) इति। 
एवमनेकशः स्मृतिष्वपीश्वरः कारणत्वेनोपादानत्वेन च प्रकाइयते । सुमृतिवलेन प्रत्य- 
चतिष्ठमानस्य स्मृतिबलेने वोत्तरं चक्ष्यामीत्यतो ऽयमन्यस्मृत्यनचकाशदोषोपन्यासः । 
दर्शितं तु श्रतोनामीश्वरकारणवादं प्रति तात्पर्यम्‌ । चिप्रतिपत्तौ च स्मृतीनामवश्य- 
केये ऽन्यतरपरित्रहे ऽन्यतरपरित्यागे च श्रत्यचुखारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌ , अन. 
पेक्ष्या इतराः । तदुक्तं प्रमाणलक्षणे - विरोचे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुमानम्‌' ( जे० 
सू० १३३) इति । न चातीन्द्रियानर्याऽश्चुतिमभ्तरेण कश्चिदुपलभत इति शक्यं 
. संभावयितुम्‌ , निमित्ताभावात्‌ । शक्यं कपिल्वादीनां सिद्धानामप्रतिहतश्चानत्वादिति 
चेत- न, सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌। धर्माचष्ठानपेक्षा हि. सिद्िः। ख च धमेइचोद्ना- 
«न उ करका काडा भामती 
तस्मादविगानाच्छौत एवार्थः आस्थैयो न तु स्मार्तो विगानादिति । तत्किमिदानीं परस्परविगानात्‌ सर्वा 
एव स्मुतयोऽवहेया इत्यत आह ® विभ्रतिपत्तो च स्तृतीनाम्‌ इति 8 । ® ज चातीस्द्रियावर्थान्‌ इति 8 
झर्वाग्दुगभिप्रायम्‌ । शङ्कते ® शक्य कपिलादीनाम्‌ इति &। निराकरोति। ® न सिद्धेरपि इति &। 
न तावरकपिलादय ईश्वरवदाजानसिद्धाः, किन्तु विनिश्चितवेदप्रामाण्यानां तेषां तदभुष्ठानवतां प्राचि 
भवेऽस्मिन्‌ जन्मनि सिद्धिरत एवाजानसिद्धा उच्यन्ते। यदस्मिन्‌ जन्मनि न तेः सिद्धचुपायोध्नुष्ठितः 
प्राग्भवीयवेदार्थानुष्टानलब्धजन्मत्वात्सिद्ीनां, तथा चावधृतवेदप्रामाण्यानां तह्िरुदधार्थाभिधानं तदप- 
बाधितमप्रमाणमेच । अप्रसाणेन च न वेवार्थोऽतिशाङ्कतुं युक्तः प्रमाणसिद्धत्वातस्य । तदेवं वेदविरोधे 
भामती-व्याख्या 
अत! यही श्रौत अविगान वेदान्त-समन्वय के लिए ग्राह्य है, स्मातं अत्रिगान नहीं । “स्मृतियों 
में काचित्क विगान-दर्शन के आधार पर क्या सभी स्मृतियां हेय हैं?” इस प्रश्न का उत्तर 
दिया जाता है-“विप्रतिपत्तो च स्मृतीनामवश्यकर्ततव्येऽन्यतरपरित्यागे”। अर्थात्‌ श्रुति 
के साथ तालमेल रखनेवाली मन्वादिःस्मृतियों का उपादान और श्रृति-विद्रो हिणी कपिलादि- 
स्मृतियों का बहिष्कार ही उचित है। भाष्यकार ने जो कहा है--“न चातीग्द्रियानर्थान्‌ 
श्रुतिमन्तरेण कश्चिदुपलभते”, वह हम लोगों (स्थूलदर्शी व्यक्तियों) को ध्यान में रख कर कहा 
है, क्योंकि विगत देवताधिकरण भें देवताओं, ऋषियों और योगियों को अतीस्द्रयाथेदर्शी 
माना गया है । कपिलादि की स्मृतियों के द्वारा भी अतीखियार्थावबोधन की शङ्का 
जाती दै--“शक्यं कपिछादीनां सिद्धानामप्रतिहतज्ञानत्वात्‌”। उक्त शङ्का का निराकरण किया 
जाता दै- न, सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌” । आशय यह है कि कपिछादि वेसे आजान-सिद्ध नहीं, 
जसा ईश्वर, किन्तु उन्हें वेदों की प्रमाणता का निश्चय होने के कारण उन्होंने अपने पुर्व 
जन्म में जो वेदाध्ययन और धर्मानुष्ठान किया था, जिससे इस जन्म में उष्हें सिद्धि 
( अणिमादि ) हो जाती है, अत एव वे आजान-सिझ् कह दिए जाते हैं। उन्होंने इस जन्म 
में किसी प्रकार का धर्मानुष्ठान नहीं किया, अतः उनकी सिद्धियों को पुर्वेजत्म में छत 
धर्मानुष्ठान से जनित माना जाता” हँ ?धर्मासुष्ठान"केलबिनं'कोई सिद्धि नहीं हो सकती ! 


सांख्यस्म्ततेनादरः ] Digitized हिउहोहदिदल्यसतोसंत्रजिलम्‌' 


लक्षणः । ततश्च पू्वेसिद्धायाश्चोदनाया अर्था न 
शक्यते । सिद्धव्यपाश्रयकरपनायामपि च 
स्सृतिविप्रतिपत्तो सत्यां न श्रतिव्यपाश्रयाद्‌ः 
नाकस्मात्स्टृतिविशेषविषयः पक्षपातो युक्तः, कस्यचित्क्कचित्पक्षपाते सति पुरुषम 
तिवश्वरूप्येण तरवाव्यवस्थानमङ्गात्‌। तस्मात्तस्यापि स्सतिचिप्रति पत्त्युपन्यासेन 
भृत्यचुसाराननुसारविषयविवेदनेन च सन्मार्गे प्रज्ञा संग्रहणीया । या तु थतिः कपिः 
लस्य ज्ञानातिशयं प्रदर्शयन्ती प्रदर्शिता, न तया श्रुतिचिरुद्रमपि कापिलं मतं दधातु 
शक्यम्‌ । कपिलमिति शृ तिसामान्यमात्रत्वात्‌, अन्यस्य च कपिलस्य सगरपुत्राणां 
प्रतप्तुचीसुदेचनाम्नः स्मरणात्‌ । अन्यार्थदर्शनस्य च प्राप्तिरहितस्यासाघकत्वात्‌ । 
भामती 
सिद्धवचनमप्रमाणमुकत्वा सिद्धानामवि परस्परविरोधे तद्ृचनादनाइवासं इति पूर्वोक्तं स्मारयति छ सिद्ध - 
व्यपाधयकल्पनायासपि इति &। श्रद्धाजडान्‌ बोधयति । ® परतत्त्रप्रज्ञस्यापि इति 8। ननु श्रुतिश्चे- 
त्कपिलादीनामनावरणमूताथंगोचरज्ञानातिशयं बोधयति, कथं तेषां बचनमप्रमाणं ? तदप्रामाण्ये श्रुतेरप्प- 
घ्रामाण्यप्रसङ्गादित्यत आह ® या तु श्रुतिः इति ६४ । न तावत्सिद्धानां परस्परविरुद्धानि वचांसि प्रमाणं 
भवितुमहन्ति । न द विकल्पो वस्तुनि, सिद्धे तदनुपपत्तेः । अनुष्ठानमनागतोत्पाद्यं विकल्प्यते, न सिद्धम्‌ । 
तस्य व्यवस्थानात्‌ । तस्मात्‌ श्वुतितामान्यमात्रेण आमः सांख्यप्रणेता कपिल; श्रोत इति । स्यादेतत्‌ 
` भामती-व्याख्या 
मान लेते हैं कि कपिल सिद्ध योगी थे तो वया उनके श्रुति से विरुद्ध अर्थं के अभिधायक 
शास्त्रों को भी प्रमाण मान लिया जाय ? कभी नहीं । ऐसे शास्त्रों का अप्रामाण्य निश्चित छै, 
वेसे अप्रमाणभूत शास्त्रों से वेदार्थं का बाच कभी नहीं हो सकता, क्योंकि वेदों का प्रामाण्य 
स्वत? सिद्ध है। 
वेद-विरुद्ध सिद्ध-त्रचनों की अप्रमाणता दिखा कर सिद्ध-वचनों का परस्पर-विरोच 
देख कर भी उनके वचनों पर अविश्वास हो जाता है-ऐसे पूर्व-कथन का स्मरण दिलाया 
जाता है-“किद्धव्यपाश्रयकल्पनायामपि बहुत्वात्‌ सिद्धानाम्‌” । स्मृति और स्मृतिकारों के 
जड़ (अन्ध) भक्तों को भी पक्षपात-रहित होकर विचार करना चाहिए-“परतन्त्प्रज्ञस्यापि 
नाकस्मातु स्मृतिविशेषविषयः पक्षपातो युक्तः” । श्र॒त्यर्थ-निर्णय में यदि स्मृति का माध्यम 
आवश्यक है, तब केवल कापिल स्मृति का ही अनुसरण क्यों ? मन्वादि स्मृतियों का अनुगमन 
क्यों नहीं किया जाता? “ऋषि प्रसूतं कपिलम्‌”--यह श्रुति जब कि कपिल का ज्ञान 
अनावृतसत्यार्थविषयक बता रही है, तब कापिल वचन को अप्रमाण क्योंकर कहा छ 
सकता है ? कपिल-स्मृति की अप्रमाणता से उक्त श्रुति में ही अप्रामाप्य प्रसक्त क्यों न होगा ? 
इस शङ्का का समाधान है--“या तु श्रुतिः कपिलस्य ज्ञातातिशयं ्रदशंयन्ती दर्शिता” । 
अर्थात्‌ वह श्रुति केवळ यह कह रही है कि कपिल सिद्ध थे, किन्तु यह नहीं कहतो कि ह 
का श्रुति-विरुद्ध वचन भी प्रमाण माना जाय । बहुत-से सिद्धों के परस्पर विरुद्ध वचन (७ 
प्रमाण नहीं हो सकते, क्योंकि उन सबको प्रमाण मानने के लिए षोडशि के ग्रहणाग्रहण के 
समान स्मृति-गम्य विरुद्ध अर्था को मानना आवश्यक है, किन्तु ऐसा सम्भव नहीं क्योंकि 
ग्रहणाग्रहणादि अनुष्ठानों में इस प्रकार का विकल्प माता जा सकता है, सिद्ध अथे त 
यह कई बार कहा जा चुका है। दूसरी बात यह भी है कि कथित श्वेताश्वतरःश्ुति १ रो 
कपिल! शब्द का प्रयोग किया है, वह महषि कपिल का ही वाचक है--ऐसी बात नहीं, 
अपितु श्रुतिसामाथ्य हैं अर्थात. सामान्य, शत है, इसका अऱ्य भी अर्थ हो सकता है, जसे 
६८ 


५३७ 


पश्चिमसिद्धपुरुषवचनवशेनातिशङ्ित 

[ £] i 
दुरात्‌ सिद्धानां प्रदर्शितेन प्रकारेण 
यन्निणेयकारणमस्ति । परतन्त्रप्रश्ञस्यापि 
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भवति चान्या मनोमाहात्म्यं प्रख्यापयन्ती श्रुतिः --यद्वे किच मचुरवद्त्तद्भेषज म्‌ 
( ते० सं) २।२।१०।२ ) इति। मदुना च सर्वभूतेषु चात्मानं सर्वभूतानि चास्मनि। 
संपश्यच्ञात्मयाजी वै स्वाराज्यमधिगच्छति ॥? ( १२९१) इति सर्चोत्मत्वदशेनं 
प्रशंसता कापिलं मतं निन्द्यत इति शस्यते । कपिलो हि न स्वोत्मत्वद्शनमजुमन्यते, 
आत्ममेदाभ्युपगमात्‌ । महाभारते प च "बहवः पुरुषा ब्रह्मन्चु ताहो पक पच तुः 
( शान्ति. ३५०।१) इति विचाये 'बहवः पुरुषा _राजन्खांख्ययोगविचारिणाम' इति 
परपक्षमुपन्यस्य तब्युदासेन --बहूनां पुरुषाणां हि यथका योनिरुच्यते । तथा तं 
पुरुषं त्रिश्वमाख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ॥' ( शान्ति ३५०३ ) इत्युपक्रम्य ममान्तरात्मा 
तच च ये चान्ये देहसंस्थिताः । सवेषां साक्षिभूतोऽसो न ग्रह्मः केनचित्क्वचित्‌ || 
विश्वमूर्घा विश्वभुजो विश्वपादाक्षिनासिकः। पकश्चरति भुतेषु स्वैरचारी यथासुखम्‌ ॥' 
इति सर्वात्मतेव निर्धारिता । श्रुतिश्च सर्वात्मतायां भवति -'यस्मिन्सचौणि भूतान्या- 
त्मैवामूढिजानतः । तत्र को मोहः कः शोक पकस्वमनुपश्यतः ( ई० ७ ) इत्येवंविधा । 
अतश्च सिद्धमात्ममेद्कलपनयापि, कपिलस्य तन्त्रं वेद्विरुद्ध वेदाचुखारिमचुवचनः 
भामती 
कपिल एव रोतो नान्ये मन्वादयः । ततश्च तेषां स्मृतिः कपिलस्ख्रतिविरुद्वाऽवहेयेत्यत आह & भवति 
चान्या मतोरिति & । तस्याश्च।गमान्तरसंवादमाह ६ महाभारतेऽपि च इति & । न केवलं मनोः स्मृतिः 
्मत्यन्तरसंवादिनी श्रुतिसंवादिन्यपीत्याह ® श्रुतिश्च इति &। उपसंहरति & अतः इति & । स्पादे- 
तत्‌--भवतु वेदविदद्धं कापिलं वचस्तथापि हयोरपि पुरुवघुडिप्रभवतया को विनिगमनायां हेतुयंतो 


भामती-व्याख्या 
संगर-पुत्रों के दाहक वासुदेवाख्य कपिल [ वेदापौरुषेयत्वाध्किरण में पूर्वपक्षी ने वेदों में 
अनित्य पुरुषों के नामोल्लेख की चर्चा कर आक्षेप किया “अनित्यद्शेनात्‌” (जे. सू. १।१।२८) 
अर्थात्‌ “बवरः प्रावाहणिरकामयत” ( तै. सं. ५।१।१० ) इत्यादि श्रुतियों में प्रवाहण के 
पुत्र ववरादि का उल्लेख यह सिद्ध करता है कि वेद सादि हैं, अनादि नहीं। इस आक्षेप 
का समाधान करते हुए सिद्धान्ती ने कहा है -पर तु श्रुतिसामान्यमात्रम्‌” (जे. सू. १॥१॥३१) । 
अर्थात्‌ ववरादि' शब्द सामान्य अथे के बोधक हैं, किसी व्यक्ति विशेष के वाचक नहीं, अतः 
'ववर' का अर्थं वायु भी हो सकता है, क्योंकि वेग से चलने पर वायु में ववर-ववर शब्द का 
अनुकरण प्रतीत होता है, वैते ही प्रकृत में यह आवश्यक नहीं कि 'कपिल' शब्द सांख्य- 
प्रणेता कपिल को ही कहे, वह किसी अन्य अर्थ का भी बोधक हो सकता है ]। यदि कहा 
जाय कि 'कपिल' का नाम श्रुति में आता है, अत: कपिल-स्मृति के विरोध में मन्वादि-स्मृतियाँ 
हेय क्यों नहीं ? इस शङ्का का समाधान है--“भवति चान्या मनोर्माहात्म्यं प्रख्याययन्ती 
श्रुतिः-- यह कि च मनु रवदत्‌ तद्भूषजम्‌' ( ते. सं. २।२।१०।२ ) । मनु ने “सर्वभूतेषु चात्मा 
स्वंभुताति चात्मनि’ ( मनु. १२९१) इस प्रकार एकात्मत्व-दशंन का प्रतिपादन करते 
हुए कापिल मत की निन्दा की है, क्योंकि कपिल ने आत्म-भेद माना है । मनु के साक्ष्य में 
महाभारत-वचन प्रस्तुत किया जाता है--“महाभारते5पि” । अर्थात्‌ महाभारत में भी “बहुना 
पुरुषाणां हि मेका योनिरुच्यते” । “एक एव चरति भूतेषु”-.इत्यादि वाक्यों के द्वारा 
सर्वात्मता का ही समर्थन किया है । अन्यान्य श्रतियाँ भी सर्वात्मता का ही निर्णय देती हैं 
“श्रुतिश्च” । कपिल-मत के निराकरण का उपसंहार करते हैं-“अतः सिद्धमात्मभेदकल्प* 
नयापि कपिलस्य तन्त्र वेदविरुद्धम्‌” । केवल वेद से ही नहीं, मनु-वचन से भी सांख्य-दशँत 


विरुद्ध ही है। वेद भी पौरुषेय/. हैंपभौरव्सांस्य शास्त्र" ी?"पौरषेय, तब सांख्य शास्त्र ही | 


है. 3 
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विरुद्ध च, न केवलं स्वतन्त्रप्ररतिकरपनयेवेति । वेदस्य हि. निरपेक्ष स्वार्थे प्रामाण्यं 
रवेरिव रूपविषये । पुरुषवचसां तु मूलान्तरापेक्ष चक्तस्मृतिव्यचहितं चेति विप्रकरषः। 
तस्माज्वेदविरुद्ध विषये स्मृत्यतवकाशप्रसज्ञो न दोषः।। १॥ 

पक भामती 
वेदविरोधि कापिलं वचो नादरणीयमित्यत आह & वेदस्य हि निरपेक्षम्‌ इति & । अवमभिसन्थिः-- 
सत्यं शास्त्रयोनिरीइवरस्तथाप्यस्य न शास्त्रक्रियायामस्ति स्वातन्त्र्य कपिलादीनामिव, स हि भगवान्‌ 
यादुश्ं पुवं स्मिन्‌ सगै चकार शास्त्रं तदनुसारेणास्मिन्नपि सर्ग प्रणीतवान्‌ । एवं पुवंतरानुसारेण पुवं- 
स्मिन्‌ , पुवंतसानुसारेण च पूर्वतर इत्यनादिरयं शास्त्रेइवरयोः कार्यकारणभावः । तत्रेश्‍वरस्य न शास्त्रा- 
थंश्ञानपूर्वा शस्त्रक्रिया येनास्य कपिलादिवत्‌ स्वातस्त्रयं भवेत्‌ । ास्त्राथंज्ञानं चास्य स्वयमाविभंवदपि 
न शास्त्रकारणतामुपति, दृयोरप्यपर्ययेणाविर्भावात्‌ । शास्त्रं च स्वतो बोघकतया पुरषस्वातन्त्रयाभावेन 
निरस्तसमस्तदोषाशङ्कु' सदनपेक्ष साक्षादेव स्वार्थे प्रमाणम्‌ । कपिलादिवचांसि तु स्वतस्त्रकपिलादिद्रणे- 
तुकाणि तदर्थस्म्रतिपुर्वकाणि, तदर्थस्मृतयश्च तदर्थानुभवपूर्वाः । तस्मात्तासाम्प्रत्ययाङ्गप्रामाण्यविनिश्च- 
याय याबत्‌ स्मृत्यनुभवौ कल्प्येते ताबत्‌ स्वतःसिद्धप्रमाणभावयाऽनपेक्षयेव श्रुत्या स्वार्थो विनिश्रायित 
इति शीघ्रतरश्रवृत्तया श्रुत्या स्मृत्यर्थो बाध्यत इति युक्तम्‌ ॥ १॥ 

भामतो-व्याख्या 

अनादरणीय क्यों ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“वेदस्थ हि निरपेक्षं स्वार्थे प्रामाण्यम्‌” । भाव 
यह्‌ हुँ कि वेदों का कारण ईश्वर है, इस प्रकार वेद सांख्य-शास्त्र के समान पोरुषेय ही 
है । तथापि ईश्वर वेद-प्रणयन में कपिलादि के समान स्वतन्त्र नहीं । ईश्वर तो इतना ही 
करता है कि पूर्व कल्प में जैसा वेद प्रचलित था, उसका स्मरण करके वैसा ही इस कल्प में 
भी उपदेश कर देता है । इसी प्रकार पू्व-पुर्व कल्प के अनुसार ही उत्तरोत्तर कल्प में ईश्वर 
वेद को परम्परा अक्षुण्ण रखता है। वेद और ईश्वर - दोनों ही अनादि हैं, उनका काये 
कारणभ।व भी अनादि हो है। वेदों की रचना इतर दर्शनों के समान शास्त्रार्थज्ञानपूर्वक 
नहीं होती, अतः सांख्य में कपिलादि के समान ईश्वर का वेद में स्वातन्त्र्य नहीं माना जाता । 
यद्यपि ईश्वर सर्वज्ञ और सवंदर्शी है, उसको वेदार्थ का ज्ञान भी स्वयं ही होता है, तथापि 
वेद-प्रणयन-क्गिया में कारण नहीं माना जाता, क्योंकि ईश्वर के द्वारा वेदःप्रणयन श्वासः 
प्रश्वास के समान विना प्रमत्त के वंसे ही किया जाता है, जसे उसका ज्ञान अयत्न-साध्य 
स्वतः आविर्भत होता है । न तो उसका ज्ञान वेदाध्ययनपुर्वेक होता है और न वेद-प्रणयन 
वेदार्थज्ञानपूर्वक । अपर्यायतः ( ग्रुगपत्‌ ) आविर्भेत होनेवाले पदार्थों में परस्पर कार्य- 
कारणभाव नहीं होता। [ मर्हाष जैमिनि ने कहा दवै-ओत्पत्तिकस्तु शब्दस्याधेन सम्बंध: 
तस्थ ज्ञानमुपदेशोध्व्यतिरेकश्रार्थेडनुपलब्धे ततु प्रमाणं वादरायणस्यानपेक्षत्वात्‌'’ ( जे. सु, 
१।१।५ ) अर्थात्‌ शास्त्रों में अप्रामाण्य तीन प्रकार का माना जाता है-(१) अबोधकत्व, 
(२) विपरीत या बाधितार्थःबाधकत्व और (३) सम्दिगवार्थ-बोघकत्व ] । इनमें अबोधकस्वा- 
त्मक अप्रामाण्य वेद में इसलिए नहीं क्रि वह तिसगंतः बोधक है, जेसा कि शबरस्वामी 
कहते हैं-“विप्रतिषिद्धमिदमुच्यते ब्रवीति वितथं चेति” ( शाबर पृ. १४) । विपरीत | भोर 
सन्दिग्ध अर्थ का ज्ञान उस वचन से होता है, जो भ्रम, प्रमादादि दोषों से नहीं हो-- दुष्टेषु 
हि ज्ञानं मिथ्या भवति” ( शाबर. पृ. (८ )। वेद में किसी प्रकार का दोष नहीं, वह र 
निदेष्ट और अपने भर्थावबोधन में किसी अन्य प्रमाण की अपेक्षा वेसे ही नहीं व 
प्रत्यक्ष प्रमाण, किन्तु कपिलादि के द्वारा प्रणीत शास्त्र तो स्वतत्त्रबुद्धिपुरवक हैं, दाद ग्य 
वस्तु का पहले उत्होने स्मरण: किग्रा, >> रण तु. होगा, जुब कि उसका अनुभव 
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कुतश्च स्मृत्यनचकाशाप्रसङ्गो न दोषः १-- 
इतरेषां चानुपलब्धेः ॥ ३ ॥ 
प्रधानादितराणि यानि प्रधानपरिणामत्वेन स्मृती कहिपतानि महदादीनि न 
तानि वेदे लोके वोपलभ्यन्ते । भूतेन्द्रियाणि तावल्लोकवेदर्भासद्धत्वाच्छक्यन्ते समुम्‌ । 
अलोकचेदप्रसिद्धत्वात्त महदादीनां षष्ठस्येवेन्द्रियाथस्य न स्मृतिरवकर्पते । यदपि 
कचित्तस्परमिव श्रवणमवभासते, तदप्यतत्परं व्याख्यातम्‌ 'आजुसानिकमप्येकेषाम्‌' 
( ब्र० सू» १।४।१ ) इत्यत्र । का्येस्मृतेरपामाण्यात्कारणस्मृतेरप्यघामाण्यं युक्तमित्यस्षिः 
प्रायः | तस्मादपि. न स्मृत्यनचकाशप्रसङ्ञो दोषः । तकोचष्टस्भं तु न विलक्षणत्वात्‌! 
( ब्र खू० २।१।४ ) इत्यारश्योन्मथिष्यत्ि ॥ २॥ 
> - "०५४४७४०७०० 
( १ योगप्रत्युक्त्यधिकरणग्र । छू० ३ ) 
एतेन योग! प्रत्युक्तः ॥ ३ ॥ 
पतेन सांख्यस्मृतिप्रत्याख्यानेन, योगस्मृतिरपि प्रत्याख्याता द्रष्टव्येत्य- 
हि भामती 
प्रधानस्य तावत्‌ क्वचिद्वेदप्रदेशे चावयाभासानि दृश्यन्ते, तद्दिकाराणां तु सहदादीनां तान्यपि न 
सस्ति | न च भूतेरद्रयादिवन्महृदादयो लोकसिद्वाः । तस्मादात्यन्तिकात्‌ अ्रघाणान्तरासंबादात्‌ प्रमाण- 
सूलत्वाच्च स्मृतेमूलाभावादभावो वन्ध्याया इव दोहित्र्यस्मुते: । न चार्षः ज्ञानमत्र सूलसुपपद्यत इति 


युक्तम्‌ । तस्मान्न क्वापिलस्मृतेः प्रधानोपादानत्वं जगत इति सिद्वम्‌ ॥ २॥ 
ee 


5 ु गं भामती-च्याख्या | 
प्रकार सांख्यादि शास्त्रों की प्रमाणता के लिए अपेक्षित प्रतिपाद्यार्थविषयक स्मरण भोर 


अनुभव की कल्पना जब तक की जायगी, तब तक स्वतःप्रमाणभूत ओर निरपेक्ष वेद अपने 
अबाधित एवं असन्दिग्ध अर्थ का बोध शीघ्र ही करा देता है, जिसके द्वारा सांख्यादि स्मृतियाँ 
'बाधितार्थक हो जाती हैं, वातिककार कहते हैं-- 
न च शोत्रहुतेःर्थेईस्ति चिरादागच्छतो गति: । 
कर अश्वेरपहृत॑ को हि गर्दभः प्राप्तुमहंति ॥ ( तं. वा. पृ, १७७ ) ॥१॥ 
` साख्याभिमत पदार्थों में से प्रधान ( प्रकृति) के प्रतिपादक कुछ वाक्याभास वेदों में 
मिल भी जाते हैं, किन्तु प्रधान तत्त्व के विकारभूत मह॒दादि के बोधक वाक्याभास भी नहीं 
मिलते, महाभूत और इन्द्रियादि के समान लोक में भी महदादि प्रसिद्ध नहीं । स्मृति वही 
प्रमाणभूत मानी जाती है, जिसका अभ्य प्रमाण से संवाद ( समर्थन ) हो और जो स्वयं 
प्रमाणमुलक हो, किन्तु सांख्य स्मृति का न तो कोई ठोस मुल उपलब्ध होता है भोर न 
ममागान्तर का संवाद, तब वह क्योंकर प्रमाण होगी? जैसे कोई वन्ध्या स्त्री कहे कि यह 
स्मृति हमारे दोहित्र क्री बनाई हुई है, तो उसका वह कहना नितान्त अप्रमाण और असङ्गत 
है, क्योंकि उसकी मूलभूत उसकी दुहिता है ही नहीं । वेसे ही सांख्य-परम्परा का यह कहता 
अत्यन्त तिमुल है कि हमारे कपिलादि आचार्यों ने स्वयं प्रधानादि का अनुभव करके सांख्य- 
स्मृति का प्रणयन किया, क्योंकि उनके अनुभवादि का कोई मूल उपलब्ध नहीं होता । आए 
ज्ञान को भी मूल मानना युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि बन्य श्रृति-संवादित आं ज्ञान से विरुद्ध है, 


फलत। कपिल-स्मृति के आधार पर प्रधानादि में जगदुपादानत्व नहीं माता जा सकता ॥ २॥ 
- CC-0. Prof. Satyaadgetssaastri Collection. 
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भामती 
| नानेन योगशास्त्रस्य हेरण्यगभपातञ्जलादेः संया प्रामाण्यं निराक्रियते, किन्तु जगदुपादान- 
स्वतन्त्रप्रधानतद्विकारमहदहङ्कारपञ्चतन्मात्रगोचरं प्रामाण्यं नास्तीत्युच्यते । न चेतावतेषाम्राप्ाण्यं 


भवितुमहंति । यत्पराणि हि तानि तत्रप्रामण्पेऽप्रामाण्यमःनुवीरन्‌ । न चेतानि प्रधानादिसःद्भावपराणि । 
किन्तु योगस्वरूपतत्साघनतदवान्तरफलविभूतितरपरमफलकेवद्यव्युस्पादनपराणि । तच्च किञ्जिन्निमित्तीः 
कृत्य व्युत्पाद्यसिति प्रधानं सविकारं निमित्तीकृतं पुराणेष्विव सर्ग ्रतिसगंवंशमच्चन्तरवंश्ञानुचरितं 
तत्प्रतिपादनपरेषु, न तु तद्वियक्षितम्‌ । अन्यपरादपि चान्यतिमित्तं तत्प्रतीयमानमभ्पुपेयेत, यदि न 
सानान्तरेण विरुध्येत । अस्ति तु वेदान्तश्चुतिभिरस्य विरोध इत्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ प्रमाणभूतादपि योग- 
शास्त्रान्त प्रधानादिसिद्धिः । अत एव योगश्चास्त्रं वयुस्पादयिताऽऽह स्म भगवान्‌ वापंगण्यः-- 
'गुणानां परमं रूपं न दुष्टिपथमुच्छति। 
यत्‌ तु दृष्टिपथप्राप्तं तन्सायेव सुतुच्छकम्‌’ ॥ इति ॥ 
योगं व्युस्पिषादयिषता निम्ित्तमात्रेणेह गुणा उक्ताः, न तु भावतः, तेषामतास्विकत्वादित्यथंः । 
अलोकसिद्धानामपि प्रधानादीतामनादिपुर्वपक्न्यायाभासोपप्रेक्षितानामनुवाद्यत्वमुपपश्नम्‌ । तदनेनाभिस- 
न्धिनाह ® एतेन सांख्यस्मृतिप्रस्याख्पानेन योगस्मृतिरपि & प्रघानादिविषयतया । ® प्रत्याख्याता द्रष्टव्या 
भामती-व्याख्या 
सभ्देह-योग-शास्त्र के अनुरोध पर सृ्िःप्रतिपादक वेदान्त-वाक्यों का ब्रह्म में 
समन्वय सङ्कुचित किया जाय ? अथवा नहीं ? 
पूवंपक्ष-सांख्य-स्मृति के प्रतिपाद्य पदार्थों का बहुत-सा भाग वेद में उपलब्ध नहीं, 
किन्तु योग-दर्शनद्वारा अभिहित यमादि पदार्थ वेद में उपलब्ध होते हैं, अतः योग-स्मृति के 
अनुसार प्रधान तत्त्व को ही जगत्‌ का उपादान कारण माना जाय, ब्रह्म को नहीं । 
सिद्धान्त--सांख्प-दर्शन के समान ही योग-दर्शन भी अप्रमाण ही है । यद्यपि इस 
अधिकरण के हारा इस योग-शास्त्र के प्रामाण्य का सवंथा निराकरण नहीं किया जाता, 
क्योंकि स्मृतिकारों ने हिरण्यगभं से इस शास्त्र का प्रादुर्भाव माना है --“ हिरण्यगर्भा योगस्य 
वक्ता नान्यः पुरातनः” ( म. भार. शान्ति ३४९६५ ) मौर महृषि पतञ्जरि ने इसे सुत्र-बद्ध 
किया है । मुख्यरूप से इसमें मोक्ष-साधनीभूत विवेक-ज्ञान का विधान उपलब्ध होता है, अत! 
“यत्परः शब्दः, स शब्दार्थंः'--इस च्याय के आधार पर उसी अर्थ में इस शास्त्र का तात्पर्य 
पर्यवसित होता है । इसके चार पादों में क्रमशः (१) योग का स्वरूप, उसके साधनीभूत यम- 
नियमादि (२) क्रिया योग, (३) विभूति और (४) सिद्धि एवं केवल्यादि पदार्थं वणित हँ । 
वर्णनीय विषय वस्तु के लिए कुछ निमित्त चाहिए था, भतः प्रधान और उसके विकारभूत 
महुदादि पदार्थों को वैसे ही निमित्तमात्र बनाया गया है, जैसे कि पुराणों का मुख्य उद्देश्य 
वेदिक तत्त्व का उपबुंहण है, किन्तु प्रसङ्गतः (१) सगं ( सृष्टि), (२) प्रतिसगं ( प्रलय ), 
(३) वंश, (४) मन्वन्तर और (५) वंशातुचरित भी वर्णित हैं । प्रसङ्गतः प्रतिपादित पदार्थो में 
शास्त्र का तात्पर्यं नहीं माना जाता, क्योंकि अन्यार्थपरक वाक्यों से प्रसङ्गतः अस्य पदार्थं 
भी स्फोरित हो जाते हैं। उन्हें भी तब स्वीकृत कर छिया जाता है, जब कि प्रमाणान्तर से 
वे विरुद्ध न होते हों, प्रधानादिगत जगत्‌ की उपादातता का वेदान्त श्रृतियों से विरोध स्पष्ट 
है--यह कहा जा चुका है । अतः अपने मुख्य बिषय में प्रमाणभूत योग-शास्त्र से प्रधानादि 
तत्वों की सिद्धि न होने के कारण भगवान्‌ वाषंगण्य ने प्रधानादि को तात्त्विक नहीं माता है-- 
गुणानां परमं रूपं न हृष्टिपथमृच्छति। 
यत्तु हृष्टिपथप्राप्तं तन्मायेव सुतुच्छकम्‌॥ 
अर्थात्‌ वाषंगण्य का मुख्य उद्देश्य योगका ध्युत्वादन ही"था|”केवल निमित्त या प्रास ङ्ञिकरूप 
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तिदिशिति । तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधानं स्वतन्त्रमेच कारणं, महदादीनि च कार्याण्य- 
लोकवेदप्रसिड्ानि कहप्यन्ते । नन्वेवं सति समानन्यायत्वात्पूर्वेणेव तद्गतम्‌ , किम 
पुनरतिदिश्यत्ते ? अस्ति हात्राभ्यधिकाशङ्का- सम्यब्दर्शनाभ्युपायो हि योगो वेदे 
विदितः ‘तव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः ( द्र० २।४।५) इति । 'जिरुन्नतं स्थाप्य 
समं शरीरम्‌? ( श्वे० २८ ) इत्यादिना चासनादिकदपनापुरःसरं बहुप्रपञ्चं योगविधानं 
श्येताश्वतरोपनिषदि इष्यते । लिङ्गानि च वेदिकानि योगनिषयाणि सहस्नश उपलभ्य- 
न्ते- ताँ योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणाम्‌? ( का० २।६।११ ) इति, “विद्यामेतां 
योगविधि च ऊत्स्तम? ( का० २।६।१८ ) इति चेवमादीनि । योगशास्त्रेश्‍पि अथ तस्व- 
दर्शनोपायो योग” इति सस्यग्दर्शंनाभ्युपायत्वेनच योगोऽङ्ञोक्रियते । अतः संप्रति- 
भामती . 
इति & । अधिकरणान्तरारम्भमाक्षिपति &तन्वेवं सति ससानन्यायत्वाद इति & समाधत्ते & अस्त्य- 
न्राम्पधिकाशङ्का ® । मा नाम सांख्यग्ञास्त्रात्‌ प्रधानसत्ता विज्ञायि । योगशास्त्रात्तु प्रधानादिसत्ता विज्ञा- 
पयिष्यते । बहुलं हि योगशास्त्राणां वेदेन सह संवादो दुश्यते । उपनिषदुपायस्य च तस्वज्ञानस्थ योगा- 
पेक्षास्ति । न तु जातु योगक्षास्त्रविहितं यमनियमादिबहिरङ्गमुपायमपहायान्तरङ्गञ्च धारगादिकमन्तरेणो- 
पनिंषदास्मतरवसाक्षास्कार उदेतुपहंति । तस्मादौपनिषदेन तरबज्ञानेनापेक्षणात्‌ संवादबा हुद्याच्च वेदेनाष्ट' 
कादिस्मृतिवद्योगस्मृतिः प्रमाणम्‌ । ततश्च प्रमाणात प्रधानादिप्रतीतेर्ताशब्दत्वम्‌ । न च तदप्रमाण 
St A छी 0 विल 


ग भामती-ब्याख्या 

में गुणादि की चर्चा कर दी गई है, उनकी वास्तविकता में तात्पर्यं नहीं, क्योंकि उन्हें माया 
के समान भतात्विक ही माना दै । यद्यपि लोक-वेद में अत्यन्त अप्रसिद्ध प्रधानादि का अनुवाद 
शी सम्भव नहीं, तथापि अनादि काल से चले आए पूर्वपक्ष और न्यायाभास के आधार पर 
वादिगणों के द्वारा उत्प्रेक्षित और बहुर्चाचत प्रधानादि का अनुवाद करके उन का निराकरण 
सम्भव हो जाता है । इस आशय को मन में रखकर सूत्रकार ने कहा है “एतेन योगः 
त्यक्तः अर्थात्‌ सांख्य-स्मृति के प्रत्याख्यान से ही प्रधानादिविषयकत्वेन योग-स्मृति का भी 
प्रत्याख्यान हो जाता है । 

यदि सांख्य के निराकरण से ही योग का निराकरण हो जाता है, तब प्रोग-निराकर- 
णार्थं अधिकरणान्तर की रचना क्यों? ऐसी शङ्का की जा रही है--“नस्वेवं सति समान" 
न्यायव्वात्‌ पूर्वेणैव तद्गतम्‌” । उक्त शङ्का का समाधान किया जाता है-- अस्ति ह्यत्राभ्यः 
धिकाशङ्का” । अर्थात्‌ सांख्य-शास्त्र के अनुरोध पर प्रधानादि की सत्ता यदि नहीं मानी जा 
सकती तो न मही, योग-शास्त्र के आग्रह पर प्रधानादि का अस्तित्व मान लेना चाहिए, 
क्योंकि साँख्यीय पदाथ वेदों में उपलब्ध नहीं होते, किन्तु योग-शास्त्र का प्रायः बहुत-सा 
भाग वेद से संवादित (समर्थित ) है। उपनिषत्‌ में प्रतिपादित तत्त्व-ज्ञान को योग की 
पूर्णतया अपेक्षा है, क्योंकि योग-शास्त्र में विहित यम-नियमादि बहिरङ्ग और घारणादि 
अन्तरङ्ग साधनों के विना औपनिषद आत्मतत्त्व का साक्षात्कार कभी हो ही नहीं सकता । 
इस प्रकार औपनिषद आत्मतत्त्व के साक्षात्कार में अपेक्षित होने और वेद से संवादित होते 
के कारण योग-स्मृति वैसे ही प्रमाणभूत है, जेसे अष्टकादि स्मृति [ अगहन, पौष, माघ और 
फाल्गुन की कुष्णपक्षीय चार अष्टमी तिथियों में अनुष्ठेय श्राद्ध को अष्टका श्राद्ध कहते है, 
आश्वलायन गृह्य सूत्र ( २४॥१ ) में इसका विधान किया गया है, वेद में विहित न 


. से यह स्मात कमं कहलाता है, अष्टका-विधायक आश्वलायनादि स्मृति-वचनों को प्रमाण इसी 


लिए माना जाता है कि वह वेदिविर६०कहीं १ वैसे'ही०वेदीचिरुद्ध योग-शास्त्र को प्रमाण 
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पन्नाथेंकदे शर्वा दष्टकादिस्मृतिवद्योगस्मृतिरप्यनपवदनोया भविष्यतीति-इयमभ्यधि- 
काशाङ्काऽतिदेशेन निवत्येरे, अर्थकदेशसंप्रतिपत्ताचप्यर्थेकदेशचिप्रतित्तेः पूर्वोक्ताया 
० भामती 

प्रधानादों, प्रमाणञ्च यमादाविति युक्तम्‌ । तत्राप्रामाण्येऽन्यत्राप्यनाश्वासात्‌ । यथाहुः ¬ 

“प्रसरं न लभन्ते हि यावत्‌ कवचन मकंटाः। 

नाभिद्रचन्ति ते तावत्‌ पिशाचा वा स्वगोचरे ॥'' इति। 

सेयं लब्घप्रसरा प्रधानादौ योगाप्रमाणतापिशाची सवंत्रेव दुर्वारा भवेदित्यस्याः प्रसरं निषेधता 

प्रधानाद्यभ्युपेयमिति नाझब्दं प्रधानमिति शङ्कार्थः) सा ७ इयसभ्यधिकाशद्धातिदेशेन निवत्यंते & । 
निवृत्तिहेतुमाह & अर्थेकदेशसम्प्रतिपत्तावपि इति & | यवि हि प्रधानादिसत्तापरं योगशास्त्रं भवेत्‌ भवेत्‌ 
प्स्पक्षवेदान्तश्चुतिविरोधेनाप्रमाणम्‌ । तथा च तहिहितेषु यमादिध्वप्यनाशवासः स्यात्‌ । तस्मान्न प्रघानः- 
दिपरं तत्‌ किन्तु तन्निमित्तीकृत्य योगध्युस्पादनपरभित्युक्तम्‌ । न चाविषयेऽप्रामाण्यं विषयेऽपि प्राधाण्य- 
मुपहन्ति । नहि चक्षरसादावप्रमाणं रूपेऽष्यप्रमाणं अवितुमहति । तस्माद्वेदान्तश्रतिविरोघात्‌ प्रधानादि- 
रस्याविषयो न त्वप्रामाण्यमिति परमाथंः । स्यादेततू--भध्यात्मविषयाः सन्ति सहस्ने स्मृतयो बोद्धाहंत- 


भामती-व्याख्या 

मानना चाहिए ]। फलतः योग-शास्त्रलूप प्रमाण के द्वारा प्रमाणित प्रधानादि पदार्थो को 
अशाब्द ( अप्रमाण ) कहना उचित नहीं। 'योग-शास्त्र प्रधानादि अंश में अप्रमाण और 
यम-नियमादि अंश में प्रमाण है'-- ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि योग-शास्त्र को यदि किसी 
भी अंश में अप्रमाण माना जाता है, तब पूरे योग-शास्त्र पर से ही विश्वास उठ जायगा, 
जैसे कि श्री कुमारिल भट ने कहा दै 

प्रसरं न लभन्ते हि यावत्‌ कचन मकंटाः। 

नाभिद्रवन्ति ते तावत्‌ पिशाचा वा स्वगोचराः॥ 

कचिद्‌ दत्ते्काशे हि स्वोत्परेक्षालन्धधामभिः । 

जीवितुं लभते कस्तैस्तस्मार्गपतितः स्वयम्‌ ॥” (तं. वा. पृ. १७१) 
[ मर्केट ( वानर ) और भुत ( प्रेत ) को जब तक कहीं घुसने का अवसर नहीं मिलता, तभी 
तक उनके उपद्रव शान्त रहते हैं। जब उनको कहीं पैर रखने का अवसर मिल जाता हैं, 
तब पूरा क्षेत्र उनके उपद्रवों से ऐसा आक्रान्त हो जाता है कि उनके मार्गे में आकर कोई - 
व्यक्ति जीवित नहीं रह सकता । उसी प्रकार ] यदि अप्रमाणता को किसी अंश ( प्रधानादि ) 
में मान लिया जाता है, तब समग्र अंशी ( योग-शास्त्र ) अप्रमाण हो जाता है, अतः योग- | 
शास्त्र के प्रधानादि अंश में भी अप्रमाणता की गति रोक कर प्रधानादि की वास्तविक सत्ता 
मान लेनी चाहिए । ऐसा मान लेनें पर प्रधानादि में अशाब्दता का आरोप निराधार हो 
जाता है। । 
सिद्धान्त - उक्त अभ्यधिक आशङ्का अतिदेश के द्वारा दूर की जाती है, क्योंकि 
“अर्थेकदेशसंप्रतिपत्तावप्यर्थेकदेशविप्रतिपत्ते?!। यदि योग-शास्त्र का मुख्य तात्ययं प्रधानादि 
की सत्ता में होता, तब प्रत्यक्ष वेदान्त श्रुति से बाधित होकर योग-शास्त्र अप्रमाण हो जाता । 
इतना ही नहीं, उसके द्वारा विहित यम-नियमादि पर भी अविश्वास हो जाता। फलत! 
योग-शास्त्र को प्रधानादि-परक न मानकर प्रधानादि के निमित्त पै यम-नियमादि का 
प्रतिपादक मानना ही उचित हे. । योग-शास्त्र प्रधानादि अंश में अप्रमाण होकर र यम-नियमादि 
अंश में भी वैसे ही अप्रमाण नहीं होता, जेसे चक्षु अपने अविषयीभूत रसादि अंश में अप्रमाण 


होकर ख्प मैं भी भप्रमाण्‌ नहीं, होता. Vrat Shastri Collection. 
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दशनात्‌ । सतीष्वप्यध्यात्मविषयासु बह्वीषु स्मृतिषु सांख्ययोगस्मृत्योरेव निराकरणे 
यत्नः कृतः । सांख्ययोगौ हि परमपुरुषार्थेंसाधनत्वेन लोके प्रल्यातो, शिष्सेच्ध 
परिगृहीतो, लिङ्गेन च भ्रौतेनोपद्रंहितो । 'तत्कारणं सांख्ययोगाभिपन्नं ज्ञात्वा देवं 
मुच्यते सर्वपाशः' ( श्वे० ६१३ ) इति । निराकरणं तुन सांख्यज्ञानेन चदनिरपेक्षेण 
योगमार्गेण वा निःश्रेयसमधिगम्यत इति । श्रतिहि वदिकादात्मंकत्वविज्ञानादन्यन्निः- 
श्रेयससाधनं वारयति -'तमेव विदित्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ 
( श्वे० ३।५ ) इति । द्वैतिनो हि ते सांख्या योगाश्च नात्मेकत्वदर्शिनः । यत्तु दशनमुक्त 
“तत्कारणं सांख्ययोगाभिपन्नम्‌' इति, वेदिकमेच तत्र ज्ञानं भ्यानं च सांस्ययोश- 
शन्दाभ्यामभिलप्यते प्रत्यासत्तेरित्यचगन्तव्यम्‌। येन त्वंशेन न विरुध्येते तेनेष्टमेव 
सांख्ययोगस्मृत्योः सावकाशत्वम्‌। तद्यथा 'असङ्गो ह्ययं पुरुषः (बू. ४३१६) 
इत्येवमादिश्व तिप्रसिद्धमेव पुरुषस्य विशुद्धत्वं निगुणपुरुषनिरूपणेन सांस्येरभ्यु 
पगम्यते । तथा च योगेरपि 'अथ परिव्राडिववणवासा मुण्डोऽपरिग्रहः ( जाबा० ५) 
था छ पालन” 'भआमंती 
कापालिकादीनां, ता अपि कस्मान्न निराक्रियन्त इत्यत आह ® सतीष्वपि इति ® । तासु खलु बहुलं 
वेदार्थविसंवादिनीषु शिष्टानादृतासु केश्चिदेव तु पुदधापसदेः पशुप्रायेभ्लेंच्छादिभिः परिगुहीतासु वेदमूल- 
रवाशङ्कोब नास्तीति न निराकृताः, तद्विपरीतास्तु सांख्ययोगस्मृतय इति ताः प्रधानादिपरतया व्युदस्यन्त 
इत्यर्थः । & न सांख्यज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण इति @ । प्रधानादिविषयेणेत्य्थंः । ® हेतिनो हि ते सांख्या 
योगाश्च ® ये प्रधानादिपरतया तच्छास्त्रं व्याचक्षत इत्यर्थः । संख्या सम्यगबुद्धिवेंदिकी तया वतंन्त इति 
सांख्घाः । एवं योगो घ्यानम्‌ , उपायोपेययोरभेदविवक्षया, चित्तवृत्तिनिरोधो हि योगः, तस्योपायो 
भामती-च्यार्या 

अध्यात्मविषयक हजारों अन्य दर्शन हैं, जेसे -बोद्ध, आहत (जैन) भोर 
कापालिकादि। उनका भी यहाँ निराकरण क्यों नहीं किया जाता ? इस प्रश्‍न का उत्तर 
है--“सतीष्वपि अध्यात्मविषयासु बह्वीषु स्मृतिषु”। अर्थात्‌ बौद्धादि दर्शन वेदार्थं के 
विसंवादी ( विपरीत , होने के कारण शिष्ट पुरुषों के द्वारा ही अनाहत एवं समाज के गिरे 
हुए म्लेच्छप्राय पशु-स्तर के असभ्य पुरुषों के ही श्रद्धा-भाजन हैं। उनमें वेदमूलकत्व की 
आशङ्का ही नहीं हो सकती, अतः उनके निराकरण की कोई आवश्यकता ही नहीं किन्तु 
सांख्य-योग ठीक उनके विपरीत वेदमूलक भौर शिष्ठ-समाज में समारत और. प्रचलित हैं, 
मतः प्रधानादि-प्रतिपादन अंश में उनका निरास किया जाता है। “न सांख्यज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण 
योगमागेण वा निःश्रेयसमधिगम्यते”-इस भाष्य का आशय यह है कि सांख्य-योग का 
निराकरण इसी लिए किया जाता है कि उनका जो कहना है कि 'वेद-निरपेक्ष केवल 
प्रधानादिविषयक सांख्य-ज्ञान अथवा योग-मागं से ही मोक्ष की प्राप्ति होती है” उनका वह 
कहना अत्यन्त असङ्गत है, क्योंकि श्रुति ने यह नियम घोषित कर रखा है कि केवल वैदिक 
आत्मेकत्व-श्ञान से ही मुक्ति प्राप्त होती है किन्तु ' द्वैतिनो हि ते सांख्या योगाश्न”। सांख्य- 
दर्शन और योग-दर्शान का सिद्धान्त आत्मेकत्ववाद का विरोधी द्वैतवाद एवं प्रधानादिपरक 
है। पे जो “सांख्ययोगाभिपन्नम्‌” ( श्वेता, ६।१३ ) इस प्रकार 'सांख्य' और योग! 
शब्द आए हैं, वहाँ 'सांख्य' शब्द वैदिक सम्यक्‌ आत्मैकत्वज्ञान और 'योग' शब्द ध्यान को 
न । योग' शब्द से जो “योगश्चित्तवृत्तिनिरोधः' ( यो. सु. १४२ ) इस प्रकार चितः 
वृत्तियो के निरोध को योग कहा गया है, वह प्रत्ययंकतानतारूप ध्यान का उपाय है, उपाय 
भोर उपेय की अभेद-विवक्षा में तेसा. ,, दिया जाम है-॥केत्रल वित्त-वृत्ति-निरोध ही ध्यान 
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इत्येवमादि शर॒तिप्रसिदधमेच निवृत्तिनिष्ठत्व प्रत्नज्याद्युपदेशेनानुगम्यते । पतेन सर्वाणि 
तकस्मरणानि प्रतिवक्तव्यानि । तान्यपि तर्कोपपत्तिभ्यां तरवश्ञानायोपछुचंन्तीति 
उ नाम । तस्वरज्ञानं तु येदान्तवाक्येभ्य एच भवति-'नावेदचिन्मचुते तं 
तम्‌ ( त० ब्रा० ३१२९७) 'तं ₹ र पुरुष 
य दिस्य ॥ ५ गं 22 BSN पृच्छामि’ ( ३० ३९।२६ ) 
१ ए 
( ३ विलक्षणत्वाधिकरणम्‌ । छू० ४१२ ) 
न विलक्षणत्वादस्य तथास्यं च शब्दात्‌ ॥ ४ ॥ 
__ अह्यास्य जगतो निमित्तकारणं प्रक्ृतिश्चेत्यस्य पक्षस्यात्तेपः स्मृतिनिमित्तः 
परिहृतः, तकनिमित्त इदानीमाक्षेपः परिहियते | कुतः पुनरस्मिन्नवधारित आगमार्थे 
तक निमित्तसयक्षेपस्याचकाशः १ नलु धर्म इव ब्रह्मण्यप्यनपेक्ष आगमो भविदुमईति । 
भवेदयमवष्टस्भो यदि प्रमाणान्तरानवगाह्य आगममाचप्रमेयो ऽयमर्धः स्यादचुष्ठेयरूप 


€ (~~ ७ 
इच धम, परिनिष्पन्नरूपं तु ब्रह्माचगम्यत्ते। परिनिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्तराणाम- 
Morandi लकी सक स ता 


भामती 
ध्यान प्रत्ययक्तानता । एतच्चोपलक्षणम्‌ । अन्येऽपि यमनियमादयो बाह्या आन्तराश्च धारणादयो 


थोगोपाया द्रष्टव्याः । एतेनाभ्युपगतवेदप्रामाण्याना कणभक्षाक्षचरणादीनां सर्वाणि तकंस्मरणानीति 
योजना । सुगसभन्यत्‌ ॥ ३ ॥ 


— —0————— 


अवान्तरसङ्गतिमाह ® ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं ्रकृतिश्चेत्यस्य पक्षस्य इति $ । चोदयति 
® कुतः पुनः इति । समानविषयश्वे हि विरोधो भवेत्‌ । न चेहास्ति समानविषयता, घर्मवद्‌ ब्रह्मणोऽपि 
सानान्तराविषयतयाऽतक्यंत्वेनानपेक्षाम्नायेकगो चरस्वादित्यर्थः । समाधत्ते & भवेदयम्‌ इति ® । 

मानान्तरस्याविषयः सिद्धवस्त्ववगाहिनः । 
घर्मोऽस्तु कार्य्यरूपत्बाद्‌ ब्रह्म सिद्धं तु गोचरः ॥ 
भामती-व्याख्या "पष 

का उपाय नहीं, अपितु यम-नियमादि बाह्य और धारणादि आन्तरिक उपाय भी योग 
(ध्यान ) के साधन हैं। भाष्यकार ने जो कहा ह-'एतेन सर्वाणि तकंस्मरणाति प्रतिवक्त- 
व्यानि” । वहाँ 'एतेनाभ्युपगतवेदप्रामाण्यानां कणभक्षाक्षचरणादीनां सर्वाणि तर्कस्मरणाति 
प्रतिवक्तव्यानि'-एऐसी योजना कर लेनी चाहिए। अर्थात्‌ ऐसे सभी दशन तत्त्वज्ञान के 
विविध उपाय यदि प्रस्तुत करते हैं, तब कोई क्षति नहीं, मोक्ष-प्रद तत्त्व-ज्ञान केवल वेद-वेदाष्त 
से ही होता है, अन्य शास्त्र से नहीं--“नावेदविन्मनुते तं बृहन्तम्‌” (तै. ब्रा. ३१२९७) ॥शा 

संगति “ब्रह्मस्य जगतो निमित्तकारणं प्रकृतिश्चेत्यस्य पक्षस्य” । अर्थात्‌ ब्रह्मगत 
अभिन्ननिमित्तोपादनता पर जो विभिन्न स्मृतियों (दर्शनों ) के द्वारा आक्षेप किए जाते थे, 
उनका परिहार किया गया । अब तकंनिमित्तक उसी आक्षेप का निराकरण किया जाता है। ' 

शङ्का--त्रह्म में जगत्‌ की उभय-विध कारणता जब भागम प्रमाण से निर्णीत हो चुकी 
है, तब अप्रमाणभूत तकं के द्वार उस पर आक्षेप क्योकर सम्भव होगा ? श 

समाधान-धमं ओर ब्रह्म मे यह महान्‌ अन्तर है कि घमे केवलं आगम प्रमाण का 
विषय है, प्रमाणान्तर का नहीं,-०भत्त/ वहाँ तक्े।की ग्रति:-बरह्दीं,किस्तु ब्रह्म साध्यात्मक धमं , 

६९, 


५४६ ००॥००० भय सत्र शा इ्स्भात्त aan Kosha [ अ. २ पा. १ सत्‌. ४ 


स्त्यवकाशो यथा पृथिव्यादिषु॥ यथा च श्रुतीनां परस्परचिरोधे सत्येकवशेनेतरा 
नीयन्ते एवं प्रमाणान्तरचिरोधेडपि तद्वशेनेव भ्रुतिनीयेत। इष्टसाम्येन चादृष्टमथे 
समर्थंयन्ती युक्तिरनुभवस्य संन्निकृष्यते । विप्रकृष्यते ठु अतिरेतिहामात्रेण स्वाथाोभि- 
धानात्‌। अनुभवावसानं च ब्रह्मविज्ञानमविद्याया निवतेक मोक्षसाधनं च इष्टफलः 
तथेष्यते । श्चतिरपि- ओतव्यो मन्तब्य” इति अवणव्यतिरेकेण मननं विद्धती 
` तर्बमप्यत्रादतेष्यं दशयति, अतस्तर्कनिमित्तः पुनराक्षेपः क्रियते 'न विलक्षणत्वा 
दस्य? इति 
भामिती 
तस्मात्समानविषयत्वादस्त्यत्र तकंस्यावकाश्ञः । नन्वस्तु विरोघः, तघापि तर्कादरे को हेतुरित्यत 
आह & यथा च श्रुतीनाम्‌ इति &। सावकाशा वह्ृघोऽपि श्रुतयोऽनवकाशेकश्रुतिविरोधे तदनुगुणतया 
यथा नोयन्ते एवमनवकाशेकतकविरोधे तदनुगुणतया बह्दयोपि श्रुतयो गुणकल्पना दिर्व्याण्यानमहुन्ती- 
त्यः । अपि च ब्रह्मसाक्षात्कारो विरोधितयाऽनादिमविद्यां निवत्त॑यन्‌ दृष्टेनेव रूपेण मोक्षसाधनमिष्यते, 
तत्र ब्रह्मसाक्षास्कारस्य मोक्षसाधनतया प्रधानस्यानुमानं दृष्टसाधम्येणा दृष्टविषयं विषयतो$न्तरङ्ग , बहिरङ्ग 
त्वत्यन्तपरोक्षगोचरं शाब्दं ज्ञानं तेन प्रधानप्रत्यासरयाप्यनुमानमेच बलीय इत्याह ® दृष्टपाधर्म्येण च 
इति & । अपि च श्रुत्यापि ब्रह्मणि तकं आदृत इत्याह & श्रुतिरपि इति & । सोऽयं ब्रह्मणो जगढुपा- 
दानत्वाक्षेपः पुनस्तर्केण प्रस्तूयते । 
hii प्रकृत्या सह सारूप्यं विकाराणामवस्थितम्‌ । 
जगद्‌ ब्रह्मसरूपञ्च नेति नौ तस्य विक्रिया ॥ 
भामती -व्याख्या 
से विपरीत सिद्धात्मक है । वेदान्त और तके-दोनों समानविषयक ( सिद्धार्थविषयक ) हैं, 
अतः वेदान्त के क्षेत्र में तर्कं को भी उतरने का अवकाश है । वेदान्त के साथ तकं का विरोध 
- होने पर भी तर्कं को इतना प्रश्रय क्यों दिया जाता है? इस प्रश्‍न का उत्तर है-“यथा च 
श्रुतीनां परस्परविरोधे सत्येकवशेनेतरा नीयभ्ते” । जैसे अनेक सावकाश श्रुतियाँ अनवकाशभूत 
एक श्रुति से विरुद्ध होने पर उसके अनुसार ही व्याख्यात और संघटित की जाती हैं, वेसे 
ही अनवकाशभूत एक तकं का विरोध होने पर वेदान्त-श्रुतियाँ उस ( तकं ) के अनुरूप ही 
गोणी वृत्ति आदि का सहारा लेकर प्रवृत्त की जा सकती हैं । 
दूसरी बात यह भी है कि ब्रह्म का प्रत्यक्ष ज्ञान अनादि अविद्या को निवृत्त करता 
हुआ शुक्ति-साक्षात्कार के समान दृष्टमागे से ही मोक्षका साधन माना जाता है । 
अनुमानरूप तक भी दृष्ट के अनुसार अदृष्ट की कल्पना है । इस प्रकार प्रधान ( प्रकृति) का 
अनुमान विषयतः प्रत्यक्ष का अन्तरङ्ग ( निकट-वर्ती ) है किन्तु आगम-जन्य शाब्द ज्ञान 
अत्यन्तपरोक्षार्थावगाहो होने के कारण बहिरङ्ग ( दूरतर्ती ) है । प्रत्यक्ष प्रधान है, तक और 
श्रति--दोनों उसके अङ्ग हैं । तकं के साथ प्रधान की प्रत्यासत्ति ( समीपता ) तक को श्रुति 
से प्रबल बताती है, भाष्यकार यही कह रहे हैं-“दृष्साधम्येंग चाद्ृष्ट्मर्थ समर्थयन्ती 
युक्तिरनुभवस्य सन्निक्रुष्पते” । इतना ही नहीं, श्रुति ने स्वयं तकं को आदर दिया है 
“श्रूतिरपि--श्रोतव्यो मन्तव्यः” इति श्रवणव्यतिरेकेण मननं विदधती त्केमप्यत्रादत्तव्य 
दर्शयति” । मनन एक तकं-प्रकार ही है । 
पूर्वपक्ष-त्रह्मगत जगदुपादानत्व पर तकं के द्वारा इस प्रकार आक्षेप किया जाता है- 


प्रकृत्या सह .सारूप्यं विकाराणामवस्थितम्‌-। 
जगद्‌ ब्रह्मीसिरूप न नैति नी तस्य “विक्रिया ॥ 


० ¢ ७ 
सख्यितकविरोधः ] 00/००08, इहिल्येलदितामत्मतोसंवलितभ्‌ ५४७ 
| इद्‌ हि त्रह्मकायंत्वेनामिप्रेयमाणं जगद्‌ त्रह्मचिलक्षणमचेतन- 
मशुद्ध च इश्यते, ब्रह्म च जगद्विलक्षणं चेतनं शुद्धं च शूयते । न च चिलक्षणत्वे प्रकृति- 
विकारभाचो दृष्ट: | न हि रुचकादयो विकारा झुत्पकृतिका भवन्ति, शरावादयो वा. 
छुवणप्रकृतिकाः । सुदेव तु स॒दन्विता विकाराः क्रियन्ते, सुवर्णन च सुवर्णान्विताः। 
तथेदमापि जगदचेतनं सुखदुःखमोहाम्वितं सदचेतनस्येव सुखदुःखमो दात्मकस्य 
कारणस्य काय भवितुभहेतीति, न विलक्षणस्य ब्रह्मणः । ब्रह्मचिळक्षणत्वं चास्य 
जगतोऽशुद्धघचेतनत्वद्शेनादचगन्तव्यम्‌ । अशुद्धं हि जगत्‌ सुलदुःखमोहात्मकतया 
परीतिपरितापविषादादिहेतुस्वात्स्वगंनरकाचुच्चावचग्रपञ्चत्वाच्च । अचेतनं चेद्‌ जगत्‌ 
चेतनं प्रति कार्यकारणभावेनोपकरणभाचोपगमात्‌। नहि साम्ये सत्युपकायो 
पकारकभावो भवति, नहि प्रदीपो परस्परस्योपकुरुतः | ननु चेतनमपि कार्यकारणं 
स्वामिभ्रत्यन्यायेन भोक्तुरुपकरिष्यति । न, स्वामिभ्षत्ययोरप्यनेतनाशस्येव चेतनं 
भामती 
विशुद्धं चेतनं ब्रह्म जगज्जडमशुद्धिभाक । 
तेन प्रधानसारूप्यात्‌ प्रधातस्येव विक्रिया ॥ ५ 

तघाहि-एक एव स्त्रीकायः सुखदुःखमोहात्मकतया पत्युश्च सपत्नीनाञ्च चेत्रस्य च स्त्रेगस्य 
तामविन्दतोऽपर्य्यायं सुखदुःखविषादानाबत्ते । स्त्रिया च सर्वे भावा व्याख्याताः । तस्मात्‌ सुखदुःखमोहा- 
त्मतया च स्वर्गनरकोच्चावचप्रपञ्चचया च जगदशुद्धमचेतनञ्ज, ब्रह्म तु चेतनं विशुद्धं च, निरतिशय- 
स्वात्‌ । तस्मात्‌ प्रघानस्याशुद्धस्या ०१६ व्य विकारो जगन्न तु ब्रह्माण इति युक्तम्‌ । ये तु चेतनब्नहमं- 
विकारतया जगच्चेत्यमाहुस्तान्‌ ..याह & अचेतनं चेदं जगद्‌ इति & । व्यभिचारं चोदयति छ ननु 
चेतनमपि इति &। परिहरति & न स्वाभिभृत्ययोरपि इति %। ननु मा नाम साक्षाच्चेतन- 


भामती-व्याख्या 
विरुद्ध चेतनं ब्रह्म जगत्‌ जडमशुद्धिभाक्‌ । 
तेन प्रधानसार्प्यातु प्रधानस्यैव विक्रिया ॥ 
[ प्रकृति ( उपादान कारण ) के साथ विकारों ( उपादेयभूत कार्यों का नियमत! सारूप्य 
( साजात्य ) होता है, किन्तु भाकाशादि प्रपञ्च ब्रह्म के सरूप न होकर विरूप है, क्योंकि 
ब्रह्म विशुद्ध ( निरतिशय , चेतन्यात्मक भोर जगत्‌ जड़, अविशुद्ध और स्वगं-नरफादिरूप में 
उच्चावच ( सातिशय ) है, अतः यह ब्रह्म का विकार नहीं हो सकता । हाँ, सांख्याभिमत 
प्रधान ( प्रकृति का सरूप होने के कारण प्रधान का विकार ( उपादेय ) हो सकता है, 
कयोंकि-] यह कहा जा चुका है कि जँसे एंक ही स्त्री अपने पति के लिए सुखरूप, अपनी 
सपत्नियों के लिए दुःखरूप और पति से भिन्न चैत्रादि कामुक पुरुषों को सुलभ न होने के 
कारण उनके लिए मोहरूप होती है। वैसे ही समस्त प्रपञ्च सुख-दुःल-मोहात्मक है ओर 
प्रकृति भी वेसी हो है, अत! प्रकृति और प्रपश्व का सारूप्य एवं उपादानोप!देयभाव 
निश्चित है। . क ॥ 
जो लोग चेतन ब्रह्म का विकार होने के कारण जगत्‌ को चेतन कह ठ उनका 
निराकरण करने के लिए कहा जाता है--“अचेतनं चेदै जगत्‌” । अर्थात्‌ जगत्‌ को अचेतन 
मानने पर ही चेतन पुरुष के साथ उसका उपकायं-उपकारकभाव बन सकता है, दोनों को 
समान ( एक जातीय ) मानने पर उपकार्योपकारकभाव नहीं बन पाता। इस नियम के 
व्यभिचार की शङ्का की नाती 'है>-अक्वु"्वेतनपपि'८॥खाजा. और उसके भृत्य सब चेतन हैं, 


3 ५४८ न Digitized उनि ्यस,, Kosha ॥ सः पा. र्‌ सूः |] 


प्रत्युपकारकत्वात्‌ । यो ह्येकस्य चेतनस्य परिग्रहो बुद्धथादिरचेतनभागः, स पवान्यस्य 
चेतनस्योपकरोति, नतु स्वयमेव चेतनश्वेतनान्तरस्यो पकरोत्यपकरोति चा । निरतिशया 
हाकतारश्चेतना इति सांख्या मन्यन्ते । तस्मादचेतनं कायकारणम्‌ । न च काष्ठलोष्ठा- 
दीनाँ चेतनत्वे किचित्प्रमाणमस्ति । प्रसिद्धश्चायं . चेतनाचेतनप्रचिभागो लोके । 
तस्माद्‌ ब्रह्मविछक्षणत्वान्नेदं जगत्त त्र तिकम्‌। |, र 

योऽपि कश्चि दाचक्षीत-श्रुत्वा जगतश्रेतनप्रकतिकतां, तद्र लेनैव समस्तं जगच्चेतन- 
मवगमयिष्यामि, प्रकृतिरूपस्य विकारेऽस्घयदशनात्‌ । अविभाचनं तु चतन्यस्य 
परिणामविशेषाद्भविष्यति । यथा स्पष्टचतन्यानामप्यात्मनां स्वापमच्छाद्यवस्थासु 
चेतन्यं न विभाव्यते, एवं काष्ठलोष्ठादीतार्माष चेतन्यं न विभावयिष्यते । पतस्मादेच 
च विभाविताविभावितत्वङृताद्विशेषाद्‌ रूपादिभावाभावाऱ्यां च कार्यंकारणानामा- 
त्मतां च चेतनत्वाविशेषेऽपि शुणप्रधानभाचो न विरोत्स्यते । यथा च पाथिचस्वा- 
चिश्ञेषेऽपि मांससूपौदनादीनां प्रत्यात्मवर्तिनो विशेषात्परोपकारिंत्वं अवत्येवमि- 
हापि भचिष्यति। प्रविभागग्रसिद्धिरप्यत एवं न चिरोत्स्यत इति । तेनापि कर्थंचि- 
बुचेतनाचेतनत्वलक्षणं विलक्षणत्वं परिहियेत, शुद्धयशुद्ित्वल्कक्षणं तु चिएक्षणत्वं 
नेच परिहियते। न चेतरदपि विलक्षणत्वं परिहतु शक्यत इत्याह--तथात्वं च 
शब्दादिति । अनवगम्यमानमेच हीदं लोके समस्तस्य वस्तुनश्चंतनत्वं चेतनप्रकृति- 

भामती 

श्रेतनान्तरस्योप कार्षीत्‌, तत्काग्यंकरणबुद्धयादिनियोगद्वारेण तुपकरिष्यतीत्यत आह & निरतिशया 
ह्यकर्तारश्चेतनाः इति & । उपजनापायवद्धमंयोगोऽतिशयः, तदभावो निरतिशयत्वम्‌, धत एव तिर्व्यापार- 
स्वादकर्तारस्तस्मात्तेषां बुद्धथादिप्रयोक्तुत्वमपि नास्तोत्यर्थंः। चोदकोऽपुक्षयवीजमुद्धाटयति & योऽपि 
इति & । अभ्युपेत्यापाततः समाधानमाह ® तेनापि कथञ्चिद्‌ इति ७॥ परमसमाधानं तु सुत्रावयवेन 
बक्तु तमेवावतारयति ® न चेतदपि विलक्षणत्वमु इति % । सुत्रावयवाभिसन्थिसाहू & अनदगम्यमान- 


भामती-व्याख्या 
फिर भी उनमें उपकार्योपकारकभाव होता है। उक्त शङ्का का परिहार किया जाता हैस 
- “न, स्वामिभृत्ययोरपि”। भूत्य का जड़ शरीर ही चेतनरूप स्वामी का उपकारक होता है। 
यद्यपि एक चेतन दूसरे चेतन का साक्षात्‌ उपकार नहीं कर सकता, तथापि शरीर, इन्द्रिय 
और बुद्ध्यादि का प्रेरक होकर उपकारक क्यों न होगा? इस शङ्का का समाधान हैर 
“निरतिशया ह्यकर्तारश्चेतना”। अतिशय' पद से भागमायायी धमंवान्‌ व्यापार ( क्रिया) 
भादि विवक्षित हैं, सांख्य-मत के अनुसार चेतन में किसी प्रकार का पेरणादि ब्यापार नहीं 
माना जाता, भतः वह शरीरादि का भी प्रेरक नहीं हो सकता । 
शङ्कावादी अपना अभिप्राय प्रकट करता है--“'योऽपि कञ्चिदाचक्षीत” । अर्थात्‌ 
जो शङ्कावादी कहता दै कि श्रुतियाँ जगत्‌ को चेतनप्रकृतिक कहती है, इतने से ही यह सिद्ध 
हो जाता दै कि समस्त जगत्‌ चेतन है, क्योंकि प्रकृति के स्वभाव का अन्वय विकार में 
नियमतः देखा जाता है। | 
उस शद्धावादी के उक्त कथन को आपातत! मान करके समाधान किया जाता है 
तेनापि कथंचितु चेतनाचेतनत्वलक्षणं विलक्षणत्वं परिह्वियेत” । अर्थात्‌ ऐसे शङ्कावादी के 
द्वारा वेदान्ति-सुचित बहुत-से वैलक्षण्यो में से केवल चेतनत्व-अचेतनत्वरूप वेलक्षण्य का दी 
: कथव्वितु परिहार हो सकेगा, शुद्धित्व-अशुद्धित्वादि का नहीं । वस्तुतः इतर ( चेतनत्व- 
'अचेतनत्वरूप ) वैलक्षप्य का परिहार भ०नही' अकथा०गभाःप्सकता, ऐसा सुत्रकार कहते दैत 
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सातल प्रकतिविलक्षणत्वं कथयति । शब्द एच विज्ञान 
च (ते? २।६) इति कस्यचिद्विभागस्याचेतनतां थावयंश्चेतनाद्‌ ब्रह्मणो विलक्षणम- 
चेतनं जगळावयति ॥ ४॥ 
3 ह उव चेतनत्वमपि कचिद्चेतनत्वासिमतानां भूतेन्द्रियाणां भ्रयते-यथा 
मृदश्रवीत्‌?, आपोऽबुचन्‌ः ( श० प० ब्रा० ६।१।३।२।४ ) इति, 'तत्तेज पेक्ष? 'ता 
भाप एक्षन्त' ( छा० ५२१४ ) इति चेत्रमाया भूतचिषया चेतनत्वश्चतिः। 
इन्द्रियविषयाणि ति हेमे प्राणा अहंश्रयसे चिचदमाना ब्रह्म जम्मु!! ( वू० ६।१।५ ) 
इति, ति ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गायेति ( ३० १।३।२ ) इव्येवमाद्यन्द्रियविषयेति । 
अत उत्तरं पठति-- 
अमिमानिच्यपदेशस्तु बिशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ ५ ॥ 
तुशब्द भाशाङ्कामपजुदति । नः खलु 'सदत्रचीद्‌? इत्येचंजातीयकया श्र त्या - 
भूते न्ट्रियाणां चेतनत्वमाशङ्कनीयम्‌ , यतोऽभिमानिव्यपदेश पषः। सदाद्यसिमानिन्यो 
भामती ८ 
मेव हीदम्‌ इति& । शब्दार्थात्‌ खलु चेतनप्रकृतित्वाच्चेतन्यं एथिव्यादीनामवगम्यमानमुपोद्ृलितं मानान्तरेण 
साक्षाच्छू यमाणपप्यचेतन्यमन्यथयेत्‌ । मानाम्तराभावे तवार्थोऽथंः शरुत्यर्थेनापबाघोयः, न तु तहलेन श्रुत्यर्थोऽ- 
ब्यययितव्य इत्यर्थः ॥ ४ ॥ मुर. 
सुःगन्तरमवतारयितुं चोदयति ® ननु चेतनत्वमपि क्वचिद्‌ इति & । न पृथिव्यादीनां चेतन्य- 
माथंमेव, किन्तु भूयसीनां श्रुतीनां साक्षादेवार्थ इत्यर्थः । सूत्रमवतारयति ® अत उत्तरं पठति ® 
अभिमानिव्यपदेशस्तु विश्ञेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ 
विभजते & तुशन्द इति ® । नेता: श्रुतयः साक्षान्मुदादीतां चागादीनाञ्ज चेतन्यमाहुः, अपि तु 
तदधिष्ठात्रीणां देवतानां चिदात्मनां, तेनेतच्छू तिबलेन न मुदादीनां वागादीनाञ्च चेतत्यमाशङ्कूनीयमिति । 
भामती-व्याख्या 3 न 
“अस्य तथात्वं च, शब्दात” । इसे सुत्रःवण्ड का आशय प्रकट किया गया है--“भनवगम्य- 
मानमेव हीदं लोके समस्तस्य वस्तुतनश्चेतनत्वम्‌” । अर्थात्‌ पृथिव्यादि जगत्‌ में श्रुतियों के 
द्वारा चेतनोपादानकत्व प्रतिपादित है, उसी के बलं पर अर्थात्‌ जगत्‌ में जो चेतनत्व अधिगत 
होता है, वह यदि लौकिक अनुभव के द्वारा संवादित या अवगम्यमान होता, तब वह चेतनत्व 
अवश्य ही प्रपश्वगत साक्षात्‌ श्रृति-बोधित अचेतनत्व का अन्यथाकरण ( बाध ) कर देता, _ 
किन्तु अनुभवरूप प्रमाणान्तर की सहायता के बिना केवल श्रुतार्थापत्ति से गम्यमान जगद्गत 
चेतनत्व श्रुति-प्रतिपादित अचेतनत्व से बाधित होता है, अर्थादवगत चेतनत्व के द्वारा श्रुत्यर्थे 
रूप अचेतनत्व का बाध कभी नहीं हो सकता ॥ ४॥_ . 
पत्चम सुत्र के अवतारणाथं शङ्का की जाती है--ननु चेतनत्वमपि कचित्‌” 
शद्धभावादी का कहता .यह हैं कि पृथिव्यादि में चेतनत्व केवल आर्थापत्ति-गम्य नहीं, अपितु 
बहुत-सी श्रुतियों के द्वारा साक्षात्‌ प्रतिपादित दै--“मृदन्रवीच्‌, आपोञ्चुवनु" ( शत. ब्रा. 
६।१।३।२।४ ) । “तत्तेज ऐक्षत” (छां. ६।२।३,४) इत्यादि । उक्त शद्धा.का अपनोदन-सूत्र दै-- 
“अश्विमानिव्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌” । इस सुत्र की व्याख्या की जाती है तुशब्द 
.आशङ्कामपतुदति” । आशय यह है कि कथित श्रुतियाँ मुदादि और वागादि इन्द्रियों में 
साक्षात्‌ चेतनत्व का अभिघान नहीं करतीं, अपि तु उनके अधिष्ठाता देवगणों में चैतन्य ध्वनित 
करती हैं, जो कि चेतन ही हैं; अत+<इनभरुतिग्रों जरह) प्रक सरुदादि ओर वागादि इच्दियों धे 
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चागाचयसिमानिन्यश्च चेतना देवता वदनखंवदनादिषु चेतनोचितेषु 
व्यवहारेषु व्यपदिइयन्ते, न भूतेन्द्रियमात्रम्‌। कस्मात्‌? विशेषाडुगतिभ्याम्‌ 
चिशेषो हि भोक्तणां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतनप्रविभागलक्षणः प्रार्गाभद्दित; | 
सर्वचेतनतायां चासो नोपपद्येत। अपि च कोषीतकिनः प्राणसंवादे करणमा- 
बाशझ्ञाविनिवृत्तये5धिष्ठातचेतनपरिग्रहयाय देवताशब्देन विशिषन्ति-'एता ह चे 
देवता अहंश्रयसे विवदमाना? इति 'ता वा पताः खर्वो देवताः प्राणे निःभ्षयसं 
विदिस्वा' ( कैषी० उ० २११४ ) इति च । भनुगताश्च सवत्राभिमानिन्यश्चेतना देवता 
मन्त्रर्थवादेतिहासपुराणादिभ्यो$वगसम्यन्ते । 'अग्नियाँ ग्भूत्वा सुखं प्राविशत्‌' ( ऐ० आ० 
२।४।९।४ ) इत्येवमादिका च भ्रुतिः करणेष्वज्ुश्राहिकां देवतामनुगतां दशयति । 
प्राणसंवादवाक्यशेषे च 'ते ह प्राणाः प्रजापत पितरमेत्योचुः? (छा० ५१७ ) 
MOE 5777. :भामती 

'कस्मात्‌ पुनरेतदेवमित्यत आह ® विशेषानुगतिभ्याम्‌ & । तत्र विशेषं व्याचष्टे & विशेषो हि इति &। 
सोक्तणामुपकाग्यंत्वाद्‌ भूतेन्द्रियाणा चोपकारकत्वात्‌ साम्ये च तदनुपपत्तेः सर्वेजनप्रसिद्धेश्व “विज्ञान 
चाभवत्‌’ इति श्रुतेश्र विशेषश्चेतनाचेतनलक्षणः प्रागुक्तः स नोपपद्यते । देबताशब्दकुतो चात्र विशेषो 
विशेषश्ञन्देनोच्यत इत्याह & अपि च कोषीतकिनः प्रणसंबाद इति & । अनुगति व्याचष्टे ® अनुगताश्च 
इति& । सत्र भूतेन्द्रियादिष्वनुगता देवता अभिमानिनीरुपदिशन्ति मन्त्रादयः । अपि च 'भूयस्यः धुतयो5- 
स्निर्वाग्‌ भूरवा मुखं प्राविशद्वायुः प्राणो भूत्वा नासिके प्राविशदादित्यश्चकषुभूतवाऽच्तिण घ्राबिशत्‌' इत्यादय 
इर्द्रियविशेषगता देवता दशंयन्ति । देवताश्च क्षेत्रजञभेदाश्चेतनाः । तस्मान्नन्द्रियादीनां चेतन्यं रूपत इति । 
अपि च प्राणसंवादवाक्यशेषे प्राणानामस्मबादिशरीराणामिव चेत्रज्ञाधिष्ठितानां व्यवहारं दशंयन्‌ प्राणानां 


भासती-व्याख्या 

"चेतनत्व की शङ्का नहीं करनी चाहिए । क्यों नहीं करनी चाहिए? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- 
“विशेषानुगतिभ्याम्‌” । इन हेतुओं में “विशेष” की व्याख्या की जाती ह्वै-“विशेषो हि . 
भोक्तृणाम्‌” । भोक्ता पुरुष उपकायें और पृथिव्यादि उपकारक हैं--इस प्रकार की विशेषता 
की उपपत्ति के लिए “विज्ञानं चाविज्ञानं च” ( तै० उ० २।६ ) इस प्रकार जो चेतनाचेतनरूप 
विशेषभाव प्रतिपादित है, वह दोनों ( पुरुष ओर प्रथिव्प्रादि ) के समानरूप से चेतन होवे पर 
उपपन्न नहीं हो सकता । अथवा श्रुति में प्रयुक्त देवता? शब्द के द्वारा ध्वनित विशेषता विशेष 
शब्द का अर्थ है-- अपि च कोषीतकिनः प्राणसंवादे कारणमात्राशङ्का विनिवृत्तयेऽधिष्ठातृ- 
चेतनपरिग्रहाय देवताशब्देन विशिषन्ति--'एता बै देवता’ ( को० ब्रा० २१४ ) ।” अर्थात्‌ 
कोषीतकिब्राह्मणोपनिषत्‌ में प्राण के साथ इन्द्रिय-संवाद के अवसर पर केवळ इन्द्रियों की 
आशङ्का निवृत्त करने और उनके अधिष्ठातृदेवताओं का ग्रहण करने के लिए 'देवता' शब्द का 
प्रयोग किया गया कि “एता बै देवता”--इन देवताओं ने विवाद किया, केवल जड़ इन्द्रियों 
ने नहीं | ह 

_ 'अनुगति! शब्द की व्याख्या है--“अमुगताश्र सवंत्राभिमानिन्यश्चेतना देवता” । मन्त्र, 
अथंवाद, इतिहास और पुराणादि शास्त्र पृथिव्यादि में अनुगत अभिमानी चेतन देवताओं का 
प्रतिपादन करते हैं, जिसकी चर्चा विगत देवताधिकरण में आ चुकी है। “अग्निर्वाग भुला 
मुखं प्रोविशद्‌, वायुः प्राणो भूत्वा नासिके प्राविशद्‌, आदित्य! चक्षुर्भत्वाऽक्षिणी प्राविशतु* 
( ऐत. आ. २।४।२४ ) इत्यादि बहुत-सी श्रुतियाँ तत्तदिन्द्रिय में अनुगत देवताओं का प्रदशन 
करती हैं। फलतः ईन्द्रियों में स्वरूपतः चैतन्य नहीं, अवि तु इन्द्रियानुगत देवताओं में चैतन्य 
विवक्षित दै । दुसरी बात यहै“मी हैं कि'अ्रा्ः्संवाद कै'ाईधे-शेष में प्राणों को वैसे ही जीव 


[ख्यतक निरासः न्द्‌ संबलितूम 
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इति ेषठत्वनिर्धोरणाय अजापतिशमन, तदधचनाच्चेकेकोर्क्रमणेनान्वयव्यतिरेकाभ्यां 
प्राणश्ेष्टयप्रतिपत्ति ¦ । 'तस्मे बलिहरणम्‌ः ( बु» ६।१।१३) इति चेवंजातीयको5- 
स्मदादिष्विव व्यवहारो ऽचुगस्यमानो ऽमिमानिव्यपदेशं द्रढयति । 'तत्तज णे ड 
इत्याप परस्या पब देवताया अधिष्ठाञ्याः स्वचिकारेष्वनुगताया इयमीक्षा र 
2? ७ i 

श्यत इति द्रष्टव्यम्‌ । तस्माद्विलक्षणमेवेद्‌ ब्रह्मणो जगत्‌ ॥ ५॥ 

चिळक्षणस्वाच्च न ब्रह्मप्रकृतिकमित्याक्षिसे प्रतिविधत्ते 

र इश्यते तु ॥ ६ ॥ 

तुशब्दः पक्षं व्यावतंयति । यदुक्त विलक्षणत्वान्नेद जगद घ्र 
नायमेकान्तः । इश्यते हि लोके चेतनत्वेन प्रसिद्धभ्यः पुक्क पिस क 
खादोनासुत्पत्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्धेभ्यो गोमयादिभ्यो बृश्चिकादीनाम्‌ । नन्व- 
चेतनान्येच पुरुषादिशरीराण्यचेतनानां केशनखादीनां कारणानि अचेतनान्येच च 
बृश्चिकादिशरीराण्यचेतनानां गोमयादीनां कार्याणीति, उच्यते, एवमपि किंचिद्चेतनं 
चेतनस्यायतनभावसुपगच्छति, फिचिन्नेत्यस्त्येव वैलक्षण्यम्‌ । महांग्यायं पारिणामिकः 
स्वभावचिप्रकषेः, पुरुषादोनां केशनखानां च स्वरूपादिभेदात्‌ । यथा गोमयादोना 
चुश्चिकादीनां च अत्यन्तसारूप्ये च प्रछतिचिकारभाच पव प्रलीयेत। अथोच्येत-अस्ति . 
कञ्चित्पार्थिवत्वादिस्वभाचः पुरुषादीनां केशनखादिष्वनुवतेमानो गोमयादीनां 
वृश्चिकादिष्विति । ब्रह्मणोऽपि तर्हि सत्तालक्षणः स्वभाव आकाशादिष्वनुचतंमानो ` 
इश्यते । चिलक्षणस्वेन च कारणेन ब्रह्मप्रकतिकत्व॑ जगतो दूषयता किमशेषस्य - 

भामती 

क्षेत्रज्ञाधिष्ठानेन चेतभ्यं द्रढयतीत्याह ® प्राणसंवादवाक्यशेषे च इति & । & तत्तेज ऐक्षतेत्यपि इति @ । 
यद्यपि प्रथमेऽध्याषे भाक्तत्वेन वर्णितं तथापि मुख्यतयापि कथञ्जन्नेतुं शक्यमिति द्रष्टव्यम्‌ । पुर्वपक्षमुप- - 
संहरति & तस्माद्‌ इति & ॥ ५॥ 

सिहान्तसुत्रम्‌ - दृश्यते तु ॥ 

प्रकृतिविकारभावे हेत सारूप्पं विकल्प्य दूषयति & अत्यन्तसारूप्ये च इति & । प्रकृतिवि 
कारभावाभावहेतु' बेलक्षण्यं विकल्प्य दूषयति & विलक्षणत्वेन कारणेन इति &। सवंस्वभावाननुवतंनं 


भामती-व्याख्या 

से अधिष्ठित बताया है, जैसे हम लोगों के शरीर ्षेत्रज्ञाधि्ित हैं--' प्राणसंवादवावपशेषे च” । 
“तत्‌ तेज ऐक्षत” इत्यपि ` परस्या एव देवताया अविष्ठात्र्याः? । यद्यपि प्रथमाघ्यायगत 
ईक्षत्यधिकरण में तेज आदि के ईक्षण को गोण ईक्षण ही कहा है, तथापि मुख्य ईक्षण का भी 
समन्वय किया जा सकता है । पूर्व पक्ष का उपसंहार किया जाता दै-“तस्माद्‌ विलक्षणमेवेदं 
ब्रह्मणो जगत्‌” । 'विलक्षणत्व' हेतु सिद्ध होकर अपने साध्य-साधन में सक्षम हे जगत्‌ न 
बरह्मप्रकृतिकम्‌, ब्रह्मविलक्षणत्वात्‌ ॥ ५ ॥ र 
सिद्धान्त इश्यते तु” । पूर्वपक्षो ते कहा था कि ब्रह्म ओर जगत्‌ का प्रकृति- . 
बिकारभाव तभी हो सकता है, जब कि दोनों में सारूप्य ( सादृश्य ) हो । प्रकृतिःविकारभाव . 
के लिए सारूप्य अपेक्षित नहीं--यह दिखाने के > का हित खण्डन किया. 
-- अत प्ये च” । अर्थात्‌ प्रकृति-विकारभाव s लए ग अत्यन्त सारूष्य 
ज है? अथवा यत्किञ्चित्‌ ? तन्तुओं [i अत्यन्त सारूप्य पट में नहीं, किन्तु तत्तुभो में 
ही है, वहाँ प्रकृति-विकारभाव नहीं और यत्किञ्चित्‌ सारूप्य तो ब्रह्म और जगत्‌ का भी हे 
ब्रयोंकि ब्रह्म भी सत्‌ है झुर) जगद्‌ भी, सलु प्रति विकारभाष के दुषक ( निषेधक ) जे 
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ब्रह्मस्वभावस्यानचुवर्तनं यिळक्षणत्वमभिप्रयत ? उत यस्य कस्यचित्‌? अथ चेतन्यस्थेत्ति 
चक्तव्यम्‌। प्रथमे विकल्पे समस्तप्रझतिविकारोच्छेदप्रसङ्गः । न ह्यसत्यतिशचे प्रकृति. 
विकार इति भवति । द्वितीये चासिद्वत्वम्‌। दृञ्यते हि सत्ताळक्षणो ब्रह्मस्वभाव 
आकाशादिष्वनुचतंमान इत्युक्तम्‌ । तृतीय तु दृष्टान्ताभावः । कि हि यच्चेतन्येना-. 
नन्वितं तदब्रह्मप्रकतिक इष्टमिति ब्रह्मवादिनं प्रत्युदाहियत ? समस्तस्य वस्तुजातस्य 
्रह्मप्रकतिकत्वाभ्युपगमात्‌ । आगमचिरोघस्तु प्रसिद्ध एव, चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं 
प्रकृतिश्चेत्यागमतात्पर्येस्य प्रसाधितत्वात्‌ । यत्तक्त -परिनिष्पन्नत्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणाः 
म्तराणि संभवेयुरिति, तदपि मनोरथमात्रम्‌ । रूपाद्यमाचाद्धि नायमर्थः प्रत्यक्षस्य 
गोचरः, लिङ्गाययभावाच्च नानुमानादीनाम्‌ । आगममात्रसमघिगस्य पच त्वयमर्थो 


भामती 

प्रकृतिविकारभावाविरोधि। तदनुब्रतंने तादात्म्येन प्रकृतिबिकारभावाभावात्‌ । मध्यपस्त्वसिद्ध: । 
तुतीयस्तु निदर्शनाभावादसाधारण इत्यथंः । अथ जगद्योनितयाऽऽगमाद्‌ ब्रझणोऽवगमादागमवाधितविषय- 
स्बमनुमानस्य कस्मान्नौःद्टाव्यत इत्यत आह & भागमविरोधस्तु इति & । न चास्मिन्ञागमेकसमधिगमनीये 
प्रह्मणि प्रमाणान्तरस्यावकाशोऽस्ति येन तदुपादायागम आक्षिऱ्येतेत्याशयवानाहू & यततृक्तं परिनिष्पन्न- 
ट्वाद्‌ ब्रह्मण इति & । यथा हि काय्यंत्वा विशेषेऽप्यारोग्यकामः पथ्यइनीयातु स्वरकामः सिकतां भक्षयेदि- 
त्यादीनां मानान्तरापे्ता, न तु दशंपुणंमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेतेव्यादीनां, तत्कस्य हेतोः ? अस्य 
काय्यंभेदस्य प्रमाणान्तरागोचरत्वात्‌ । पथं भूतत्वाविशेषेऽपि पृथिव्यादीनां मानान्तरगोचरत्वं, न तु भूत- 
स्यापि ब्रह्मणः, तस्याम्नयेकगोचरस्यातिपतितसमस्तमानान्तरसीमतया स्मुस्यागमतिद्धत्वादित्यर्थंः । यदि 
मामती-व्याख्या 


'वेलक्षप्य' हेतु का विकल्पपुवेंक निरास किया जाता है--' विलक्षणत्वेन च कारणेन 
ब्रह्मप्रकृतिकत्वं जगतो दूषयता'? । जगत्‌ में ब्रह्म-वैलक्षण्प क्या (१) ब्रह्म के पुणं स्वभाव का 
भननुवर्तेन है ? या (२) यत्किञ्चित्‌ स्वभाव का अभाव ? अथवा (३) चैतन्य की अननुवृत्ति ? 
इनमें पुणे स्वभाव का अननुवतंन प्रकृति-विकारभाव का विरोधी नहीं, क्योंकि सबैया वैलक्षण्य 
का अभाव या सवँस्वभाव का अनुवतंन होने पर. प्रकृति-बिकारभाव बन ही नहीं सकता । 
द्वितीय ( मध्यम ) विकल्प असिद्ध है, क्योंकि सत्तारूप ब्रह्म का स्वभाव आकाशादि प्रपश्च 
में अनुवतमान हो है । तृतीय ( चैततन्याननुवतंन ) विकल्प में कोई दृष्टान्त नहीं, अत! दृष्टान्त | 
हीन या सपक्षावृत्ति हेतु असाधारण नाम का हेत्वाभास होता है । जगत्‌ ब्रह्माप्रकृतिकत्व का 

अनुमान ब्रह्म प्रकृतिकत्व-बोधक आगम प्रमाण से बाधित क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-- 

“आगम विरोधस्तु प्रसिद्ध एव” । कथा में प्रसिद्ध दोष का उद्भावन महत्त्व-पूर्ण नहीं समझा 
जाता । ब्रह्म भी घमं के समान ही भागमेक-समधिगम्य है, प्रमाणान्तर का विषय ही नहीं 
कि तकं या अनुमानादि प्रमाणों के द्वारा इस (ब्रह्म) पर आक्षेप हो सकता--“यत्तूक्त 

परिनिष्पन्तत्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणान्तराणि सम्भवेयुः” । आशय यह है कि 'सभी कार्य (साध्य ) 

पदार्थ आगमेतर प्रमाणागम्य और सभी सिद्धपदार्थ प्रमाणान्तर के विषय होते हैँ--ऐसा 
कोई नियम नहीं । आरोग्य और यागदि के समानरूप से कार्थ होने पर भी आरोग्य के 
विधायक “आरोग्यकामः पथ्यमएनीयात्‌?, “स्वरकामः सिकतां भक्षयेत्‌’--इत्यादि शास्त्रों को: 
भ्रमाणान्तर की अपेक्षा होने पर भी याग-विधायक “दशंपूणंसाभ्यां स्वगंकामो यजेत” इत्यादि 
वाक्यों को प्रमाणान्तर की अपेक्षा तही । इसका क्या कारण ? यागरूप कार्य स्वभावतः वेद से 
भिन्न प्रमाण का विषय ही नहीं । इसी प्रकार पृथिव्यादि और ब्रह्म समानरूप से सिद्ध पदार्थ 
हैं, किन्तु पृथिव्यादि ही प्रमाणीस्तिर के विषय हैं, अही! 'मेंहीं, क्योंकि -वहु वेदैक-समाधिगम्य, ` 


सांख्य तकंविरोधनिरास)],... डरिलिदीतदि हसतो संबिललम्‌० ५५३ 


९ 
धर्मबत्‌ । तथा च थतिः-'नेषा तकण मतिरापनेया प्रोक्तान्यनेच सुक्षानाय पेष्ठ 
( का० १२९ ) इति । “को अद्धा वेद क इह प्रवोचत्‌' 'इयं विसष्टियेत आबभूव' 
( ° सं० १३०६ ) इति चते ऋचौ सिद्धानामपीश्वराणां दुर्चाधतां जगत्कारणस्य 
दशयतः । स्सृतिरपि भवति -'अचिन्त्याः खलु ये भावा न तांस्तकण योजयेत्‌? इति । 
'अव्यक्तो ऽयमचिन्त्यो ऽयमचिकार्योऽयसुच्यते, ( गी? २२५) इति च । “न मे विडुः 
सुरगणाः प्रभवं न महषयः । अहमादिहि देवानां महर्षीणां च सबंशः ( गी० १०२) 
इति चवंजातीयका । यदपि अवणव्यतिरेकेण मननं विद्घच्छब्द एवं तकमप्यादर्तव्यं 
दशेयतीच्युक्तम्‌ । नानेन मिषेण शुष्कतकेस्यात्रात्मलाभः संभवति । धत्यनुग्रहदीत पव 
द्यत्र तकों ऽचुभवाङ्गत्वेनाश्रीयते । स्वप्नान्त बु द्ान्तयो रुभयो रितरेतरव्यसिचारादार्म- 
नोऽनन्वागतस्वं, संप्रसादे च प्रपञ्चपरित्यागेन सदात्मना संपत्तर्निप्मपञ्चसदात्मत्बं? 
प्रपञ्चस्य ब्रह्मप्रभवत्चात्कायंकारणानन्यत्चन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्येचंजातीयकः | 
'तकाप्रतिष्ठानातः ( ब्र खू० २।१।११) इति च केवलस्य तकस्य विप्रलम्भकत्वं 
दशंयिष्यति । योऽपि चेतनकारणश्रवणबलेनेच समस्तस्य जगतश्ेतनतामुप्रक्षेत 
भामती 

स्मुत्यागमसिद्ध ब्रह्मणस्तर्काचिषयत्वं, कथं तहि श्रवणातिरिक्तमननविधानमित्यत माह & यदपि धवण- 
व्यतिरेकेण इति & । तको हि प्रमाणविषयविवेचकतया तदितिकत्तव्यताभूतस्तदा्योऽ8ति प्रमाणेऽनुग्राह्म- 
द्याश्चयाभावात्‌ शुष्कतया नाद्रियते । यस्त्वागनप्रमाणाभ्रयस्तद्विषयविवेचकस्तदविरोधी, स॒ मन्तव्य इति 
विधीयते । ४४ भुत्यनुगृहीत इति ६ । श्रुत्या अवणस्य पश्चादितिकतंब्पतात्वेन गुहीतः । ® अनुभवाङ्ग्‌. 
त्वेन इति & मतो हि भाव्यमानो भावनाया विषयतयाऽनुभूतो भवतीति मननमनुभवाङ्गम्‌ । ® आत्मनोऽ- 
तम्वागतत्वम्‌ इति & । स्वप्नाद्यवस्थाभिरसं एक्तत्वमुदासीनत्बमित्यर्थः । अपि च चेतनकारणवा दिभिः कारण- 
सालक्षण्येऽपि कार्य्यस्य कथञ्चिच्चेतन्याविर्भावातावर्भावाभ्यां विज्ञानं चाविज्ञानं चाभवदिति जगत्कारणे 
योजयित्‌ं शयम्‌ । अचेतनप्रधानकारणवादिनां तु दुर्योजिमेतत्‌ । नह्यचेतनस्य जगत्कारणस्य विज्ञानरूपता 
संभविनी, चेतनस्य जगत्कारणस्य सुदुक्ताद्यवस्थास्विव सतोऽपि चेतन्यस्यानाविर्भावतया शक्यमेव 


भामती-व्यार्या + 
एवं इतर सभी प्रमाणों की सीमा से परे है। “नैषा तर्केण मतिरापनेया” ( कठो. १।२।९ ) 
आगमों के द्वारा ब्रह्म में तर्काविषयत्व प्रतिपादित है । यदि ब्रह्म में तर्काविषयत्व आगम-सिद्ध 
है, तब श्रवण के पश्चात्‌ मननरूप तर्क का विधान क्यों किया गया है ? इस प्रश्‍न का उत्तर 

है--“यदपि श्रवणव्यतिरेकेण इत्यादि” । आशय यह है कि तक की जो आदरणीयता सुचित 
की गई है, वह शुष्क तकं की नहीं । जैसे कुठार काष्टछेंदन का करण और उद्यमन-निपातन 
कुठार का इतिकत्तंव्य ( सहायक व्यापार ) मात्र है, वेसे ही प्रमा ज्ञान की उत्पत्ति में प्रमाण 
करण एवं तकं इतिकत्तेव्यमात्र है । अपने जिस उपकरणीय के शार म 
का विवेचक है, उस प्रमाण के न होने पर असहाय तक को शुष्क त 
हुसके रत जो तकं अपने आगमादि प्रमाणों के अश्वित रह कर उनके विषय का विवेचन 
करता है, अपने मूलभूत प्रमाण का अविरोधी और सच्चा सहायक हैं, उस तके को पूर्ण 
समादर दिया गया है । उसी का मनन के रूप में बिधान किया गया है-“श्रुत्यनुगृहीत एव 
तर्कोज्नुभवाङ्गलेनाश्रीयते” । 'श्रुत्यनुगृहीतः का अथ दै-शरुत्या सद ne 
कतंव्यतात्वेत गृहीतः । मनन को अनुभव का अङ्ग इसी लिए कहा जाता है कक 
( मनन-युक्त ) विषय निदिध्यासित या भाव्यमान होकर अनुभूत ( अ 
“दात्मनोऽनन्वागतलवम्‌”' का-झथे हत्व, वसा, से असम्पृत्तता या उदाः 
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तस्यापि विज्ञान चाविज्ञानं च? इति चतनाचेतनचिभागश्चचणं चिभावनाचिभावनाभ्यां 
चेतन्यस्य शक्यत पव योजयितुम्‌ । परस्यैच त्विदमपि विभागश्चवण न युज्यते । 
कथम्‌ ? परमकारणस्य ह्यत्र समस्तजगदात्मना समचस्थानं श्राव्यते चिश्ञानं 
चाविज्वानं चाभचत्‌? इति | तत्र यथा चेतनस्याचंतनभाघो नोपपद्यते, चिलक्षणत्वाद्‌ , 
पचमचेतनस्यापि चेतनभावो नोपपद्यते । प्रत्युक्तत्वात्त विळक्षणत्वस्य यथाधत्येच 
चेतनं कारणं ग्रहीतव्यं भवति ॥ ६॥ 

असदिति चेन्न प्रतिपेधमात्रत्वात्‌ ॥ ७ ॥ 

यदि चेतनं शुद्धं शब्दादिहीनं च ब्रह्म तद्विपरीतस्याचेतनस्याशुद्धस्य शब्दादिः 

परतश्च कार्यस्य कारणमिष्येत, असत्तहिं कार्य प्राणुत्पत्तरिति प्रसज्येत । अनिष्ट 
__ भामती 

कथञ्चिदविज्ञानात्मत्वं योजयितुमित्याह ® योऽपि चेतनकारणश्चवणवलेन इति &। परस्यंव त्वचेतन- 

'प्रचातकारणवादिनः सांख्यस्य न युज्येत । & प्रतयुक्तत्वात्तु वेलक्षण्यस्य इति & वेलक्षण्ये कार्यंकारण- 

भावों नास्तोत्यभ्युपेत्येवमुक्तम्‌ । परमार्थतस्तु नास्माभिरेतदभ्युपेयत इत्यर्थः ॥ ६॥ 

न कारणात्काय्यंमभिन्नमभेदे कार्य्यत्वानुपपत्तेः । कारणवत्‌ स्वात्मनि वृत्तिविरोधात्‌ शुद्धय- 
शुद्धघाविविदद्धधमंसंसर्गाच्च। अथ चिदार्मनः कारणस्य जगतः कार्य्याद्भेदः, तथा चेदं जगत्काय्यं 
सत्वेऽपि चिदात्मनः कारणस्य प्रागुस्पत्तर्नास्ति, नास्ति चेदसदुत्पद्यत इति सतक्ाम्यंवादन्याकोप इत्याह 
भामती-व्याख्या 

दूसरी बात यह भी है कि जो चेतन तत्त्र को जगत्‌ का कारण कहते है, वे लोग कार्य 
में कारण का साप्य मानकर भी चेतम्य के आविर्भाव और अनाविर्भाव के द्वारा जड़-चेतन- 
का कथञ्चिद्‌ उपपादन कर सकते हैं, किन्तु प्रधानादि अचेतन तत्त्व को जगत्‌ का कारण 
माननेवाले वादी उसका उपपादन किसी प्रकार भी नहीं कर सकते, क्योंकि जगत्‌ के 
कारणीभूत अचेतन में श्रुति-कथितं विज्ञानरूपता सम्भव नहीं । चेतन को जगत्‌ का कारण 
मानने पर जगत्‌ में भी चेतनत्व की सत्ता मानी जा सकती है, किन्तु जैसे सुषुप्ति अवस्था में 
चेतनत्व की अभिव्यक्ति नहीं होती, वैसे ही जगत्‌ में अनभिव्यक्त चेतनत्व है, अतः श्रुति ने 
उसे अविज्ञानरूप कह दिया है--“योऽपि चेतनकारणश्रवणबलेनेत्यादि” । परस्यैव त्विदमपि 
बिभागश्रवणं न युज्यते” अर्थात्‌ प्रधानकारणवादी सांख्य के मत में “विज्ञानं चाविज्ञानं 
च”--इस श्रुति की योजना नहीं हो सकती। “परत्युक्तत्वात्तु बंलक्षण्यस्य'-- यह जो जहा गया 
है कि कारण और कार्य के वैरूप्य का वेदाम्तियों की ओर से खण्डन कर दिया गया हैं, वह 
वस्तुस्थिति नहीं, अपि तु थोड़ी देर के लिए वैसा मान कर कहा है, परमार्थतः कार्यं और 
कारण का अवेलक्षण्य हमें स्वीकृत नहीं ॥ ६॥ 

ब्रह्महप करण से यह प्रपञ्चरूप कार्य अभिन्न नहीं हो सकता, क्योंकि नित्य ब्रह्म से 
अभिन्न प्रपञ्च त भी नित्यत्व ही रहेगा, काये ( जन्यत्व ) नहीं रह सकेगा । सत्कायंवाद के 
अनुसार कारण में काये सदैव रहता है, किन्तु अभिन्न कायं अपने कारण में वैसे ही न रह 
सकेगा, जैसे कारण में स्वयं वही कारण नहीं रहता । दूसरी बात यह भी है कि ब्रह्म शुद्ध हैं 
भोर प्रपञ्चरूप य अशुद्ध, एक या अभिन्न वस्तु में शुद्धि और अशुद्धिरूप विरुद्ध धर्मों का 
का संसग सम्भव नहीं, इस लिए भी कार्य को अपने कारण से अभिन्न नहीं मान सकते । यदि 
चित्स्वरूप कारण का परपळूच से मेद माना जाता है, तब चित्स्वरूप कारण के रहने पर भी 
जगत को अपनी उत्पत्ति से पूर्व असत्‌ मानना होगा । असत्‌ कार्य की उत्पत्ति मानने पर 
सत्कायंवाद भङ्ग हो जाता है८ऐसीळ्यज्की०जा० रही हे “यदि चेतनं शुद्धं शब्दादिहीन॑ 


सांख्यतकविरोधनिरासः | ० हिलदीसहितभाम॑तोसंच लित॒स ५५५ - 
चेतस्सत्कार्येचादिनस्तवेति चेत्‌,- नैष दोषः 
नास्य प्रतिषेधस्य प्रतिषेध्यमस्ति । न ह्ययं प्रतिषेधः पागुत्पत्ते सत्त्वं कायंस्य 
प्रतिषेधं शक्नोति । कथम्‌ ? यथेव हीदानीमपीदं कार्य कारणात्मना सद्‌, पर्व 
प्रायुत्पत्तरपीति गम्यते । न हीदानीमपीद्‌ कार्य कारणात्मानमन्तरेण स्वतन्त्रमेवास्ति, 
“सं तं परादाद्यो «न्यच्रात्मनः सवै वेद' ( वृ० २।४।६ ) इत्यादिश्रवणात्‌ । कारणा- 
त्मना तु सत्त्वं कायंस्य प्रागुत्प त्तरविशिष्टम्‌ । नन्ु शब्दादिहोनं त्रह्म जगतः कारणम्‌, 
बाढम्‌, नतु शब्दादिमत्कायं कारणात्मना हीनं प्रागुत्पत्तरिदानीँ चाऽस्ति । तेनन 


शक्यते वक्त प्रायुत्पत्तरसत्कार्यमित । विस्तरेण . चैतत्कायकारणानन्यत्ववादे 
वक्ष्यामः ॥ ७॥ 


' प्रतिषेधमातत्वात्‌ । प्रतिषेधमात्र होदं 


अपीतौ तद्वख्रसङ्गादसमञ्जसम्‌ ॥' ८ ॥ 
अत्राह यदि स्थोल्यसावयवत्वाचतनत्वपरिच्छिन्नत्वाशुद्धयादिघमक कार्य 
MT _ कयामत 
® यदि चेतनं शुद्धम्‌ इति & । परिहरति & नेष दोषः इति &। कुतः ? & प्रतिषेघमात्रस्वात्‌ & । 
विभजते & प्रतिषेधमात्रं हीदम्‌ इति & | प्रतिपादयिष्यति हि तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य इत्यत्र । 
यथा कार्य्यं स्वरूपेण सदसरवाभ्यां न निवंचनीयम्‌, अपि तु कारणरूपेण शक्यं सश्वेन निर्वक्तुर्मित । 
एवं च कारणसत्तेब काय्यंस्य सत्ता न ततोऽन्येति कथं तदुपपत्तेः ध्राक सति कारणे भवत्यसत्‌। स्वरूपेण 
तुत्पत्तः प्रागुत्पन्नस्थ घ्वस्तस्य वा सदसरवाभ्याभनिर्वाच्यस्य न सतोऽसतो बोत्पत्तिरिति निविषयः सत्क्ाय्यं- 
वादप्रतिषेध इत्यरथः ॥ ७॥ 
असामङजस्यं विभजते ® अत्राह & चोदकः, । & यदि स्थोएय इति & । यथा हि यूषादिषु 
हिङ्गुसेन्धबादीनामबिभागलक्षणो लयः स्वगतरसादिभिर्यूषं रूषयत्येवं ब्रह्मणि विशुद्धघादिघषणि जपल्ली- 
भासती-व्याख्या र 
च ब्रह्म” । उक्त शङ्का का परिहार किया जाता है--“नंष दोषः”, क्योंकि 'प्रतिषेध 
मात्रत्वात्‌” । इस सूत्रावथव का आशय स्पष्ट किया जाता है-“प्रतिषेधमात्रं हीदम्‌, नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिषेध्यमस्ति” । असत्त्व सत्त्व का प्रतिषेध है भोर उस प्रतियेध का प्रतिषेष्य 
है--सत्त्व, वेदान्त-सिद्धान्त में जगत्‌ का प्रथक्‌ सत्त्व माना ही नहीं जाता । “तदनस्यत्व- 
मारभ्भणशब्दा दिभ्यः” ( ब्र. सू. २।१।१४ ) यहाँ पर यह स्पष्ट कर दिया जायगा कि जगद्रूप 
कार्यं का सत्‌ या असत्‌ रूप से निवंचन नहीं किया जा सकता। कारणरूपेण कार्यं को सतु 
कहा जा सकता है । कारण की सत्ता हो कार्य की सत्ता है, कारण से पृथक्‌ कायं की सत्ता 
नहीं, अतः उत्पत्ति के पूर्वं कारण के सतु होने पर काय भसत्‌ क्योंकर होगा ? उत्पत्ति के 
पश्चात्‌ सिद्धावस्थापन्न या विनष्ट कायं सतु और असद्रूप से अ तिवंचनीय है, अतः 'सतु या असत्‌ 
कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती?--इस प्रकार सत्कार्यंवाद का प्रतिषे अत्यन्त असङ्गत दि 
क्योंकि कार्यं की स्वरुपेण सत्ता कभी मानी ही नहीं जाती, तब उस का निषेध अप्रसक्त- 
प्रतिषेधमात्र है॥ ७॥ 
sR का शब्दार्थ इतना ही दै कि 'कार्य के अपीत ( प्रलीन ) होने पर 
उसी के समान उसको भी होना चाहिए-यह असमञ्जस हवै।' इस की व्याख्या चार 
प्रकार से की जाती है-- 
१--“भत्राह” अर्थात्‌ शद्भावादी ने कहा कि यदि स्थूलत्वाशुदधत्वादि धर्म से युक्त 
कार्य प्रपञ्च अपनी विलयावस्था में ब्रह्म से अभिन्न हो जाता है, हा जेसे जुस ( पकी दाल 
या परवलादि का पानी जो देगी को प्रथ्युरुप में दिया जाता दै) में हग, जीरा और काला 


aty: 
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ब्रह्मकारणकमभ्युपगम्येत, तदपीतो प्रलये प्रतिसंखज्यमा नं काये कारणाविभागमाप 
द्मा कारणमात्मीयेन धमेण दूषयेदित्यपीतो कारणस्यापि ब्रह्मणः कायंस्येचा- 
शुद्ध्यादिरूपप्रसङ्गात्‌ सर्वे ब्रह्म जगत्कारणमित्यसमञ्जसमिदमोपषिदं दशेनम्‌। 
अपि च समस्तस्य विभागस्थाविभागप्राप्तः पुनरुत्पत्तो नियमकारणाभावाद्धो- 
क्तमोग्यादिविभागेनोत्पत्तिन प्राप्नोतोत्यसमञ्चसम्‌ । अपि च भोक्तृणां परेण ब्रह्मणाऽवि- 
माग गतानां कमीदिनिमित्तप्रलथेऽपि पुनरुत्पत्तावभ्युपगस्यमानायां झुक्तानामपि पुन 
रत्पत्तिप्रसङ्गादसमञ्जसम्‌ । अथेदं जगदपीतावपि विभक्तमेच परेण ब्रह्मणाचतिष्ेत, 
एचमप्यपीतिश्च न. संभवति, कारणाव्यतिरिक्तं च. कायं न संभवतीत्यः 
समञ्जसमेवेति ।। ८ ॥ 
अत्रोच्यत्ते-न तु हष्टान्तभाचात्‌।। ९ :: 
भामती 
यमात्तमविभागं गच्छद्‌ ब्रह्म स्वधर्मेण रूषयेन्न घान्यया लघो लोकसिद्ध इति भावः । कल्पान्तरेणासामञ्ज- 
स्याह 8 अपि च समस्तस्य इति & । नहि समुद्रस्य फेनोमिबुद्बुदादिपरिणामे वा रज्ज्वां सपंधारादि- 
विभ्रमे वा तियमो दुष्टः । समुद्रो हि कवाचित्‌ फेतरोमिख्पेण परिणमते कदाचित्‌ डुदूडुदादिना, रज्ज्वां 
हि कश्चत्सर्पं इति विपय्यंस्यति कश्चिद्धारेति। न च क्रमनियमः । सोध्यमत्र सोग्यादिविभागनियमः 
क्रमनियमश्चासमञ्जस इति । कल्पान्तरेणासामञ्जस्यमाह ® अपि च भोकतृणाम्‌ इति & । कल्पान्तरं 
शङ्धापुर्वमाह & अथेदम्‌ इति ® ॥ ८ ।। 
सिद्धान्तसुत्रम्‌--@न तु दृष्टान्तभावात्‌ । नाविभागमात्रं लयोऽपि तु कारणे काय्यंस्पाविभागत्तत्र 
ज्र >. भामती-ब्याख्या 
तमक मिलकर ( प्रलीन या अविभागापभ्न होकर ) जुस को अपने धमं ( सौरभ और स्वाद ) 
से युक्त कर देता है, वेसे ही विशुद्धयादि स्वभाववाले ब्रह्म में अशुद्धयादिधमंक जगतु प्रलीन 
पल होकर ब्रह्म को अपने अशुद्धघादि धर्मों से युक्त कर देगा । लोक में यही लय 
प्रसिद्ध है । 
२--दूसरे प्रकार पै व्याख्या प्रस्तुत करते हुए भाष्यकार कहते हैं-“अपि च 
समस्तस्य विभागस्य” । जब समस्त प्रपञ्च एक बार प्रलीन हो जाता है, तब वैसे ही धोक्तृ- 
भोग्यादि-विभागवाले प्रपञ्च की उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि उसका कोई नियामक नहीं, 
जेसे समुद्र कभी फेन और तरंगादिरूप में विकृत होता है और कभी बुदुबुदा दिरूप में अथवा जेसे 
रख्जु कभी सपंरूप में, कभी धारा और कभी हारादिरूप में विवतित होती है, नियमतः एक 
ही रूप में नहीं, वेसे ही ब्रह्म सदैव एक ही रूप में क्‍यों विवर्तित होगा ? किन्छु आप 
( वेदान्ती ) जो पहली सृष्टि के समान ही नियमतः दूसरी सृष्टि मानते हैं, उस नियम का 
सामञ्जस्य कैसे होगा ? 
. ' ३-श्रकारान्तर से उक्त सुत्र की व्याख्या की जाती है--“भपि च भोवतृणां परेण 
ब्रह्मणाऽविभागं गतानाम्‌” अर्थात्‌ जीवों का ब्रह्म में विलय हो जाने पर उनके कमं 
( i ) भी समाप्त हो जते हैं, अहृष्ठों की सहायता के विना उनकी उत्पत्ति मानने पर 
मुक्त पुरुषों की पुनर्त्पत्ति प्रसक्त होती है, जो क्रि असमञ्जस है । . 
४-अन्य रीति से व्याख्या करते हुए कहा जाता है--“अथेवं जगदपीतावपि 
विभक्तमेव” । यदि प्रलयावस्था में भी ब्रह्म में कार्यं का विलय नहीं माना जाता, तब वह 
कायं पृथक्‌ किसके आश्रित रहेगा ॥ ८॥ 


समाधान न तु कश्रन्ावातः स बुक की/क्षाव्या भी कथित चारों प्रकारे 


सांख्यादितकविरोधनिरासः ] हिन्दी सह्दितभामतोसंचलित: 
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पटक नेवास्मदीये दर्शने किचिदसामञ्जस्यमस्ति । यत्तावदमिहितं कारणमपिगच्छ- 
रकाय कारणमात्मीयन धमेण दूषयेदिति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌ ? इष्टान्तभावात्‌ । सन्ति 
[a ३ £> 
हि दृष्टान्ता यथा कारणमपिगच्छत्कायं कारणमात्मीयेन धर्मेण न दृषयति । तद्यथा 
शरावादयो सृत्प्रछतिका विकारा विभागावस्थायासुञ्चावचमध्यमप्रभेदाः 


Aa 2904 SR a युन! 
प्रकृतिमपिगच्छन्तो न तामात्मीथेन धमेण संखजन्ति । रुचकाद्यश्च सुचणेविकारा 
अपीतौ न सुवर्णमात्मीयेन घर्मेण संसजन्ति । पृथिवीचिकारश्रतुविधो भूतग्रामो न 


पृथिवीमपीतावात्मीयेन धर्मेण संसजन्ति । त्वत्पक्षस्थ तु न कञ्चिद्‌ इष्टान्तो ऽस्ति । 
अपीतिरेच हि न संभवेद्यदि कारणे कायं स्वधमेंणेवावतिष्ठेत । अनन्यत्वेऽपि 
कार्यकारणयोः कार्यस्य कारणात्मत्वं न तु कारणस्य कार्यात्मत्वं 'आरेस्मणशब्दादिभ्यः' 
(ब्र. सू» २११४) इति वक्ष्यामः । अत्यल्पं चेदमुच्यते कार्यमपीतावात्मोयेन 
धर्मेण कारणं संसजेदिति । स्थितावपि समानोऽयं प्रसङ्गः, कार्यकारणयोरनन्यः 
त्वाभ्युपगमात्‌। ,इदं सवं यदयमात्मा’ ( ३० २।४।६ )› . आव्मैवेद सर्वम्‌? ( छा०- 
७।२५।२), श्रह्मेवेदमस्तं पुरस्तात्‌? ( मु० २।२।११ ), 'सर्व॑ खल्विद्‌ ब्रह्मः ( छा०- 
३।१४।१ ) इत्येचमाद्याभिर्हि श्रुतिभिरचिशेषेण त्रिष्वपि कालेषु कार्यस्य कारणानन्यत्वं 
श्राव्यते । तत्र यः परिहारः कार्यस्य तद्धर्माणां चाविद्याध्यारोपितत्वान्नतेः कारणं 
संखूज्यत इति, अपीतावापि स समानः । अस्ति चायमपरो इष्टान्तो यथा स्वयं 
` भामती अ 
च तद्धर्मारूषणे सन्ति सहस्ने दृष्टान्ता: । तव तु कारणे कार्य्यस्य लये काय्यंघमंरूषणे न दृशन्तलवोः$प्यत्ती- 
त्यर्थः । स्यादेततू--यवि ,कार््पस्याविभागः कारणे, कथं काय्यधर्मोरुषणं कारणस्येस्यत आहु 
& अनन्यस्वेऽपि इति ® । यथा रजतस्यारोपितस्य पारमार्थिकं रूपं शुक्तिनं च शुक्ते रजतमेवमिंदम- 
पौत्यथं: । अपि च स्यित्युत्पत्तिप्रलयकालेषु त्रिष्वपि काय्यंस्य कारणादभेदमभिदघती श्षुतिरन तिश्चङ्कनीया, 
सर्वेरेव वेदवादिभिस्तत्र स्थिध्युतपत्योयंः परिहारः, स प्रलयेऽपि समानः काय्यंस्याविद्यासमारोपितत्वं नाम, 
_ तस्माल्ञापीतिमात्रमनुयोज्यमिध्याह & अत्यल्पं चेदमृच्यते इति $ । & अस्ति चायमपरो दृष्टान्तः & । 


भामती-व्याख्या 
को ध्यान में रख कर की गई है-- 

१ -कार्यं का अविभामात्र ही ल्यपदार्थं नहीं, अपि तु अपने कारण से काय का 
अविभाग लप्र कहा जाता है। कार्य अपने कारण में लीन होने पर भी अपत्ते कारण को अपने 
दोषों से दूषित या आक्रान्त नहीं करता--इस तथ्य में हजारो दृष्टान्त हैं, किन्तु कार्य प्रलीन 
होकर अपने कारण को अपने धर्मों से युक्त कर देता है--इसमें कोई एक भी दृष्टान्त उपलब्ध 
नहीं होता । कार्य जब पूर्णतया कारण से अभिन्न हो जाता है, तब कारण फार्येरूपापन्त क्यों 
त होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“अनन्यत्वेषपि कार्यस्य कारणात्मत्वम्‌, न तु कारणस्य 
कार्यात्मत्वम्‌'' । जैसे-शुक्ति में आरोपित रजत का पारमार्थिक रूप शुक्ति है, किन्तु शुक्ति 
का पारमार्थिक रूप रजत नहीं, वैसे ही कार्य कारण का रूप होता है, कारण कार्य का वही । 
दूसरी बात यह भी है कि उत्पति, स्थिति और प्रलय- इन तीनों काछों में काये का कारण 
से अभेद प्रतिपादन करने वाली श्रृति सर्वया वेदवादियों के द्वारा मान्य एवं अनाशङ्कीय है। 
केवल प्रलय में कार्यं कारण से अभिन्न होकर अपने दोषों से कारण को दुषित करने की 
अपत्ति क्यों उठाई गई, उत्पत्ति और स्थिति में क्यों नहीं ? कार्य तीनों ११ में अपने कारण 
से अभिन्न है । समानसत्ताक पदार्थों के सम्मिश्रण से ही उत्तके गुण-दोषों का परस्पर विनिमय 
होता है, विषमसत्ताक पदार्थों के मिश्रण या अमेंदापत्ति से मोलिक तत्त्व में कोई अत्तर चहीं 


f. Satya Vrat Shastri Collection. 


५ अ. २ पा. 
५८ Digitized  कीसअशाजुरभा यम Kosha ॥ पा स्‌ः ९ 


प्रसारितया मायया मायावी तिप्वपि कालेषु न संस्पृश्यते, अवस्तुत्वात्त, एवं 
परमात्मापि संसारमायया न संस्पृश्यत इति । यथा च स्वप्नडगेकः स्वप्नदशनमायया 
न संस्पृरयत इति, प्रबोधसंप्रसाद्योरनन्वागतत्चात्‌ । पवमचस्थात्रयसाक्ष्येकोऽ- 
ब्यभिचार्यचस्थात्रयेण व्यमिचारिणा न संस्पृश्यते । मायामात्रं ह्यतद्यत्परमात्मनो ऽ- 
चस्थात्रयात्मनाचभासनं रज्ज्वा इच सपौदिभावेनेति । अत्रोक्तं वेदान्ताथ शंप्रदायविद्धि- 
राचायें:--'अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते । अजमनिद्रमस्वप्नमद्वेतं बुध्यते . 
तदा? ( गौड० कारि० १११६) इति। तत्र यदुक्तमपोती कारणस्यापि कायंस्येव 
स्थोल्यादिदोषप्रसङ्ग इत्येतदयुक्तम्‌ । यत्पुनरेतदुक्त - समस्तस्य विभागस्याविभाग- 
प्राप्त पुनविभारेनोत्पत्तो नियमकारणं नोपपद्यत इति, अयमप्यदोषः. दष्टान्तभाचादेच । 
यथा हि सुषुत्तिसमाध्यादावपि सत्यां स्वाभाविक्‍्यामविभागप्रात्ो मिथ्याज्ञानस्या- 
नपोदितत्वात्पूवेवत्पुनः प्रबोधे विभागो भवति, एवमिद्दापि भविष्यति । श्रुतिश्चात्र 
भवति --'इमाः सर्वाः प्रजाः सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति, त इह 
ब्याघ्रो वा सिंहो चा वृको चा घराहो वा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा 
यद्यद्भवन्ति तदा भवन्ति' ( छा० ६।९।२,३ ) इति | यथा हाविभागे<पि परमात्मनि 
मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धो विभागव्यचद्दारः स्वप्नवद्व्याहतः स्थितो इश्यते, एबमपीतावपि 
मिथ्याश्चानप्रतिबद्धेच विभागशक्तिरचुमास्यते । पतेन सुक्तानां पुनरुत्पत्तिप्रसङ्ग; प्रत्युक्तः, 
सम्यर््वानेन मिथ्याज्ञानस्यापोदितत्वात्‌ । यः पुनरयमन्तेऽपरो चिकह्प उत्प्रेक्षितोड- 
थेदं जगदपीताचपि चिभक्तमेच परेण ब्रह्मणावतिष्ठेतेति, सोऽप्यनभ्युपगमादेव 
भामती 
& यथा स्वप्नदुगेकः इति & । लौकिक! पुरुषः | & एवमवस्यात्रयसाच्येकः इति & । अवस्थात्रयमुन्पत्ति- 
स्थितिप्रलयाः । कल्पान्तरेणासामञ्जस्ये कल्पान्तरेण दुष्टान्तभावं परिहारमाह & यत्‌ पुनरेतदुक्तम्‌ 
इति & । अविद्याशक्तेनियतत्वादुत्पत्तिनियम इत्यथंः । 8एतेन इति &। मिथ्याज्ञानविभागशक्तिप्रतिनियम्रेन 
मुक्तानां पुनरुत्यत्तिप्रसङ्गः प्रत्युक्तः, कारणाभावे कार्य्यांभावस्य प्रतिनियमात्‌, तत्त्वज्ञानेन च स्वशक्तितो 


_ भामती-व्याख्या 

आता । जैसे अविद्यारोपित सपं अपनी उत्पत्ति, स्थिति या लय की अवस्था में रज्जू को कभी 
विषाक्त नहीं बना सकता, वसे यह समस्त प्रपञ्च अपने कारण को दूषित नहीं कर सकता-- 
“एवमवस्थात्रयसाक्ष्येकोऽव्यभिचारी” । 'अवस्थात्रय' शब्द से उत्पत्ति, स्थिति और लय का 
ग्रहण किया गया है । 

२-द्वितीय कल्प के अनुसार उद्भावित असामञ्जस्य का समाधान किया जा रहा 
'है-- 'यत्पुनर्क्तं समस्तस्य” । अर्थात्‌ यह जो कहा था कि प्रपंच के अपने कारण में प्रलोन 
हो जाने पर बैसे ही प्रपंच की उत्पत्ति में न तो कोई नियामक है और न दृष्टान्त । उस पर 
सिद्धान्ती का कहना है कि पूर्ण सृष्टि के संस्कारों से युक्त अज्ञानरूप बीज ही वैसी ही सृष्टि 
की उत्पत्ति का नियामक है, जेसा कि सुषुप्ति और समाधि के अनन्तर देखा जाता है! 

३-मुक्त पुरुषों की पुनत्पत्ति की आपत्ति भी इस लिए नहीं होती कि जो मिथ्या 
ज्ञान उत्पत्ति का नियामक होता है, वह मुक्त पुरुषों का नष्ट हो चुका होता है, अतः कारण 
का अभाव होने पर नियमतः: कार्यं का अभाव होता है। तत्त्वज्ञान के द्वारा. मिथ्या ज्ञान 
का समूल विनाश हो जाता है। ै 

४--यह चतुर्थ विकल्प उठाया गया था कि प्रल्यावस्था में जगत्‌ यदि ब्रह्म से भिन्त 
ता है तो किसके आश्रित रहेगा? बह वैसा, वाल ि्धान्त में माना ही वहीं जाता। 


Prof. Sa 


७. € 
सांख्यादितकनिरासः ] Digitized 5 दिएदी़दितमामत्पिसंबलिसम्‌ 
प्रतिषिद्धः । तस्मास्खमञ्जसमिद्मौ पनिपद्‌ं दर्शनम्‌ ॥ ९ ॥ 
स्वपक्षदोषाच्च ॥ १० ॥ 

स्वपक्षे चते प्रतिवादिनः साधारणा दोषाः पाडुःष्युः । कथमिति ? उच्यते 
यत्तावदभिहितं-विलक्षणत्वाच्नेदं जगद्‌ बरह्मप्रकतिकमिति, प्रधानप्रकृतिकतायामि 
समानमेतत्‌, शब्दादिद्दीनात्प्रधानाच्छब्दा।इमतो जगत उत्पच्युपगमात्‌ । अत पव च 
विलक्षणकार्योत्पत्त्युपगमात्समानः प्राणुत्पत्तरसत्कायंवादप्रसङ्घः । तथा<पीतो कायस्य 
कारणाविभागःभ्युपगमात्तद्वत्प्रसङ्गोऽपि समानः । तथा सुदितसर्वविशेषेछु विका- 
रेष्वपीतावभागात्मतां गतेष्विद्मस्य पुरुषस्योपादानमिदमस्येति प्राकप्रलयात्पति- 
पुरुष ये नियता भेदाः, न ते तथैव पुनरुतपत्तो नियन्तु शक्यन्ते, कारणाभावात्‌ । 
चिनव कारणेन नियमेऽभ्युपगम्यमाने कारणाभावसास्यान्सुक्तानामपि पुन वंन्धप्रसङ्गः । 
अथ केचिद्भेदा अपीतावचिभागमापद्यन्ते केचिन्नेति चेत्‌-ये नापद्चन्ते तेषां 
प्रघानकायेत्वं न प्राप्नोतीत्येचमेते दोषाः साधारणत्वान्नान्यतरस्मिन्‌ पक्षे चोदयितब्या 
भतन्तोत्यदोषतामेचेषां द्रढयति, अवश्याश्चयतव्यस्वात्‌ ।' १० ॥ 

भामती 

मिथ्याज्ञानस्य समूलघातं निहतट्वादिति ॥ ९ ॥ 

काय्यंकारणयोवेलक्षण्यं तावस्तमानमेवोभयो। पक्षयोः, ्ागुस्पत्तेरसत्काय्यंवादप्रस ङ्गोऽपीतो 
तद्॒असजुश्र प्रधानोपादानपक्ष एव तास्मत्पक्ष इति यद्यष्युपरिष्टातप्रतिपादयिप्यामस्तथापि गुड जिहिकया 
समानत्वापादनमिदानीमिति सन्तव्पमिदमस्य पुरुषस्य सुखदुःखोपादानं क्लेशकर्माशयावीदमस्येति | 
सुगममन्यत्‌ ॥ १०॥ 


५५९, 


भामती-व्याख्या 

ब्रह्म से पृथक्‌ जगत्‌ क्री कभी भी स्वतन्त्र सत्ता मानी ही नहीं जाती ॥ ९॥ : 

कार्ये और कारण के सारूप्य का न होना-यह दोष तो ब्रह्मवाद और सांख्य-सम्मत 
प्रकृतिवाद--इत दोनों मतों में समान है। किन्तु उत्पत्ति के पूर्वं असत्कार्यवाद का प्रसङ्ग 
और विलय हो जाते के पश्चात्‌ पुरवंवत्‌ कायं की अनुत्पत्ति--ये दोनों दोष केवल प्रकृतिवाद 
में ही हैं, हमारे ब्रह्मवाद में नहीं। यद्यपि यह सव कुछ आगे चल कर कहा जायगा, तथापि 
यहाँ जो भाष्यकार ने सभी दोषों का प्रसङ्ग दोनों पक्षों में समानरूप से कहा है, वह 
'गुड्जिल्विका' न्याय को लेकर कहा है [ बच्चे को कटु ओषध पिलाने के लिए पहले उसकी 
जिह्वा पर गुड़ या शहद लगा दिया जाता है, उसके पश्चात्‌ चिरायता, नीम या करेले का रस 
पिला दिया जाता है-इसी का नाम गुइजिह्वका है । कटूक्ति से पहले मधुरोक्ति का प्रयोग 
सुत्रकारादि भी किया करते थे, जेसे पूर्वपक्ष का खण्डन करने के लिए सीघे 'न' या 'कुच्छम्‌' 
न कह कर 'अपिवा' या केवल 'वा? का मधुर प्रयोग करते थे, अत एव कल्पतरुकार ने आगे 
(ब्र. सु. ३।१।८ में ) चलकर कहा है--“गुडजिल्विका मधुरोक्तिः, नैव युक्तमित्युक्ते नेष्ठ्य 
स्यादिति” । फलतः वेदान्ती के “तव पक्षे एवेमे दोषाः, नास्माकम्‌”- ऐसा कह देने पर 
लोग तालियाँ पीट देते और सांख्याचाय का ममंस्थल आहत हो जाता, अतः भाष्यकार ने कह 
दिया-“समानमेतत्‌”। समान दोंषोद्भावन जय-पराजय का स्थान नहीं होता, जेसा कि 


कुसारिल भट्ट निणंय देते हैं-- MRE | 
१ ! परिहारोऽपि वा सम! | 
नेका गरड पर्यनुगोक्तव्यस्ताहगर्थविचारणे ॥ ( श्लो. वा. पृ. ३४१) ]। 


भाष्यकार ने जो कहा है-इक्मछा/ अुदुष्रस्पेफादान्ाएइुदुप्स्य ' । उसका मर्थं है--(इदं . 
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तकीप्रतिठ्ठानादप्यन्यथानुमेयमिति चेदेवमप्यविमोक्ष- 


प्रसङ्गखा ॥ ११॥ 

इतश्च नागमशस्येऽथे केवलेन तर्केण प्रत्यवस्थातव्यम्‌ । यस्मान्निरागमाः पुरुषो- 
सप्रेक्षामात्रनिबन्धनास्तको अप्रतिष्ठिता भवन्ति, उत्प्रेक्षाया निरङ्कुशत्वात्‌ । तथा हि 
केथ्यिदियुक्तेयत्नेनोत्पेक्षितास्तको अभियुक्ततरेरन्येराभास्यमाना दश्यम्ते । तैरप्यु- 
स्रेक्षिताः संन्तस्ततो 5न्यैराभास्यन्त इति न प्रतितत्व॑ तकौणां शक्यमाश्रयितुम्‌, 
पुरुषमतिवेरूप्यात्‌। अथ कस्यचित््सिद्ममहात्म्यस्य कपिळस्य चान्यस्य चा संमत- 
स्तवः प्रतिष्ठित इत्याक्षीणेत, एचमप्यप्रतिष्ठितत्वमेचः प्रसिद्वमाहात्म्या्ुमतानामपि 
तीर्थकराणां कपिलकणशुवप्रश्ृतीनां परस्परविप्रतिपत्तिदशनात्‌ । अथोच्येतान्यथा 


बयमनुमास्यामहे यथा नाप्रतिष्ठादोषो भविष्यति । नहिप्रतिष्ठितस्तर्कं एव नास्तीति 
TN 


भामती 

क्रेवलागमगस्पेऽ्थे स्वतन्त्रतर्काविषये । न सांख्यादिवत्‌ साधम्यंचे घम्यंमात्रेण तकं: प्रवतंनोयो येन 
प्रधानादिसिद्धिभँवेत्‌ । शुश्कतर्को हि स भवत्यप्रतिषठानात्‌ । तङुक्तम्‌- 

यत्नेनानुमितोऽप्यर्थः कु शलेरनुपातूमिः । 
अभियुरत रैरन्ये रन्यथेवो पपद्यते ॥ इत्ति । 

न च महापुरुषपरिगुहीतत्वेन कस्यचित्तकंस्य प्रतिष्ठा, महापुरुषाणामेव ताक्षिकाणां मिथो विप्रति- 
पत्तेरिति। सूत्रे शङ्कते #भन्यथानुमेयमिति चेत्‌ । तद्विभजते 8अभ्यथा वयमनुसास्यामहे इति &। 
नानुमाताभासठ्यभिचारिणानुमानव्पभिचारः शङ्कनीयः, भ्रत्पक्षादिष्वपि तदाभासध्पभिचारेण तत्प्रसङ्गात्‌ । 

भामती-ग्याख्या 
_ ब्लेशकर्मादि अस्य पुरषस्प्र सुखदुःखयोः उपादानम्‌ ( कारणम्‌ ), इदमस्य” इस प्रकार का 
नियत भेद प्रलय के पश्चात्‌ नहीं रहता, गतः मुक्त पुरुषों की पुनरुत्पत्ति प्रसक्त नहीं होती है॥१०॥। 
जगत्‌ का उपादानकारण कौन है ? इस प्रश्‍न का ठीक उत्तर केवल वेदों में है, 
स्वतन्त्र तक का विषय नहीं, अतः जेसे सांख्याचार्य जो स्वतन्त्र तकं के आधार पर जगत्‌ के 
के त्रिगुणत्वादि साधम्ये और चेतनत्वादि वैधम्यं का अवलम्बन कर प्रधान तत्व की तकंना 
किया करते हैं, वह सर्वथा अनुचित है । आगम-निरपेक्ष या शुष्क तक कभी किसी एक तत्त्व 
पर प्रतिष्ठित ( स्थिर ) नहीं रह सकता, जैसा कि यावयपदीयकार कहते हैं-- 
` यत्नेनानुमितोऽप्यर्थः कुशलैरनुमातृ भि । ) 
अभियुक्ततरंरन्यैरन्य्थेवोपपाद्यते ॥ (वा. प. १३४) 
[ अर्थात्‌ किसी एक ताकिक के द्वारा यत्नपुवंक अनुमान से जो पदार्थ जैसा अनुमित 
( तकित ) होता है, बडा ताकिक आकर अपनी ऊहापोह के द्वारा वह पदार्थ अन्यथा 
(विपरीत) सिद्ध कर दिया करता हैं, जैसी कि ताकिक-चक्र-चूडामणि श्री रघुनाथ शिरोमणि 
की गर्वोक्ति है-- 
विदुषां निवहैरिहैकमत्याद्‌ यददुष्टं निरटङ्कि यच्च दुष्टम्‌ । 
मयि जल्पति कल्पनाधिनाथे रघुनाथे मनुनां तदन्यथैव ॥ ( बाधप्र. ) 
अत एव महि व्यास ने ही यह सत्परामशं दिया है--“अविस्त्याः खलु थें भावा न तांस्तर्केषु 
योजयेत्‌” ( भारत. भीष्म ५॥१९) ] । कोई तको किसी एक महापुरुष के द्वारा परिगृहीत है 
एतावता उसकी प्रतिष्ठा नहीं हो सकती, क्योंकि दूसरे महापुरुषों को उसमें विप्रतिपत्ति हैं ।. 
ब दाङ्का-सूत्रकारने शङ्का प्रस्तुत की है-- अन्यथानुमेयम्‌”, उसकी व्याख्या की जाती 
दै-“अन्यया वयमतुमास्यरभिह”। शदधीवींदी की अशय यह है कि किसी अतुमानाभार 
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दम । स डि तर्काणामप्रतिष्ठितत्व तकणेच प्रतिष्ठाप्यते, केषाँचिततकोणामप्र 
तिष्ठितत्वदशनेनान्येषामपि तजातीयकानां तकोणामप्रतिष्ठितत्वकदपनात्‌ । सर्वैतको- 
प्रतिष्ठायां च लोकब्यवहारोच्छे 


दप्रसज्: । अतीतचतेमानाध्चसास्पेन ह्यनागते 
४ ~ छः त 
ध्वनि खुखदुःखप्रासिपरिहाराय प्रवतंमानो लोको दइयते । श्रत्यथविप्रतिपतो चार्था- 


e 2 बह 

सस्ता स तकणेच वाक्यबृत्तिनिरूपणरूपेण क्रियते। मचुरपि 
च क्षमडुमान च शास्र च विविधागमम्‌ । अयं जुचिदितं कार्य घर्म- 

शु द्धिमभीप्सता ॥! इति । 'आषं घमो पदेशं च वेदशाख्राचिरोधिना । यस्तकणानुसंघत्े 
ख घमं वेद्‌ नेतरः |! ( १२।१०५,१०६ ) इति च ब्रुवन्‌ । अयमेच तर्कस्याळंकारो यद- 
प्रतिष्ठितत्व नाम । एवं हि खावद्यतकंपरित्यागेन निरवद्य स्तर्कः प्रतिपत्तव्यो भवति । 
नहि पूवजो मूढ आसीदित्यात्मनापि सूढेन भवितव्यमिति किंचिदस्ति प्रमाणम्‌ । 
तस्मान्न तर्काप्रतिष्ठानं दोष इति चेद्‌-पवमप्यचिमोक्षप्रसङ्गः । यद्यपि कचिद्विषये 

भामती 

तस्मात्‌ स्वःभाविकप्रतिबन्धवल्लिङ्गानु्रणे निपुणेनानुमात्रा भवितव्यं, ततःचाप्रत्यूहं प्रधान सेत्स्यतीति 
भावः । अपि च येन तकण तर्काणामप्रतिष्ठामाह स एव तक: प्रतिष्ठितोऽभ्युपेयस्तदप्रतिष्ठायामितराप्रति- 
ानाभावादित्याह & नहि प्रतिष्ठितस्तक एव इति & । अपि च तर्काप्रतिष्ठायां सकललोकयात्रोच्छेद- 
प्रसङ्ग; । न च श्रुत्यर्थाभासनिराकरणेन तदर्थंतध्वविनिश्चय इत्याह & सर्व॑र्काप्रतिष्ठायां च इति ® । 
अपि च विचारात्मकस्तकंस्तर्कितप्ंपक्षपरित्यागेन तकितं राद्धान्तमनुजानाति । सति चेष पुर्वपक्षविषये 
तके रतिष्ठारहिते प्रवतंते, तदभावे विचाराप्रवृत्तेः । तदिदमाह % अयमेव च तकंस्यालङ्रारः इति & । 
तामिमामाशडूस सूत्रेण परिहरति & एवमप्यविमोक्षप्रसङ्गः ७ । न वयमन्पत्र तकं मप्रमाणयामः, किन्तु 


सामती-व्यार्या 
( तर्काभास ) के अप्रतिष्ठित ( अ्थं-व्यभिचारी ) हो जाने मात्र से सदनुमान ( सत्तकं ) व्यभि- 


चरित नहीं होता, अन्यथा किसी प्रत्यक्षाभास के अपने विषय से व्यभिचरित हो जाने पर 
प्रमाणभूत प्रत्यक्ष को भी व्यभिचारी मानना होगा । अतः अनुमान ( तके ) में अपेक्षित 
स्वाभाविकसम्बन्धरूप व्याप्ति जिस हेतु में विद्यमान है, ऐसे सद्धेतु के प्रयोग में अनुमाता 
व्यक्ति को सावधान रहना चाहिए । उस सद्धेतु के द्वारा प्रधान तत्त्व की निराबाध सिद्धि हो 
जायेंगी । दूसरी बात यह भी है कि जिस तकं के द्वारा अन्य तको की अप्रतिष्ठता सिद्ध को 
जा रही है, उस तकं को तो प्रतिष्ठित मानना होगा, क्योंकि उसके प्रतिष्ठित न होते पर अभ्य 
तकं अप्रतिष्ठित किसके आधार पर होंगे? यह कहा जा रहा है-- न हिं प्रतिष्ठितस्तकं एव 
नास्ति” । किसी भी तर्क के प्रतिष्ठित न होने पर समस्त लोक-व्यवहार उच्छिन्न हो जायगा- 
“सर्वतर्काप्रतिष्ठार्या च लोकव्यवहारोच्छेदः” । किसी श्रुति का अथे यह है? अथवा यह ? 
ऐसा वैमत्य ( संशय ) उपस्थित होने पर वाबय-तातपर्य-निर्णायक तकं के द्वारा ही भर्थाभास 
का निरास एवं सदर्थं का निश्चय किया जाता हे-“श्रत्यर्थविप्रतिपत्तौ चार्थाभासनिरा- 
करणेन” । विचारात्मक तके के आधार पर ही वितर्कित पुवंपक्ष का प्रतिक्षेप एवं सुतर्कित 
सिद्धान्त का अनुसस्धान किया जाता है, इसीलिए भगवान्‌ मठु ते कहा है- 
“आर्ष धर्मोपदेशं च वेदशास्त्राविरोधिता । 
यस्तर्केणानुसन्धत्ते स घर्म वेद नेतरः ॥” ( प १२१०६) 
अत एव प्रतिष्ठा-रहित तकं (तर्काभास) की भी सत्ता माननी पड़ती है, क्योंकि उसके त रहने 
पर विचार में कथक-सम्प्रदाय की प्रवृत्ति ही नहीं हो सकती । अतः तके का अप्रतिष्ठित 
होना एक अलड्भार दै--“अयसेव हि ब्याली, परवप्रतिछ़ितत्वम्‌' । 
७१ 
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तर्कस्य प्रतिष्ठितत्वयुपलक्ष्यते, तथापि प्रृते तावद्विषये प्रसज्यत एवाप्रतिष्ठितत्वदो- 
घादनिर्मोक्षस्तकस्य, न हीदमतिगम्भीर आवयाथात्स्यं झुक्तिनिवन्धनमाणममन्तरे- 
'णोत्प्रक्षितुमपि शक्यम्‌ । रूपाद्यभावाद्धि नायमथः प्रत्यक्षणोचर:, लिक्ञाद्यमाबाच्च 
नानुमानादीनामिति चाचोचाम । अपि च सस्यग्ज्ञानान्मोक्ष इति सवख _ मोक्षवादिना- 
मभ्युपगमः | तञ्च सम्यग्ज्ञानमेकरूपम्‌ , वस्तुतन्तत्वातू । एकरूपेण हावस्थितो योऽथेः 
स परमार्थः | लोके तहिषय॑ ज्ञान सम्यग्ब्वानमित्युच्यते-यथाय्निरुष्ण इत । तत्रेच॑ 
सति सम्यश्ज्ञाने पुरुषाणां विप्रतिपत्तिरडुपपञ्चा । तकश्चानानां त्वन्योन्यविरोधात्प- 
सिद्धा विप्रतिपत्तिः | यद्धि केवचित्तार्किकेणेदमेच सम्यग्न्ञानमिति प्रतिपादित तदपरेण 
ब्युत्थाप्यते, तेनापि प्रतिष्ठापितं ततोऽपरेण व्युत्थाप्यत इति प्रसिद्धं लोके, कथमेक- 
रूपानवस्थितविषयं तर्कप्रभचं सम्यग्थयानं भवेत्‌? न च प्रधानवादी तकविदासुत्तम 
इति सरवेस्तार्किकेः परिणीतो येन तदीयं मतं सम्यग्न्ञानमिति ्रतिपद्यमहि। न च 
शक्यन्ते ऽतीतानागतचर्तमानास्ताकिका एकस्मिन्देशे काले च समाहतु थेन तन्मतिरे- 
करूपेकार्थचिषया सम्यङसतिरिति स्यात्‌। वेदस्य तु नित्यत्वे विज्ञानोत्पत्तिहेतुत्वे च 
सति व्यवस्थितार्थेविषयत्वो पपत्तेः, तञ्जनितस्य ञानस्य सउ्यकत्वमतीतानागतचते- 
गातैः सर्वैरपि तार्किकेरपह्नोतुमशक्यम्‌ । अतः सिद्धमस्येवोपनिषदस्य ज्ञानस्य सस्य- 
ज्ञानस्वम्‌। अतोऽन्यत्र सम्यग्ज्ञानत्याचुपपत्तेः संसाराविमोक्ष पव अरसज्येत । अत 
आगमवरेनागमाजुसारितकंचशेन च चेतन ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिश्चेति 
स्थितम्‌ ११॥ 
ep 
( ४ शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ । स्ू० १२ ) 
एतेन शिष्टापरिग्रहा अणि व्याख्यात॥ ॥ १२ ॥ 


भामती 
जगत्कारणसर्ते स्वाभाविकप्रतिबम्धवन्न लिङ्गमस्ति । यत्तु साधम्यं वेधम्यंमात्र, तदप्रतिष्ठादोषान्न मुच्यत 
इति करपान्तरेणानिर्मोक्षपदार्थमाह & अपि च ससम्यस्जञानान्मोक्षः इति &। भूताथंगोचरस्य हि 
सम्यग्ज्ञानस्य व्यवस्थितवस्तुगोचरतया व्यवस्थानं लोके दुष्टं, यथा प्रत्यक्षस्य । वेदिकं चेदं चेतनजगढुपा- 
दानविषय विज्ञानं वेदोत्यतर्केतिकतंव्यताक॑ वेदजनितं व्यवस्थितं वेदानपेक्षेण तु तकण जगत्कारणभेदम- 
-वस्थापयतां तार्किकाणामभ्योन्यं विप्रतिपत्तेस्तत्वनिर्धारणकारणाभावाच्च न ततस्तत्त्वव्यस्थेति न ततः 


सम्यर्ज्ञानम्‌, असम्यनज्ञानाच्च न संसाराद्विमोक्ष इत्यर्थः ॥ ११॥ 
? “SCL 


भामती “व्याख्या 

समाधान-कथित शङ्का का परिहार स्वयं सूत्रकार ने किया है-“एवमपि 
भविमोक्षप्रसङ्गः ।” आशय यह है कि सत्यार्थविषयक सम्यक्‌ ज्ञान व्यवस्थित वस्तु का 
प्रतिष्ठापक होने के कारण लोक में प्रतिष्ठित माना जाता है, जैसे --प्रत्यक्ष चेतनगत जगत्‌ की 
उपादानता का प्रमापक प्रकृत वैदिक विज्ञान व्यवस्थित है, क्योंकि वेदोत्थित तको की 
सहायता लेकर वैदिक वाक्यों ने उसको जन्म दिया है किन्तु वेद-निरपेक्ष शुष्क तके के द्वारा 
ताकिकगण जो परमाणु आदि को जगत्‌ का उपादान कहते हैं, उनकी परस्पर-विप्रतिपत्ति 
होने के कारण तत्त्वावधारण सम्भव नहीं, अतः उनका ज्ञान सम्यक्‌ ज्ञान नहीं, असम्यक्‌ ज्ञान 
संसार-बन्धन से मोक्ष नहीं दिला सकता ॥ ११॥ 

CC-0. Prof. 3894: ७४७४७३४8४/ Collection. 
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न कायं कारणादभिन्नमभेदे कारण पक र 3 
हि तदर्थः । न चास्य कारणात्मत्वे वकम रकम सा नि 
ब Rr र व्यक्त्य १ 
र न 
तात्‌ । नहि वास्ति नास्ति चेति युज्यते । कि चेदं मणिमन्त्रीषधमिनद्रजालं काय्येण 
शिक्षितं यदिदमजातानिरद्वातिशयमव्यवघानप्रविदूरस्थानं च तस्येव तदवस्थेन्द्रियस्य पुंसः 
कदाचित्रत्यक्षं परोक्षं च येनास्य कदाचित्परत्यक्षमुपलस्भनं कदाचिदनुमानं कदाविदागमः । 
कार्य्यान्तरव्यवधिरस्थ॒ पारोक्ष्यहेतुरिति चेत्‌, न, कार्यजातस्य सदातनत्वात्‌ । अथापि स्लो 
य्यास्तराणि पिण्डकपालश्कंराचूणंकणप्रभृतीनि कुम्भं व्यवदधते, ततः कुम्भस्य पारोचयं कदाचि- 
दिति । तश्च, तस्य काय्यंजातस्य कारणास्मनः सदातनत्वेन सर्वदा व्यवघानेन कुम्भस्यात्यन्तानुपलग्धि- 
श्रसञ्चात्‌ । कादाचित्कत्वे वा कार्यजातस्य न कारणात्मत्वं, नित्यत्वानिस्यस्वलक्षणविरद्धघमंस सर्गस्य 
१ भामती-ब्याख्या 

डिक सशय--कणाद और गौतम के मतवादों के अनुरोध पर जगदुपादनत्वःप्रतिपादक 
दान्तःवाक्यों का ब्रह्म में समन्वय न किया जाय ? अथवा नि:संकोच समन्वय किया जाय? 
१ म कार्यं अपने कारण से सर्वथा अभिन्न नहीं हो सकता, क्योंकि 
अभेद में कार्ये-क्रारणभाव ही उपपन्न नहीं होता एवं विद्यमान या सिद्ध पदार्थ के लिए 'कुरु' 
या 'करोमि'--इस प्रकार 'डुकञू' धातु का प्रयोग ही सम्भव नहीं होता, क्योंकि 'करोति' का 
अथ होता है--निष्पादयति' या 'असन्त सन्त विधत्ते’, किन्तु जो कार्यकारणरूप में पहले से 
ही विद्यमान है, उसे अभूत या असत्‌ नहीं कहा जा सकता कि जिसे सत्‌ करने के लिए कर्त्ता 
पुरुष की प्रवृत्ति होती । कार्य की उत्पत्ति के लिए नहीं, अभिव्यक्ति करते के लिए कर्ता की 
प्रवृत्ति होती है--ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि अभिव्यक्ति भी कारणरूप में सत्‌ ही मानी 
जाती है, असत्‌ नहीं । अभिव्यक्ति को यदि कारणरूपेण सत्‌ नहीं माना जाता, तब 
अभिव्यङ्गचरूप कायं को भी कारणरुपेण सतु मानना व्याहुत हो जाता है, क्योंकि वही 
पदार्थ उसी समय सत्‌ भी और असत्‌ भी -यह युक्ति-संगत नहीं । 
सांख्य-सम्मत कार्य पदार्थ ने क्या किसी जादुगर से कोई मणि या औषध प्राप्त कर ली 

है? अथवा कोई मन्त्र सीख लिया है? कि न कभी उत्पन्न होता है भौर न नष्ट, बराबर बना 
रहता है, न कभी व्यवहित होता है और न कभी दूर । फिर भी स्वस्थ एवं पटु इन्द्रियवाले 
उसी सांख्य पुरुष को यह कार्य कभी प्रत्यक्ष होता है और कभी परोक्ष । परोक्षरूप में भी वह 


( कार्य ) कभी अनुमित होता है . हि 
“असदकरणादुपादानग्रहणात्‌ सर्वसम्भवाभावात्‌ । 


र शक्तस्य शक्यकरणात्‌ कारणभावाच्च सत्कायंम्‌ ॥” ( सा. का. ९ ) 
वही कार्य उकी पुरुष को कभी आगम के द्वारा अधिगत होता है-“तस्मादपि चासिद्धं परोक्ष- 
माप्तगमात्‌ सिद्धम्‌” (सां. का. ६) । यद्यपि मृत्तिका में घट, मणिक, महिलकादि सभी कायं हैं, 
तथापि एक कार्य की उपलब्धि से व्यवहित होने के कारण कार्यान्तर की उपलब्धि नहीं 
होती'-एऐसा नहीं कह सकते, बग्रोंकि समस्त कार्य सदातन माने जाते हैं, अत: घट की 
उपलब्धि होगी ? अर्थात्‌ घट की आश्रयीभृत मृत्तिका भें घट से थित्त पिण्ड, कपाल, शकरा 
( कपालिका ), चूर्णे थोर कणादि कार्य घट के व्यवधायक रहते हैं, अतः घट परोक्ष हो जाता 
है--ऐसी व्यवस्था जो की जाती है, वह उचित नहीं, वयोंकि समस्त कार्ये अपने कारण के 


रूप में सदैव रहता है, व्यवधायक के सदैव रहने पर घट की कभी भी उपलब्धि नहीं होगी । 


यदि कार्य की सदैव कारणखरूपेण: ब्रवष्थिति,त मार, क का हा चित्त मानी जाती है, तब कार्य 


५देड ष्र भाष्यम्‌ [ अ. २ पा. १ सू. १९ 
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भेबकत्वात्‌ । मेदामेदयोश्च परस्परविरोधेनेकत्र सहासम्भव इरयुक्तम्‌ । तस्मात्‌ कारणात्‌ काय्यमेकान्तत 
एव भिन्नम्‌ । न च भेदे गवाश्‍ववत्‌ कार्यंकारणभावानुपपत्तिरिति साम्प्रतम्‌ । अभेदेऽपि कारणरूपवत्तदनुप- 
पत्तेरक्तत्वात्‌ । अत्यन्तभेदे च कुम्मकुम्भकारयोनिमित्तनेमित्तिकभावस्थ दर्शनातु । तस्मादन्यत्वाविक्षेपे$पि 
सप्रवायभेद एवोपादानोपादेयभावनियमहेतुः । यस्याभूरवा भवतः समवायस्तदुपादेयं, यत्र च ससवायस्त- 
दुपादानम्‌ । उपादानत्वं च कारणस्य कार्य्यादल्पपरिमाणस्य दुष्टं यथा तस्त्वादीनां पटा्युपादानानां 


५ पढादिभ्यो न्यूनपरिमाणत्बम्‌ । चिदात्ममस्तु परममहत उपादानाच्ार्यन्ताइपपरिमाणमुपादेयं 
भबितुमहति । तस्माञत्रेदसस्पतारतम्यं विश्राम्यति यतो न क्षोदीयः सम्भवति तज्जगतो 


मूलक्कारणं परमाणुः । क्षो दीयोऽन्तरानत्त्ये तु ्रेरराजसरषपयोस्तुल्यपरिनाणतवप्रसङ्गोऽनम्तावयचत्वादुभयोः । 

तस्मात्‌ परममहतो ब्रह्मण उपादानादभिन्नमुपादेयं जगत्काय्यंनभिदघतो श्रुतिः प्रतिष्ठितप्रामाप्यतक 

बिरोधात्‌ सहज्संवत्सरसन्नगतसंवत्सरश्रुतिवत्‌ कथब्चिज्जघन्यवृत्या व्यास्येयेत्यधिक शङ्कमानं प्रति 

भासती-ब्याख्या ब सं 

को कारणात्मक नहीं माता जा सकेगा, क्योंकि कारण में नित्यत्व और कार्य में अनित्यत्वादि 

- विरुद्ध धमं होने से काये और कारण का भेद सिद्ध हो जाता है। भेदाभेद परस्पर विरुद्ध होने 

के कारण एकत्र रह नहीं सकते -यह कई बार कहा जा चुका हैं। फलतः कारण से कार्य 
एकान्ततः भिन्त सिद्ध होता है । 

मृत्तिका से घटादि काये यदि अत्यन्त भिन्न है, तब वैसे ही उनमें कार्यकारणभाव त 

बनेगा, जैसे गौ और अश्व का'--ऐसा नहीं कह सकते, बयोंकि अत्यन्त अभेद में भी कायं- 

कारणभाव की अनुपपत्ति दिखाई जा चुकी है, अत्यन्त भेद में तो कुम्भ और,कुम्भकार के समान 


विमित्त-नेमित्तिकभाव ही देखा जाता दै । उपादोनोपादेयभाव नहीं । यद्यपि गो से अत्य अश्व ` 


गौ का उपादेय नहीं, तथापि मृत्तिका से अन्य घट मृत्तिका का उपादेय माना जाता है, 
बयोंकि मृत्तिका में घट का समवाय सम्बन्ध है, गौ में अश्च का नहीं । जिस “अभूत्वा भवतः” 
( असतु कार्यभूत घटादि का ) समवाय मृत्तिकादि में होता है, उस घटादि कार्य को उपादेष 
भौर बहु समवाय जिस मृत्तिकादि पदार्थ में होता है, उसे “उपादान कारण कहा जावा है। 
कायं की अपेक्षा अल्प परिमाणवाले कारण में उपादानकारणता देखी जाती है. जैसे-- 
तस्त्वादिरूप उपादान कारणों का पटादिरूप कार्यं को अपेक्षा अल्पपरिमाण है। चिदात्मा 
का परम महतु ( विभु ) परिमाण माता जाता है, घटादि कार्य की अपेक्षा उसका अल्प 
परिमाण नहीं, अतः स्वल्पपरिमाणता जिस पदार्थ में समाप्त हो जाती है, जिस की अपेक्षा 
और कोई वस्तु क्षुद्र ( स्वल्प ) नहीं रहती, ऐसा परमाणु पदार्थ ही जगतु का उपादान कारण 
होता है। यदि परमाणु में स्वल्प परिमाण की विश्रान्ति न मान कर अनन्त मवयवों तक 
अल्पना का क्रम माना जाता है, तब मेर पर्वत और सरसों के एक दाने का समाव परिमाण 
मानना होगा, क्योंकि अनन्तावयवरूपता दोनों में समान है। फलतः अपरिच्छिन्न ब्रह्मरूप 
उपादाव से परिच्छिन्न जगद्रूप उपादेय का अभेद बतानेवाली श्रुति प्रतिष्ठितप्रामाण्यक तकं 
के द्वारा बाधित होकर वैसे ही गौणाथंपरक हो जाती है, जंसे-"विश्वसृजामयनं सहु 
संव॒त्सरम”--इस श्रुति में 'सवंत्सर' शब्द गौणी वृत्ति से दिन! का वाचक है | “पश्च 
पव्वाशतस्त्रिवृतः संवत्सराः, पञ्चपः्चाशतः पन्चदशा:, पञ्चपः्चाशतः सप्तदशा पञ्चपञ्च।शतं 
एकविशाः, विश्वसृजामयनं सहस्तसंवत्सरम्‌” ( ते० ब्रा० ३९८ ) इस श्रुति ने विश्वसृजः 
मघारी ऋषियों के लिए सहस्नसंवत्सर-साध्य यज्ञ का जो विधान किया है, वहाँ संवत्सर 
शब्द पर “सहुस्रसंवत्सरं तदायुषामसम्भवास्मनुष्येषु” ( जै० सु० ६७३१ ) इत्यादि सूत्रों के 
द्वारा विचार करते हुए महि, ने, सात, रक्ष; प्रस्तुत, क्रिए हैं। आठवां. पक्ष सिद्धान्तरूप में 


क र 
णाकादितकस्यानादरः ] दिन्दोसदितभामतोलंवलितम्‌ ५६५ 
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च चेदिकस्य दशनस्य प्रत्यासन्नत्वाद्‌ शुरुतरतर्कचलोपेतव्वाद्वेदानुसारिभ्िश्च कश्चि- 
चिछष्ट: केनचिदंशेन परिगृहीतत्वार्प्रधानकारणबादं तावद्‌ ब्यपाश्चित्य यस्तर्कनिमित्त 
आक्षेपो वेदान्तवाक्येपूद्धाचितः स परिहतः । इदानीमण्वादिवादव्यपाश्रयेणापि 
केश्चिन्मन्द्मतिभिवेदान्तवाक्येषु पुनस्तर्केनिमित्त आक्षेप आशङ्कघते इत्यतः प्रधानमज्ञ- 
निब्हणन्या येनातिदिशिति-पतेनेत्यादि । परिगृह्य 


{ न्त इति परिग्रहाः, न परिभ्रहा अपरि” 
ग्रहाः, शिष्टानामपरिग्रहाः शिष्टापरिग्रहाः । पतेन प्रकृतेन प्रधानकारणबादनिराकरण- 


कारणेन शिष्टेमंचुव्यासभ्रभृतिमिः केनचिदंशेना परिगुहीता येऽण्चादिकारणचादास्ते ऽपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याता निराङता द्रष्टव्याः तुल्यत्वान्निराकरणकारणस्य, नात्र पुनरा- 
शङ्कितव्यं किचिदस्ति । तुल्यमत्रापि परमगस्भीरस्थ जगत्कारणस्य तकोनवगाह्यत्वं, 
तकस्याप्रतिष्ठितत्वम्‌ , अन्यथाजुमानेऽप्यचिमोक्षः, अागमविरोधश्चेत्येचंजातीयकं 
निराकरणकारणम्‌॥ १२॥ 

Te 

भामती * 
सांस्यदृषणमतिदिशति ® एतेन इति & सूत्रेण । अस्पा्थ:--कारणातु कार्य्यस्य भेदं तदनभ्यत्वमारम्भण- 
शब्दादिभ्य इत्य निषेस्स्या्ः। अविद्यापतमारोपणेन च काय्यंस्य न्यूनाधिक भावमन्यप्रयोजकत्वादुपेक्षि- 
ष्यामहे । तेन वेशेषिकाद्यभिमतस्य तकंस्य शुष्कत्वेनाव्यवस्थितेः । सुत्रमिद सांस्यरषणमतिदिशति । यत्र 
कथंचिठ्ठेदानुसारिणो मन्वादिभिः शिप्टे: परिगृहीतस्य सांख्यत्तकंस्येषा गतिस्तत्र परमाण्वादिवाइस्यात्यः 
न्तवेदवाह्यस्य मन्वादयुपेक्षितस्य च केव कथेति । & केनचिदंशेन इति & । सृष्टयादयो हि व्युस्पाद्यास्ते च 
किञ्जित्सदसद्वा पु्वपक्षन्या योरप्रे्तितमप्युदाहुत्य व्युत्पाचन्त इति केनचिदशेनेत्युक्तम्‌ । सुगममन्यत्‌ ॥१२॥ 

ट | 


भामती-व्याख्या 

वणित द्वै-“अहानि वाऽभिसंख्यत्वात्‌” ( जै० सु० ६।७।४० ) । अर्थात्‌ संवत्सर शब्द गोणी 
वृत्ति के द्वारा दिन” का बोधक है, अतः एक हजार दिनों में सम्पन्न होनेवाले यज्ञ को सहस्त- 
संवत्सर क्रतु कहा गया है ]। 

सिद्धान्त -कथित अभ्यधिक शङ्का का निरास करने के लिए सुत्रकार ने सांख्यपक्षीय 
दुषणो के द्वारा ही वेंशेषिक-पक्ष का निरास किया है--“एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
व्याख्याता!” । इस सुत्र का अर्थ यहु है कि कारण से कार्य के भेद का निरास आगे किया 
जा रहा हवे-“तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिश्यः' (ब्र. सू. २।१।१४) । यह जो कहा था कि कायं 
की अपेक्षा कारण का न्युन परिमाण होता है, वह नियम भी कार्य के अविद्यासमारोपितत्व- 
पक्ष में टूट जाता है, क्योंकि भारम्भवाद में भी अधिकपरिमाणवाली तुल-राशि से स्वल्प- 
परिमाण का तन्तु उत्पन्न होता देखा जाता है, विशेषतः विवतँवाद में तो वैसा नियम सुरक्षित 
ही नहीं रहता, क्योंकि विशाल बिम्ब से क्षुद्र प्रतिबिम्ब ओर क्षुद्र बिम्ब से विशाल प्रतिबिम्ब 
अनुभव-सिद्ध है, अतः कार्य का परिमाण उपादानःप्रयुक्त न हो कर उपाधि-प्रयुक्त होता है । 
फलतः वेशेषिकाभिमत तकं नितान्त शुष्क होते के कारण सांख्यपक्षोक्त दूषणों के द्वारा ही 
वैशेषिक पक्ष भी पूर्णतया दूषित हो जाता है । किसी-न-किसी प्रकार वेद का अनुसरण 
करनेवाले एवं मन्दप्रज्ञ शिष्ट व्यक्तियों के द्वारा गृहीत El तको की जहाँ ऐसी दुर्गति 
होती है, वहाँ अत्यन्त वेद-बहिष्कृत तथा मन्वादि महर्षियों के द्वारा उपेक्षित वंशेषिक-सम्मत 
परमाण्वादिवाद की बात ही क्या? ' केतचिदंशेवापरिगृहदीताः”--इस भाष्य के द्वारा यह 
ध्ववित होता है कि मतु, व्यासादि महषियो ने आंशिकरूप में परमाणुवाद का परिग्रह भी किया 
है, वह अंश कोन है? इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि मस्वादि महषियों को सृष्टिप्रकिया का 
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५६६ Digitized मकल क Kosha 
( ५ भोकत्रापस्यधिककरणस्‌ । ० १३ ) 
सोक्त्र।पत्तेरविभागश्ेत्स्यार्लोकवत्‌ ॥ १३ ॥ 
अन्यथा पुनत्नेह्माकारणवादस्तर्कबलेनवाक्षिप्यते । यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि प्रमाणान्तरेण चिषयापहारेऽन्यपरा भवितुमहंति, यथा मन्त्राथचादौ । 
तको 5पि स्वविषयादन्यत्राप्रतिष्ठितः स्यात्‌ यथा धर्माधमंयोः । किमतो यद्यवम्‌ ? अत 
इदमयुक्तं यत्ममाणान्तरप्रखिद्वार्थवाधनं थुतेः । कथं पुनः प्रमाणान्तरप्रसिद्धो ऽथः 
| भामती 
स्पादेततु--अतिगम्भी २जगत्का रणविषयत्व॑ तकंस्य नास्ति, केवलागमगम्यमेतदित्युक्त, तत्‌ क्यं 
पुनस्तर्क निमित्त आक्षेप इत्यत आह ® यद्यपि श्रुतिः प्रमाणम्‌ इति ® । प्रवृत्ता हि श्रुतिरनपेक्षतया 
स्वतःप्रमाणत्वेन न प्रमाणान्तरमपेक्षते । प्रवर्तं्ताना पुनः स्फुटतरप्रतिष्ठितप्रामाण्यतकंबिरोधेन मुख्यार्थात्‌ 
प्रच्याव्य जघच्यवृत्तितां नीयते, यथा मन्त्रा्थंवादावित्यर्थः । अतिरोहिताथं भाष्यम्‌ । & यथा त्वद्यत्वे 
इति & । यद्यतीतानागतयोः सगंयोरेष विभागो न भवेत्‌ ततस्तदेवाद्यतनस्य विभागस्य बाधक स्यात्‌, 
स्वप्नदशनस्येव जाग्रहृशंनं, न त्वेतदस्ति । अबाधिताद्यतनदशंनेन तयोरपि तथात्वानुमानादित्यर्थः । इमां 
भामती -ब्याख्या 
निरूपण करना था, अतः पुवंपक्ष के रूप में कहीं-कहीं परमाणुवाद की चर्चा कर दी है। 
पुवृपक्ष सत्य ही हो ऐसा कोई नियम नहीं, मिथ्या भी हो सकता है । [ किसी-किसी पुस्तक में 
“केनाप्यंशेनापरिग्रहीताः”--ऐसा पाठान्तर उपलब्ध होता है, जिसका अर्थ विस्पष्ट है ॥ १२॥ 


TIT 

संशय --'यदि भोग्यादिप्रपञ्चो ब्रह्मणोऽभिन्नः स्यात्‌, तहि भोग्यस्य भोभतृत्वप्रसङ्गः 
स्यात'--इस तके के द्वारा अद्वेतवाद बाधित होता दै ? अथवा नहीं? 

पूर्वेपक्ष जगत्‌ की कारणता एक अत्यन्त गम्भीर विषय है, इसमें तकं की गति 
नहीं, केवळ आगम प्रमाण से अधिगम्य है, अतः तकं के आधार पर ब्रह्मगत जगत्कारणता पर 
आक्षेप क्योंकर होगा ? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये भवति” । 
आशय यह दै कि यद्यपि अपने विषय में प्रवतंमान श्रुति इतर प्रमाणों से निरपेक्ष होने के 
कारण स्वतःप्रमाण है, वह अपनी प्रमाणता के लिए प्रभाणान्तर की अपेक्षा नहीं करती, 
तथापि स्फुटतरप्रामाण्यक प्रखर तर्क के द्वारा अपने मुख्य विषय में बाधित होकर श्रुति 
मुख्याथ को छोड़कर गौणार्थपरक वैसे ही हो जाती है, जैसे मन्त्र और अर्थवादादि ; [ “इदं 


सर्वै यदयमात्मा” ( बृह० उ० २।४।६ ), “ब्रह्मवेद सवंम्‌”' ( मुं. २।२।११ ) इत्यादि श्रुतियाँ 
ब्रह्मरूप कारण का उसके कार्य मा भभेद सिद्ध करतो हैं, किन्तु ऐसा मानने पर भोक्ता 
चेतन और भोग्य पदार्थो का लोकप्रसिद्ध भेद समाप्त हो जाता है, क्योंकि स्वाभिन्नाभिन्नत्व 


नियम के अनुसार भोक्ता और भोग्य ( शब्दादि प्रपञ्च ) ये दोनों ब्रह्म से अभिन्न होने के 
कारण परस्पर अभिन्न हो जायेगे । अतः उक्त अभेद-बोधक श्रृतियों का अभेदरूप मुख्यार्थ में 
तात्पर्यं न मानकर ब्रह्मप्राशस्त्यरूप गौणार्थं में पर्यवसान मानना चाहिए ] । भोक्ता भोर 
भोग्य के लोकःप्रसिद्ध भेद का अपलाप कभी भी नहीं किया गया। “यथा तु अद्यत्वे भोकतृ- 
भोग्ययोविभागो दृ्स्तथातीतानागतयोः”-इस भाष्य का आशय यह है कि यदि अतीत भौर 
भावी सृष्टियों में ही भोक्ता ओर भोग्यादि का विभाग प्रसिद्ध न होता, तब वत्तंमान विभाग 
को स्वप्न के समान बाधित और मिथ्या माना जा सकता था, किन्तु वेसा नहीं, अपि तु 
भोक्ता-भोग्य का भेद सत्य है एवं इसी के आधार पर अतीत और अनागत सर्गों में भेद 
सत्यत्व का अनुमान किया जा-पक्तता है} Vrat Shastri Collection. 
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शर॒त्या बाध्यत इति ? अत्रोच्यते- प्रसिद्धो हयं भोक्तृभोग्यचिभागो लोके भोक्ता चेतनः 
शारीरः, भोग्याः शब्दादयो विषया इति। यथा भोक्ता देवदत्तो भोज्य ओदन इति । 
तस्य च विभागस्याभावः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापद्यत भोग्यं वा 
भोक्तभावमापद्चेत । तयोश्रेतरेतरभावापत्तिः परमकारणाद्‌ ब्रह्मणो ऽनन्यत्वारप्रसञ्येत। 
न चास्य प्रसिद्धस्य चिभागस्य चाघभं युक्तम्‌। यथा त्वद्यत्वे भोक्ठ्भोग्ययोचिंभागो 
दृष्टस्तथातीतानागतयोरपि कहपयितव्यः | तस्मात्प्रसिद्धस्यास्य भोकक्‍तभोग्यविभाग- 
स्याभावप्रसज्ञाद्युक्तमिदं ब्रह्मकारणताचघारणमिति चेत्कश्चिच्योदयेत्त प्रति ब्रयात्‌ू-- 
स्याटळोकवददिति । उपपद्यत एवायमस्मत्पक्षेश्‍पि चिभागः एवं लोके इष्टत्वात्‌ । तथा 
द्वि- समुद्रादुदकात्मनो 5नन्यत्वे ऽपि तद्विकाराणां फेनवो चीतरङ्गबुद्चुदादीनामितरेत- 
रविभाग इतरेतरसंइलेषादिलक्षणश्च व्यवहार उपलभ्यते। नच समुद्रा दुदकात्मनो 5न- 
न्यत्वेऽपि तद्विकाराणां फेनतरङ्गादीनामितरेतरभावापत्तिर्भचति । न च तेषामितरेतर- 
भावानापत्तावपि समुद्रात्मनोऽन्यस्वं भवति | एवमिहापि-न च भोक्तृभोग्ययो रित- 
रेतरभावापत्तिः, नच परस्माद्‌ ब्रह्मणो ऽन्यत्वं भविष्यति। यद्यपि भोक्ता न ब्रह्मणो 
चिकार, 'तत्सष्ठा तदेवाबुप्राविशत' (ते० २।६) इति स्रष्टरेवाविक्रतस्य कार्यानुप्रवेशेन 
भोक्वृत्वश्ववणात्‌, तथापि कार्यमनुप्रविष्टस्यास्त्युपाधिनिमित्तो विभाग आकाशस्येव 
घटाद्यपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणाद्‌ ब्रह्मणो ऽनन्यत्वेऽप्युपपद्यते भोक्तृभोग्यलक्षणो 
चिभागः समुद्तरङ्गादिन्या येनेत्युक्तम्‌।. १३॥ 
“EC 


( ६ आरम्भणाधिकरणम्‌ । सू० १४-२० ) 
तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः॥ १४ ॥ 


अभ्युपगम्य चेमं व्यावहारिकं भोकत्भोग्यलक्षणं विभागं स्यारळोकचदिति 
SOY तम ISR 


भामती 
बड्कामापाततोऽविचारितलोकसिद्धदृष्टान्तोपदशनमात्रेण निराकरोति सूत्रकारः ७ स्याल्लोकघत्‌ ® ॥१३॥ 


परिहाररहर॑यमाह -तदनन्यस्वमारम्भणशब्दादिभ्यः । 
ुर्वस्मादविरोघादस्थ विश्ेषामिधानोपक्रमस्य विभागमाह & अभ्युपगस्य चेसम्‌ इति &। 
मामती-व्याख्या 

सिद्धान्त-उक्त शङ्का का निराकरण सूत्रकार ने छोकःप्रसिद्ध भेद को मापा 
मानते हुए किया है--स्याल्लोकवत्‌"” । अर्थात्‌ लोक में फेन और तरङ्गादि kr 
कारणी भूत समुद्र से अभेद रहने पर भी परस्पर अभेद नहीं, भेद ही माना जाता हैं, वे 
भोक्ता ओर भोग्यादि का अपने कारणीभूत ब्रह्म से अभेद रहने पर भी परस्पर भेद-व्यवहार 
अक्षुण्ण रहेगा॥ १३॥ 


men) Cnn 2 
संशय-पूर्वाधिकरण में जो ब्रह्म से काये प्रपश्य के भेद और अमेद--दोनों सिद्ध 

हैं, दोनों पारमाथिक हैं? अथवा व्यावहारिक ? न 
i जे रा क भेदाभेदौ पारमाथिको, अबाघितत्वाद्‌, ्रह्मवत्‌' अथवा 
“अविरुद्धौ, लोकप्रसिद्धत्वात्‌, समुद्रात्‌ तरङ्गादिभेदाभेदवत्‌' ऐसे अनुमानो के द्वारा उक्त भेद 
पारमाथिक सिद्ध होते हैं । 
नय अप्रतिश्तित्व,-दोष उङ्क ०१ भैनुमानादि तको का चिरा : 
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परिहारोऽभिहितः, नत्वयं विभागः घरमार्थतोऽस्ति, यस्मात्तयोः कार्यकारणयोरन 
न्यस्वसवगम्यते । कायंमाकाशादिकं वहुध्रपञ्चं जगत्‌, कारणं परं ब्रह्म, तस्मात्कारणात्‌ 
परमार्थतो ऽनन्यत्वं व्यतिरेकेणाभावः कार्यस्यावगम्यते। कुतः ? आरम्भणशाब्दादिभ्यः। 
आरम्भणशब्दर्ताचदे कविश्ञानेन सर्वविज्ञानं प्रतिक्षाय दृष्टान्तापेक्षायासुच्यते - यथा 
सोम्येकेन स॒त्पिण्डेन सच सुम्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो नामधेयं स्त्तिकेत्थेच 
सत्यम? ( छा» ६।१।१ ) इति । एतदुक्तं भवति -पकेन स्वत्पिण्डेन परमार्थतो सदा- 
त्मना विश्ञातेन बे सन्मयं घरशराचोद्ञ्चनादिकं शृदात्मकत्वाचिशेषाद्वि्ातं भवेत्‌ । 
यतो वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌-चाचेच केब्रलमस्तीत्यारभ्यते-विकारो घट: 
क | भामिती 
स्पादेततु--यदि कारणात्‌ परमाथंभूतादनच्यत्वपाकाशादेः प्रपञ्चस्य कार्य्यस्य, कुतस्तहि न वेशेषिकायुक्त- 
दोषप्रपन्नावतार इत्यत आह & व्यतिरेकेणाभाव; काय्यंस्यावगम्यते इति & । न खत्वनम्यत्वसित्यभेद॑ 
ब्रूम), किन्तु भेदं व्यासेधामः, ततश्च नाभेदाश्रयदोषप्रसङ्गः । किन्त्वमेदं व्यासेधड्डूवेशेषिकादिभिरस्मासु 
साहायकमेवाचरितं भवति । भेदनिषेधहेतुं व्याचष्टे ® आरम्भणशब्दस्ताचद्‌ इति &। एवं हि ब्रह्म 
` बिज्ञानेन सर्व जगत्तश्वतो ज्ञायेत, यदि ब्रह्मेव तत्त्वं जगतो भवेत्‌ । यथा रज्ज्वां ज्ञातायां भुजङ्गतर्वं ज्ञातं 
भवति, सा हि तस्य ततम्‌ । तश्वज्ञानं च ज्ञानमतोऽन्य न्मिथ्याज्ञानमज्ञानभेव । अत्रेव वेदिक्षो दृष्टान्तः 
& यथा सौम्येकेन मृत्पिण्डेन इति ® । स्यादेतत्‌--मृदि ज्ञातायां कथं मृत्यय घटादि ज्ञातं भवति, 
नहि तन्मुदात्मकमित्युपपादितमधस्तात्‌ । तस्मात्तत्ततो भिन्नं न चान्यस्मिन्‌ विज्ञातेध्स्यद्विज्ञातं भवतीत्यत 
नाह श्रुतिः & वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌ & । वाचया केवलमारभ्यते विकारजातं, न तु तत्त्वतोऽ- 
स्ति, यतो नामधेयमात्रमेतद्‌ , यथा पुरंषस्य चेतन्य्िति राहो शिर इति विकल्पमात्रम्‌ । यथा- 


भामती “व्याख्या 

करण पहले ही किया जा चुका है, तथापि इस अधिकरण की विशेषता यह है" 
अभ्युपगम्य चेम व्यावहारिक भोकतृभोग्यलक्षणं विभागं लोकवदिति परिहारोऽभिहितः, न त्वयं 
विभाग! पस्मार्थंतोऽस्ति’ । अर्थात्‌ ब्रह्मरूप कारण से आकाशादि कार्यं का अनन्यत्व ( भेद 
नहीं ) ही है। यदि परमार्थभूत ब्रह्मरूप कारण से भाकाशादि प्रपश्च का अभेद है, तब 
वंशेषिकादि के द्वारा उद्घावित भोग्य में भोवतृत्वापत्ति क्यों नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर हुन 
“ब्यतिरेकेणाभावः कार्यस्यावगम्पते” । आशय यह है कि हम 'अनन्यत्व' शब्द के हारा 
(अभेद! का अभिधान नहीं करते किन्तु भेद का प्रतिषेध करते हैं, वैशेषिकोक्त अभेदपक्षीय 
दोष प्रसक्त नहीं होते, प्रत्युत अभेद का निषेध करके वैशेषिकों ने हमारी सहायता ही की है । 
भेद-निषेध के हेतु की व्याख्या की जाती है--“आरपम्भणशब्दस्तावदेकविज्ञानेन सवविज्ञानं 
प्रतिज्ञाय” । ब्रह्म के जानलेने मात्र से सभी जगत्‌ तभी जाना जा सकता है, जब कि ब्रहम ही 
जगत्‌ का मूल तत्त्व हो । रज्जु के ज्ञान से उसमें आरोपित सपे का ज्ञान इसी लिए हो जाता 
है कि रञ्जु ही सपे का मूल तत्त्व ( अधिष्ठान ) है। तत्त्व-ज्ञान ही प्रमा ज्ञान है, उससे भिन्न 
सर्पादि का ज्ञान मिथ्या ज्ञान या अज्ञान होता है, इसी भाव का स्पष्टीकरण एक वैदिक 
दृष्टान्त के द्वारा किया जाता है--“यथा सोम्य ! एकेत मृत्पिण्डेन सर्व मृन्मयं विज्ञातं स्यात्‌” । 
यहाँ यह शङ्का होती है कि मृत्तिका कै ज्ञान से घट, शरांवादि का ज्ञान नहीं हो सकता, क्योंकि 
घटादि मृत्तिकात्मक नहीं, क्योंकि यह शिष्टापरिग्रहांधकरण के पूर्वपक्ष में कहा जा चुका 
कारण से काय भिन्न होता है । अन्य पदार्थ के ज्ञान से अभ्य पदार्थं का ज्ञान क्योंकर होगा ! 
इस एक्का का निराकरण करते: के लिए श्रुति कहती हैट वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌” । 
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आशय यह है कि भाकाशादि प्रपश्च केवल शब्द के द्वारा व्यवहुतमात्र होता है, तत्त्वत! उस 


~ त्त त्व 0) ड ७ 
्रह्मकत्थना तात्वनिरासः द्वित ्ितदतुततो स्रि ५६९ 


शराब उदञ्चनं चेति । नतु चस्तुचृत्तेन विकारों नाम कश्चिदस्ति । नामधेयमात्रं 
हातद्नुत स्त्तिकेत्येच सत्यमिति। पष ब्रह्मणो दृष्टान्त आम्नातः | तत्र थताद्वाचार- 
स्भणशब्दाद्वाष्टोन्तिकेपि ब्रह्मव्यतिरेकेण कार्यजातस्याभाव इति गम्यते। पुनश्च 
तेजोऽचच्नानां ब्रह्मकायंतासुकत्वा तेजोऽचन्नकार्याणां तेजोऽचन्नव्यतिरेकेणाभाचं ब्रवीति 
'अपागादग्नेरग्नित्वं वाचारम्भणं विकारो नामधेयं त्रीणि रूपाणीत्येच सत्यम्‌’ ( छा० 
६।४।१ ) इत्यादिना । आरस्भणशब्दादिभ्य इत्यादिशन्दाद्‌ "पेत दात्म्यमिदं स्व तत्सत्यं 
ख आत्मा तत्त्वर्मास' (छा० ६८७), 'इदं सर्व यद्यमात्माः (बृ० २।४।६), 
ब्रह्मचेदं खबम्‌? ( सु० २।२।११ ), 'आत्मैवेदं सवम? ( छा० ७।२५।२ ), नेह नानास्ति 
किचन! (३० ४।४।१९ ) इत्येचमाद्यप्यात्मेकत्वप्रतिपादनपर वचनजातमुदाहृतेव्यम्‌। 
न चान्यथकविश्ञानेन सवंविश्ञानं संपद्यते । तस्माद्यया घटकरकाद्याकाशानां महा- 
काशानन्यत्वं, यथा च सुगतृष्णिकोदकादीनामूषरादिभ्योऽनन्यत्वं, ष्टनष्टस्चरू- 


भामती 
हुविकल्पविदः-_ “शब्दज्ञानानुपाती चस्तुशून्यो विकल्प: इति। तथा चावस्तुतयाऽनृतं विकारजातं 


मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ । तस्माद्‌ घटशारावोदञ्जनादीनां तत्त्वं मुदेव, तेन मुवि ज्ञातायां तेषां सर्वेषामेव तत्त्वं 
ज्ञातं भवति । तदिदमुक्तं & न चान्य्थेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं सम्पद्यते इति & । निदशनान्तरद्दयं 
दर्शयन्नुपसंहरति & तस्माद्यथा घटकरकाद्याकाश्ानाम्‌ इति ७ । ये हि दृष्टन्टस्वरूपा न ते बस्तुसम्तो 
यथा खुगतृष्णिकोदकादयः, तथा च सवं विकारजातं, तस्मादवस्तुत्‌ । तथाहि-यदस्ति तदस्स्येव, 
यथा चिदात्मा, नह्यसो कदाचित्‌ क्वचित्‌ कथञ्चिभ्नास्ति, किन्तु संदा सर्वत्र सर्वंथास्त्येव, न नास्ति। 


न चेवं विकारजातं, तस्य कदाचित्‌ कथञ्चित्‌ कुन्रचिदवस्थानात्‌ । तथाहि--सत्स्वभावं 


भामती-व्याख्या 
कोई पृथक्‌ सत्ता नहीं, क्योंकि वह वैसे ही नामधेयमात्र है, जसे कि पुरुषस्य” चेत्यम्‌!, 
राहोः शिरः’ ऐसा विकल्पमात्र। विकल्प की परिभाषा योगसूत्रकार ने की है-- शब्द- 
ज्ञानानुपाती वस्तुशुष्यो विकल्पः” ( यो. सू. १९ )। जिस पदार्थं को कोई वास्तविक सत्ता 
नहीं होती, केवल शब्द के द्वारा जो एक मानसिक वृत्तिमात्र हो जाती है, उसको विकल्प- 
वृत्ति कहते हैं, जैसे कि पुरुष से चेतन्य और राहु से शिर कोई भिन्न पदार्थ नहीं, फिर भी 
"पुरुषस्य चैतन्यम्‌’, “राहोः शिर:'-- ऐसा भेद-व्यवहार हो जाता है, वैसे ही घटादि विकार- 
प्रपञ्च अवस्तु होने के कारण अनृत (मिथ्या ) है, मृत्तिका ही एक सत्य पदार्थ है । फलतः 
घटे, शराव ( सकोरा ) और उदञ्चन ( मिट्टी का डोल जिसके द्वारा खेत सींचने के लिए 
कुई से पानी निकालते हैं ) आदि कायं-वगे का तत्त्व मृत्तिका ही है, अतः मृत्तिका के ज्ञात 
हो जाने पर सभी विकार-वगे का ज्ञात हो जाना स्वाभाविक है । भाष्यकार चे व्यतिरेक 
मुखेन यही कहा है-”त चान्यथैकविज्ञानेन सर्वेविज्ञानं सम्पद्यते ।” अन्य दो दृष्टाव्तो को 
दिखाते हुए उपसंहार कर रहे हैं-'तस्माद्र यथा घटकरकाद्याकाशानां । महाकाशानन्य- 
त्वम्‌” । अर्थात्‌ जैसे घटाकाश, करकाकाशादि महाकाश से भिन्न नहीं होते अथवा जो पदार्थ 
दिखते ही नष्ट हो जाएँ-ऐसे मृगतृष्णिका-जलादि वस्तु-सत्‌ नहीं होते, वैसे हो समस्त 
विकार-समूह वस्तुःसत्‌ नहीं । उसके विपरीत जो स्वयं सत्‌ है भौर दृष्ट-नष्ट नहीं होता, वह 
परमार्थं सत्‌ होता है, ज॑से- चिदात्मा, क्योंकि यह कभी भी कहीं भी क किसी प्रकार भी 
असत्‌ नहीं, अपितु सवंदा सवंत्र और संथा सत्‌ ही है, असत्‌ नहों। किन्तु विकार-वर्गं 
ऐसा नही, क्योंकि वह कभी भी कहीं पर भी ओर किसी प्रकार भी अवस्थित नहीं। यदि 
विकार-समूह सत्स्वभाववाला है, तब कृदाचित्‌ असत्‌ क्यों ? यदि विकार जगत्‌ असत्स्वर्प 
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पत्वात्स्वरूपेणानुपाख्यत्वात, पवमस्य भोग्यभोकत्रादिप्रपञ्चजातस्य ब्रह्मव्य- 
: ` भामती ; 

चेह्रिकारजातं कथं कदाचिदसत्‌ ? असत्स्वभाव चेत्‌ कथं कदाचित्‌ सत्‌? सदसतोरेकत्वविरोधात्‌ । 

नहि रूपं कदाचित्‌ क्वचित्‌ कथंचिद्ठा गन्धो भवति । अथ तस्य सदसत्त्वे धर्मों, ते च स्वकारणा- 

घीनजन्मतया कदाचिदेव भवतः, तत्तहिं विकारजातं दण्डायमानं सदातनमिति न विकारः कस्यचित्‌ । 

अथासत्वसमये तन्नास्ति, कस्य तहि घर्मोऽसत्वम्‌ ? नहि धर्मिण्यप्रत्युत्पन्ने तद्व्मेऽसिस्वं प्रत्युत्पन्नमुप- 

पद्यते | अथास्य न ध्मः किस्त्वर्थास्तरमसत्त्वं, किमायातं भावस्य ? नहि घटे जाते पटस्य किञ्चिद्धवति । 

अस्वं भावविरोघीति चेद्‌ , न; अकषिश्चित्करस्प तत्वानुपपत्तेः । किञ्चित्करत्वे वा तत्राप्यसर्वे 
तदनुयोगसम्भवात्‌ । अथास्यासत्त्वं नाम किञ्चिन्न जायते किन्तु स एव न भवति । यथाहुः 

“न तस्य किञ्चिद्धवति न भवत्येव केवलम्‌ ।” इति । 4 

अधेष प्रसज्यप्रतिषेधो निरुच्यतां कि तत्स्वभावो भाव उत भावस्वभावः स इति । तत्न पुवं स्मिन्‌ 

कह्पे भावानां तत्स्वभावतया तुच्छतया जंगच्छूऱ्यं प्रसज्येत । तथा च भावानुभवाभावः। उत्तरास्मस्तु 

सवंभावनित्यतया नाभावव्यवहारः स्यात्‌ । कर्पनामात्रनिमित्तत्वेऽपि निषेधस्य भावनित्यतापत्तिस्तदव- 

स्थेव । तस्माज्ून्तमस्ति कारणाद्विकारजातं न वस्तुसत्‌ , अतो विकारजातमनिवंचनीयमनृतम्‌। 


- भामती-व्यार्या 
है, तब कदाचित्‌ सत्‌ क्यों ? सत्‌ ओर असत्‌ की एकरूपता सम्भव नहीं, क्योंकि रूप पदार्थ 
कभी भी कहीं भो और किसी प्रकार भी गन्ध पदार्थ नहीं होता । विकार-प्रपश्च के सत्त्व और 
असत्त्व धमे हैं और वे अपनी सामग्री के हारा कदाचित्‌ उत्पन्न किए जाते हैं, तव विकार- 
प्रपञ्चरूप धर्मी दण्डायमान सदातन सिद्धं हो जाने के कारण वह किसी का विकार क्यों 
होगा ? यदि अस्वरूप घमं के समय प्रपश्च नहीं, तब असत्त्व किस का धर्म होगा? वयोंकि 
धर्मी के विद्यमान न होने पर “'असत्त्व' उसका धम नहीं हो सकता । यदि असत्त्व प्रपंच 
का धमं नहीं, अपितु उससे भिन्न ही है, तब प्रपञ्चरूप धर्मी की भावरूपता पर उसका क्या 
प्रभाव ? क्योंकि घट की उत्पत्ति का पट पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । यदि कहा जाय कि 
प्रपश्वगत असत्त्व प्रपञ्च के भाव ( सत्त्व ) का विरोधी है, अतः असत्त्व के समय प्रपंच की 
सत्ता न रहने से उसकी सदातनत्वापत्ति क्यों होगी ? प्रपंचगत असत्त्व भाव का विरोधी 
क्या विना किसी विरुद्ध धमं को जश्म देकर ही है? अथवा विरुद्ध धमे ( भावासत्त्व ) का 
उत्पादन करके ? विरुद्ध धर्मोत्पादन के बिना विरोधी नहीं हो सकता भौर यदि भावासत्व- 
रूप धर्म को उत्पादन करता है, तव उस उत्पद्यमान असत्त्व के विषय में भी ये ही विकल्प 
किए जा सकते हैं। यदि कहा जाथ कि विरोधिरूप असत्त्व से भाव का असत्व उत्पन्न नहीं 
होता. अपितु भाव ही नहीं रहता, जैसा कि श्री धर्मकीति ने कहा है- “न तस्य किचिद्‌ 
भवति न भवत्येव केवलम्‌” ( प्र. वा. स्वार्था. २५१) । तब 'भावो न भवति’ यहाँ प्रसज्य- 
प्रतिषेध (अभाव) का प्रतिपादक नकार है, जैसा कि श्रीधमंकीति ने कहा है--“व भवतीति 
च प्रसज्यप्रतिषेध एव न पर्थुदासः” ( प्र० वा० स्वो० पृ० ९८) अतः उक्त वाकय के दो 
अन्वयबोध हो सकते हैं- (१) 'भावोऽभावः', (२) अभावो भावः? । यदि भावपदार्थो को. 
भभावरूप माना जाता है, तब समस्त आकाशादि जगत्‌ अभावरूप हो जाने से नुच्छ (शुष्य) 
हो जाता दवै फिर भावपदार्थ का अनुभव ही नहीं होना चाहिए। उत्तर (द्वितीय) कल्प के 
अनुसार अभाव भी जब भावरूप हो जाता है, तब अभावः-व्यवहार क्योंकर होगा? “भावो 
न'-यहाँ पर यदि भाव का निषेध काल्पनिकमात्र मांना जाता है, तब भावपदार्थ में 
नित्यतापत्ति पूर्ववत्‌ बनी रहती... है.॥. फळत/ निकर. .को ब्रह्मरूप कारण से भित 


ब्रह्मेकंत्वनानात्वनिरासः द तुहिन 
ह त्याला or By दिन्दीसहितभाम . ५७१ 


अँ. य, 


भामती 
वीत प्रमाणेन सिद्धमन तत्वं विकारजातस्य कारणस्य निर्वाच्यतया सत्त्व, मृत्तिकेत्येव सत्यमित्यादिना 
श्रबन्धन दृष्टान्ततयाऽनुवदति श्चतिः । “यत्र लोकिकपरीक्षकाणां बुद्धिसाम्यं स दृष्टान्त” इति चाक्षपाद- 
पन प्रमाणसिद्धो दृष्टान्त इत्येतत्परं, न पुनर्लोकसिद्धस्वमत्र विवक्षितम्‌, अन्यथा तेषां परमाण्वाबिन 
_इशन्तः स्यात्‌ । नहि परमाण्वाविनेंसगिकवेनयिकदुद्धधतिशयरहितानां लोकिकानां सिद्ध इति । सम्प्र- 
भामती-व्यार्या 

मानना होगा किन्तु वस्तु सत्‌ नहीं । सत और असत्‌ से भिस्त विकारःप्रपंच को अनिर्वचनीय 
ओर अनृत माना जाता है। [ श्री धर्मकीति ने 'वर्णातुपूर्वी वर्णों से भिन्त है? अथवा 
अभिन्त' ? इस विषय में जो शैली उद्भावित की है, सम्भवतः वाचस्पति मिश्र ने वही शैली 
यहाँ अपनाई है । घमंकीति के श्लोक इस प्रकार है-- 

आनुपुर्व्याश्र वर्णेभ्यो भेदः स्फोटेन चिन्तितः ॥ 

कल्पनारोपिता सा स्यात्‌ कथं वाउपुरुषाश्रया । 

सत्तामात्रानुबन्धित्वाल्नाशस्यानित्यता घ्वने!॥ 

अग्मेरर्थान्तारोत्पत्तो भवेत्‌ काष्ठस्य दशंनम्‌ । 

अविनाशात्‌ , स एवास्य विनाश इति चेत्‌ कथमु ॥ 

अन्योऽस्यस्य विनाशोऽस्तु काषं कस्मान्न हश्यते । 

तत्परिग्रहतश्चेन्न तेनानावरणं यतः॥ 

विनाशस्य विनाशित्वं स्यादुत्पत्तैस्ततः पुनः । 

कास्य दर्शनं हन्तृघाते चैत्रापुनभंव; ॥ 

यथाऽन्राप्येवमिति चेद्‌ हृन्तुर्नामरणत्वतः। 

अनन्यत्वे विनाशस्य स्यान्नाशः का्ठमेव तु॥ 

तस्य सत्त्वादहेतुतवं नातोऽच्या विद्यते गतिः । 

अहेतुत्वेऽपि नाशस्य नित्यत्वाद्भावनाशयोः॥ 

सहभावभ्रसङ्गश्चेदसतो नित्यता कुत्‌ः। 

असत्त्वेऽभावनाशित्वप्रसङ्गोपि न युज्यते ॥ 

यस्माङ्धावस्य नाशेत न विनाशनमिष्यते। 

नश्यन्‌ भावोऽपरापेक्ष इति तज्ज्ञापनाय सा ॥ 

अवस्थाऽहेतुरुक्तास्था भेंदमारोप्य चेतसा । 

स्वतोऽपि भावेऽभावस्य विकल्पश्चेदयं समः ॥ 

न तस्य किचिद्धवति न भवत्वेव केवलम्‌। ६: 

भावे होष विकल्पः स्याद्विघेवेस्त्वतुरोधतः ॥ (प्र. वा. स्वो. पृ. ९४)]। 

कथित प्रमाण के हारा विकार-जगत्‌ में जो अनृतत्व और ब्रह्मरूप कारण में निर्वा- 
च्यला-प्रयुक्त सत्त्व सिद्ध होता है, उसी का अनुवाद श्रुति ने “मृत्तिकेत्येव सत्यमु"- इत्यादि 
वाक्यों के द्वारा दृष्टान्त के रूप में किया है । यद्यपि “यत्र लौकिकपरीक्षकाणां बुद्धिसाम्यं 
i के द्वारा सूत्रकार ने लोक-प्रसिद्ध पदार्थ को ही 

स इष्टान्तः” ( त्या. सू. १।१।२५ ) इस सुत्र सु र 
दृष्टास्त माना है, किन्तु कथित कायंगत मिथ्यात्व ओर कारणगत पाल प 
लोकप्रसिद्ध नहीं । तथापि छोकःप्रसिद्ध का अर्थ है-प्रमाण-िद्ध। छोक-साद्ध विव 
नहीं, अन्यथा प रमाण्वादि अलौकिक पदार्थों को दृष्टान्त नहीं बनाया जा सकेगा, क्योंकि 
परमाण्वादि बुद्धिगत नैसगिक_(, अविवेचित प्रमाण-सुरुभ ) और वेतयिक ( विवेचित प्रमाण- 
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तिरेकेणाभाव इति द्रष्टव्यम्‌ । नन्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा बु्षोऽनेकशाख पवमनेक- 
शक्तिप्रबृत्तियुक्त त्रह्म । अत पकत्वं नानात्व चोभयमपि सत्यमेव । यथा वृक्ष इत्ये- 
कत्वं, शाखा इति नानात्वम्‌ । यथा च समुद्वात्मनेकत्व, फंनतरज्ञायात्मना नानात्वम्‌। 
यथा च सुदात्मनेकत्वं, घटठशरावाद्यात्मना नानात्वम्‌ | तत्रकत्वांशेन ज्ञानान्मोक्ष 
व्यवहारः सेत्स्यति, नानात्वांशेन तु कर्मेकाण्डाश्रयौ लौकिकवैदिकव्यवहारौ 
सेत्स्यत इति । एवं च स्दादिदृष्टान्ता अचुरूपा भविष्यन्तीति । नेचं स्यात्‌, 'मृत्ति- 
भामती 
स्यनेकान्तवादिनमुस्थापयति ® नन्वनेकात्मकम्‌ इति &8 । अनेकाभिः शक्तिभिर्याः प्रवृत्तयो नाना- 
काथं सुष्ययस्तद्ुक्त ब्रह्मक नाना चेति । किमतो यद्येवमित्यत आह & तत्रेकत्वांशेन इति & । यदि पुनरेक- 
त्वमेव वस्तुसद्धवेत्‌ ततो नानास्वाभावाद्वेदिकः कमंकाण्डाश्रयो लोकिकश्च व्यवहारः समस्त एवोच्छि- 
छोत । ब्रह्मागोचराश्च ध्वणमननादयः सर्वे दत्तजलाञ्जलयः प्रसज्येरन्‌ । एवं चानेकात्मकत्वे ्रझणो 
मुदादिहष्टाम्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति । तमिममनेकान्तवादं दूषयति & नेवं स्याद्‌ इति 8। इदं 
तावदत्र वक्तव्यम्‌--मुदात्मनेकत्वं घटशरावाद्यात्मना नानारवमिति वदतः कार्ग्रकारणयोः परस्परं किमभे- 
दोऽभिमतः, आहो भेदः, उत भेदामेदाविति । तत्राभेद ऐकाग्तिके मुदात्मनेति च घटशरावाद्यत्मनेति 


भामती-व्याख्या ` 
ज ) उत्कर्षं से रहित छौकिक व्यक्तियों की इष्टि में प्रसिद्ध नहीं । [उक्त सौत्र लक्षण का 
स्वरूप निखारते हुए वातिककार ने कहा है-“बुद्धिसाम्यविषयोऽर्यो दृष्टान्त इति सूत्रार्थः । 
एवं चाकाशद्यवरोधः । यदि पुनरेवमेवावधार्येत लौकिकानां परीक्षकाणां च यो विषयः, स 
दृष्टास्त इति भलोकिका्थों न दृष्टान्तः स्यादाकाशादि” ( न्या० वा० १० ४९८ )। श्री वाच- 
स्पति मिश्र ने ही इसके अवतरण में कहा हे-'अत्र वातिकक्रारो लौकिकपरीक्षकस्वरूप- 
मबिवक्षितमिति मन्वान आह-बुद्धिसाम्येति”। इसी सूत्र के भाष्य में भाष्यकार ने 
'लौकिक' और 'परीक्षक' शब्दों का अर्थ किया है-“लोकसामान्यमनतीताः लौकिकाः, 
नैसागकं बुद्धचतिशयमप्राप्ता: तद्विपरीताः परीक्षकाः-तकेंण प्रमाणैरर्थं परीक्षितुमहुन्तीति” 
` (न्या भा० पृ० ४९७ ) । बुद्धि में दो प्रकार का उत्कर्षं होता है-नैसगिक और वैनयिक । 
इनकी व्याख्या परिशुद्धिकार ने की है-'क्षीरनीरवदविवेचितानि सांव्यवहारिकाणि प्रमा" 
णानि निसगंः, तऱद्भवो नैसगिकः। खलितैलवत्‌ विवेचितानि दुनिरूपाथंगोचराणि प्रमाणानि 
विनयः, स एघ वेनथिकः”' ( ता० परि० पृ० ४९९ ) ] । 
अनेकान्तवादी ( भेदाभेदवादी ) की ओर से शङ्का प्रस्तुत की जाती है-“नन्वनेका- 
त्मकं ब्रह्म” । अनेक शक्तियों के द्वारा जो अनेक कार्य-सजँनरूप विविध प्रवृत्तियाँ हैं, उनसे 
युक्त ब्रह्म एक ही है। ऐसा मानने से क्या लाभ? इभ प्रश्‍न का उत्तर है--“तत्रेकत्वांशेन 
ज्ञानान्मोक्षव्यवहार! सेत्स्यति नानात्वांशेन तु कर्मकाण्डाश्रयः”। यदि ब्रह्म में एकत्व ही 
वस्तुसत्‌ माना जाता है, तब नानात्व न होने के कारणं वैदिक कर्मकाण्डःप्रतिपादित 
व्यवहार एवं लौकिक भेद-व्यवहार अत्यन्त उच्छिन्न हो जाता है, ब्रह्मविषयक श्रवण, 
मननादि साधनों को तिलाञ्जलि देनी होगी । ब्रह्म को अनेकात्मक मानने पर मृदादि दृष्टास्त 
अनुरूप हो जाते हैं। 
उक्त अनेकान्तवाद का निरास करते हैं--“नैवं स्यात्‌” । जो वादी यह कहता हैं कि 
मृदात्मना एकत्व भौर घटशरावादिरूपेण नानात्व होता है। उस वादी से पुषा जाता है कि 
कार्ये और कारण का बया (१) जभेद विवक्षित है? या (२) भेद? अथवा (३) भेदाभेद ? 
अत्यस्ताभेदःपक्ष में मृदात्सना, इदन्न! शब्द-विष्यास और व्यवस्थाः 


> 
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केत्येच सत्यम इति प्रकृतिमात्रस्य दृष्टान्ते सत्यत्वाचधारणात्‌, 
च चिकारजातस्यानृतत्यामि घानाद्‌ , दार्णन्तिके$पि 
त्यम्‌? इति च परमकारणस्येचेकस्य सत्यत्वाचधारणात्‌ , 'स आत्मा तत्त्वमरि 

श्वेतकेतो' इति च शारीरस्य ब्रह्मभावोपदेशात्‌ । स्वयं प्रसिद्ध ळी जं 
्रह्मात्मत्वसुपदिश्यते, न यत्नान्तरप्रसाध्यम्‌ । अतश्चेद्‌ शास्त्रीयं बारपाक 
मानं स्वाभाविकस्य शारीरात्मत्वस्य बाधकं संपद्यते, रउज्वादिबुद्धय इच सर्पादि- 
बुद्धीनाम्‌। वाधित्ते च शारीरात्मत्वे तदाश्रयः समस्तः स्वाभाविको व्यवहारो बा- 
धितो भर्वात, यत्प्रसिद्धये नानात्वांशोऽपरो ब्रह्मणः कह्प्येत । दर्शयति च--यत्र 

भामती 

चोल्लेखद्वयं नियमश्च नोपपद्यते । भेदे चोल्लेखद्वयनियमावुपपन्नी, आत्मनेति त्वसमञ्जसम्‌ । नहान्यस्यान्य 
आत्मा भवति । न चानेकान्तवादः । भेदाभेदकहपे तुल्लेखदय॑ भवेदपि । नियमस्स्वयुक्तो नहि घ्मिणोः 
कार्यक्कारणयो; सङ्करे तद्धमविकषत्वनानात्वे न सद्धीयेते इति सम्भवति । ततश्च मृदात्मनेकरवं यावद्भवति 
तावद्‌ घटशराबाद्यात्मनापि स्यात्‌ , एवं घटशर।वाद्यात्मना नानात्वं याचःद्बति तावन्मुवात्मना नानास्वं 
भवेत्‌ । सोऽयं नियमः का यंकारणयोरेकान्तिकं भेदमुपकल्पयति, अनिवंचनीयतां वा कायस्य | पराक्रान्तं 
चास्माभिः प्रथमाध्याये तदास्तां तावत्‌ । तदेतद्यक्तिनिराक्कतमनुबदन्तौं श्रुतिमुदाहरति & मृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌ इति & । स्यादेतत--न ब्रह्मणो जीवभावः काल्पनिकः, किन्तु भाविकः, अंशो हि सः, तस्य 
कमंसहितेन ज्ञानेन ब्रह्मभाव आधीयत इत्यत आह &स्वयं प्रसिद्ध हि इति& । स्वाभाविकषस्यानादेरिति । 
यढुक्त नानात्वांशेन तु कर्मकाण्डाश्रयो लौकिकश्च व्यवहारः सेत्स्यतीति तत्राह & बाधिते च इति & | 
यावदबाधं हि सर्वोऽयं व्यवहार: स्वप्नदशायांमिव तदुपर्दाशितपदार्थंजातव्पनहारः। स च यथा जाग्रव- 


भामती-व्यार्या 


नियम--ये दोनों अनुपपन्न हो जाते हैं और 'आत्मनः' ऐसा कहना भी असमञ्जस हो 
जाता हैं, क्योंकि अन्य पदार्थ अन्य का भात्मा ( स्वरूप ) नहीं होता । अनेकान्तवाद ( भेदा- 
भेदवाद ) भी संगत नहीं, क्योंकि भेदाभेद-कल्प में उक्त द्विविध शब्दःविन्यास तो बन जाता 
है किन्तु उक्त कार्यकारणभाव का नियम युक्त नहीं होता, क्योंकि कायं और कारणरूप 
धर्मों का सांकर्यं सम्भव नहीं । फलतः जब तक मृदात्मना एकत्व रहता है, तब तक घटादि- 
रूप से भी एकत्व रहेगा । इसी प्रकार जब तक घटादिरूप से नानात्व रहता है, तब तक 
मृद्रूप से भी नानात्व ही रहेगा। अतः यह कार्यकारणभाव का नियम या तो कार्य और 
कारण का ऐकान्तिक भेद सिद्ध करता है अथवा कार्य-वर्ग का अनिवेचनीयत्व । इस विषय 
का विशेष विचार प्रथमाध्याय में ( विगत पृ० १३० पर) किया जा चुका हे, यहाँ अधिक 
कहने की आवश्यकता नहीं । युक्ति के द्वारा जो अनेकान्तवाद का निराकरण किया गया, 
उसके अनुसार कारणमात्र के सत्यत्व का अनुवाद करनेवाली श्रुति का उल्लेख करते हैं- 
“भृत्तिकेत्येव सत्यम्‌?-इति प्रकृतिमात्रस्य दृष्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌”। शङ्कावादी शङ्का 
करता है कि ब्रह्म में जीवभाव काल्पनिक नहीं, अपितु वास्तविक है, क्योंकि वह (जीव) 
ब्रह्म का अंश है, कमं-ससुच्चित ज्ञान के द्वारा जीव में ब्रह्मभाव आहित होता है। इस शङ्का 
का समाधान दै--“स्वयं प्रसिद्धं हि एतच्छारीरस्य ब्रह्मात्मत्वमुपदिश्यते”। अर्थात्‌ जीव में 
ब्रह्वारूपता स्वाभाविक अनादिःसिद्ध है, अतः उसकी प्राप्ति के लिए किसी प्रकार के कमे की 
आवश्यकता नहीं । जो यह कहा था कि नानात्वांश को लेकर कर्मेकाण्डःप्रतिपादित यज्ञादि 
एवं लोकिक व्यवहार का निर्वाह हो जाता है, उस पर सिद्धान्ती का कहना है--“बाधिते 
च॒ शारीरात्मत्वे” । अर्थात्‌ जैसे रज्जु में सर्प-व्यवहार तभी तक होता हैं, जब तक उसका 
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वाचारम्भणशब्देन 
'पेतदात्म्यभिदं सर्व तत्स- 
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त्वस्य सर्वमात्मवाभत्तत्केन कं पद्येत' ( ब्र ४७१५ ) इत्यादिना ब्रह्मात्मत्वदशिनं 
प्रति समस्तस्य क्रियाकारकफललक्षणस्य व्यवहारस्याभावम्‌ | न चायं व्यवहारा- 
भाचोऽवस्थाचिशेषनिबद्धोऽभिधीयत इति युक्तं वक्ठुम्‌ , 'तचवमसि’ इति ब्रह्मात्म- 
भाचस्यानवस्थाविशेषनिबन्धनत्वात्‌ । तस्करदष्टान्तेन चानृताभिसंघस्य बन्धन 


सत्याभिसंधस्य च मोक्षं दर्शयन्नेकत्वमेवेकं पारमार्थिकं दर्शयति? ( छा० ६।१६)। ` 


-मिथ्याज्ञानविजुम्मितं च नानात्वम्‌। उभयसत्यतार्या हि कथं व्यवहारगोचरोऽपि 
जन्तुरनृताभिसंध इत्युच्येत ? “मृत्यो! स सृत्युमाप्नोति य इह नानेच पद्यतिः 
(३० ४४१९) इति च भेदरष्टिमपचदन्नेचेतद्दशैयति । न चास्मिन्द्शने ज्ञानान्मोक्ष 
तकह रण भामती 
वस्थायां बाधकान्तिवत्तंते एवं तर्वमस्यादिवाक्यपरिभावतराभ्यासपरिपाकभुवा शारीरस्य ब्रह्मात्मभाव- 
साक्षात्कारेण बाधकेन निवतंते । स्यावेतत्‌--'यत्न त्वस्य सर्वमात्मेवाभूत्तत्‌ केन. क पश्येद्‌? इत्यादिना 
मिथ्याज्ञानाधीनो व्यवहारः क्रियाकारकादिलक्षणः सम्यगज्ञादेतापनीयत इति न ब्रूते, किन्त्ववस्थाभेदाश्रयो 
व्यवहारो$वस्थान्तरप्राप््या निचतंते, यथा बालकस्य कामचारबादभक्षतोपनयनभ्राक्तौ निवतंते। न च 
तावताक्ौ मिथ्याज्ञानतिबर्धनो भवप्येवमत्रापीत्यत आह & न चार्य व्यबहाराभावः इति &। कुतः ? 
& तत्त्वमसी ति ब्रह्मात्मभावस्य इति % । न खल्वेतद्वाव्यमवस्थाविशेषविनियतं ब्रह्मात्मभ्ावमाह जीवस्य, 
अपितु न भुजङ्गो रञ्जुरियभितिवत्‌ सदातनं तमभिवदति । अपि च सत्यानृताभिधानेनाप्येतदेव 
युक्तमित्याह & तस्करदुष्टान्तेन च इति $। ® न चास्मिन्‌ दशंने इति &। नहि जातु काष्ठस्य 
भामती-व्याख्या 
बाध न हो, वैसे ही जीवभाव का जब तक बाध नहीं होता, तब तक स्वाप्न व्यवाहार के 
समान समस्त वेदिक और लौकिक व्यवहार प्रवृत्त हो जाता है। जाग्रदू बाध जैसे स्वप्ना- 
_ वस्था का बाधक और स्वाप्न व्यवहार का निवत्तंक हो जाता है, वंसे ही ' 'तख्वमसि”-- 
आदि महावाक्यों के श्रवणादिरूप अभ्यास-परम्परा की परिपक्क अवस्था में समुत्पन्न इद्य- 
भावविषयक साक्षात्काररूप बाधक अज्ञान और उसके व्यवहार का निवर्तक हो जाता हैं, 
जैसा कि श्रुति कहती है--“यत्र त्वस्य सवंमात्मैवाभुत्‌ तत्‌ केन कं पश्येतु” ( बृह० ० 
४५१५ )। . । 
शङ्का--“यत्र खस्थ सर्व॑मात्मेवाभुत्‌?-यह श्रुति यह नहीं कहती है कि 'क्रिया, 
कारकादि समस्त व्यवहार भिथ्याज्ञान-प्रयुक्त है. सम्यक्‌ ज्ञान से मिथ्या ज्ञान का बाभ हो 
जाने पर उक्त व्यवहार निवृत्त हो जाता है” । किन्तु उक्त श्रुति यह व्यवस्था देती है कि 
प्रत्येक अवस्था का व्यवहार भिन्न है, एक अवस्था का व्यवहार दूसरी अवस्था के प्राप्त 
होने पर निवृत्त हो जाता है, जैसे उपनयन संस्कार से पहले बालक का किसी के घर भी 
खा-पी लेना आदि ऐच्छिक व्यवहार यज्ञोपवीत हो जाने पर निवृत्त हो जाता हैं। इतने 
मात्र से उस ऐच्छिक व्यवहार को भ्रममात्र नहीं माना जा सकता । वैसे ही संसारावस्था 
में आत्मा का समस्त लौकिक और वैदिक व्यवहार सत्य होने पर भी मोक्षावस्था में निवृत्त 
हो जाता है, उसे मिथ्याज्ञान-प्रयुक्त मानने की क्या आवश्यकता ? ' 


समाधान-भाष्यकार उस शङ्का का निरास करते हुए कहते हैं कि व्यवहारा" 


भषावो$वस्थाविशेषनिबद्धः”, क्योंकि “तत्त्वमसीति ब्ह्मात्मभावस्यानवस्थाविशेषनिबद्धः” । 
अर्थात्‌ “तत््मसि-यह्‌ वाक्य किसी अवस्था-विशेष के लिए ही जीव में ब्रह्मरूपता की 
बोधक नहीं, अपितु “न भुजङ्ग, रज्जुरियम्‌-यह वाक्य जैसे संदातन रञ्जुरूपता का बोधक 


है. वैसे ही सावंदिक ब्रह्मरूपता० का! अभिधान करती हुक" जैसे का्ठरूप कारण में दण्ड, 
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इत्युपपद्यते, सम्यग्क्षानापनोद्यस्य कस्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारणत्वेनानभ्यु- 
पगमात्‌ | उभयसत्यतायां हि कथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमपचुद्यत इत्युच्यते ? 
नन्वेकत्वेकान्ताभ्युपगमे नानात्वाभावात्पत्यक्षादीनि लौकिकानि प्रमाणानि 
व्याहन्येरक्षिविषयत्वात्‌, स्थाण्वादिष्विच पुरुषादिश्ञानानि। तथा . चिधिप्रतिषेधशास्न- 
मपि भेदापेक्षत्वात्तदभाव व्याहन्येत. मोक्षशा्नस्यापि शिष्यशासित्रादिभेदापेक्षत्वात्तः 
_दमाव व्याघातः स्यात्‌ | कथं चानृतेन मोक्षशास्नेण प्रतिपादितस्यात्मेकत्वस्य 
भामती 
दण्डकमण्डलुकुण्डलशा लिन; कुण्डलित्वज्ञानं दण्डवत्तां कमण्डलुमत्तां वा बाधते । तत्‌ कस्य हेतोः ? तेषां 
कुण्डलादीनां तस्मिन्‌ भाविकत्वात्‌ , तद्ृदिहापि भाविकगोचरेणेकास्म्यज्ञानेन न नानात्वं भाविकमपवद- 
नीयम्‌ । नहि ज्ञानेन वस्त्वपतीयते, अपि तु मिथ्याज्ञानेनारोपितमित्यथ: । 
चोदयति & नन्वेकत्वेकान्ताभ्युपणमः इति & । अबाधितानधिगतासन्दिग्धविज्ञानप्ताधनं प्रमाण- 
मिति प्रमाणसामान्यलक्षणोपपत्त्या प्रत्यक्षादीनि प्रमाणतामइ्नुवते । एकत्वेकान्ताभ्युपगम़े तु तेषां सर्वेषां 
भेदविषयाणां बाघितस्वादप्रामाण्यं प्रसज्येत । तथा विधिप्रतिषेधशास्त्रमप भावनाभाव्यभावककरणेति- 
कतंव्यतामेदापेस्वाद्वथाहुर्येत । तथा च नास्तिकयमेकदेशाक्षेपेण च सवेवेदाक्षेपाद्देदान्तानामप्यप्रामाण्य- 
मित्यमेदेकान्ताभ्युपगमहानिः । न केवलं विधिनिषेधाक्षेपेणास्य मोक्षशञास्त्रस्याक्षेपः स्वरूपेणास्यापि भेदापे- 
क्षत्वादिव्याह & मोच्चशास्त्रस्थापि इति % । अपि चास्मिन्‌ दशने वर्णपदवादयप्रकरणादीनामलीकत्वात्तत्पर- 
भवमद्वेतज्ञानससमीचोनं भवेत्‌ , न खल्वलोकाद्‌ धूमाद्‌ धूमकेतनज्ञानं समीचीनमित्याह & कथं चानुतेन 
i ` भामती-व्याब्या 
कमण्डलु भौर कुण्डलादि सभी कारये वस्तुतः उत्पन्न होते हँ, अत। 'कुण्डलवदिदं काष्ठम्‌ 
यह ज्ञान काष्ठगत कुण्डलित्व या दण्डवत्ता का बाधक नहीं। वसे ही जीव और ब्रह्म का 
नानात्व (भेद) यदि वास्तविक होता, तव एकत्व-ज्ञान से. उसका बाध नहीं होता, क्योंकि 
ज्ञान के द्वारा किसी वस्तु का अपनयन नहीं होता, अपितु मिथ्या ज्ञान के द्वारा आरोपित 
पदार्थो का ही बाघ होता है । | 
शङ्का-भाष्पकार ने शङ्का उठाई है कि यदि ऐकान्तिक एकत्व (अभेद ) माना | 
जाता हे, तब (१) लौकिक प्रत्यक्षादि प्रमाण, (२) विधि-निषेधात्मक शास्त्र एवं (३) मोक्षा- 
गम--ये सभी व्याहत ( बाधितविषयक ) हो जाते हैं, क्योंकि (१) जिस ज्ञात का विषय 
अबाधित, अनधिगत कौर असन्दिग्ध हो, उस ज्ञान को प्रमा और उसके साधन पदार्थ को 
प्रमाण कहा जाता है । इस प्रकार प्रमाण के सामात्य लक्षण से युक्त होकर ही प्रत्यक्षादि 
प्रमाणता की पदवी प्राप्त करते हैं किन्तु ऐकान्तिक एकत्व ( अभेंद ) मान लेने पर उक्त 
प्रमाणता सुरक्षित नहीं रहती, क्योंकि वे सभी प्रमाण भेदविषयक हैं, अभेद के द्वारा भेद का 
बाध हो जाने से उनमें अप्रामाण्य प्रसक्त होता है । (२) विधि-तिषेधात्मक शास्त्र भी भावता 
( शाब्दी और आर्थी द्विविध कृति ), भाव्य ( कार्य ), भावक ( शब्दादि ), करण ( यागादि ) 
तथा इतिकत्तंग्य ( करण के सहायक व्यापार ) के भेद की अपेक्षा करने के कारण अभेदाभ्युः 
पगम से व्याहत हो जाता है । विधिं:निषेघात्मक शास्त्रों के व्याहत हो जाने से परलोकादि: 
का अभाव एवं नास्तिक प्राप्त होता है । (३) वेद के विधिःनिषेषात्मक एक भाग पर आक्षेप 
होने के कारण वेदान्तरूप मोक्षागम का भी अप्रामाण्य एवं ऐकान्तिक एकत्वाभ्यूपगस को हानि 
प्रसक्त होती है। केवल विधि-निषेधात्मक भाग के आक्षेप से ही यह वेदान्तरूप मोक्ष-शास्त्र 
व्याहृत नहीं होता, अपितु भेद-सापेक्ष होने के कारण स्वरूपत ( साक्षात्‌ ) बाधित होता 
दे--“मोकषशास्त्रस्यापि शिष्यशात्रित्रादिभेदापेक्षत्वात, (तदभावे व्याघातः स्यात' । दुसरी 


५७५ 


५७६ Digitized By MRRAEOET माइ ..5 [ म. २ पा. १ सू. १७ 
सत्यत्वसुपपद्येतेति ? 2 
अत्रोच्यते - नेष दोषः, सर्वब्यवहाराणामेच प्राख्रह्वात्मताविश्वानात्सत्यत्वो- 
पपत्तेः, स्वप्तव्यवहारस्येव प्रावप्रबोधात्‌। यावद्धि न सत्यात्मकत्वप्रतिपत्तिस्तावत्‌ 
प्रमाणप्रमेयफललक्षणेघु विकारष्वनृतत्वचुद्धिनं कस्यचिडुत्पद्यते । विकारानेच 
तव ममेत्यविद्यया 55त्मात्मीयेन भावेन सर्वा जन्तुः प्रतिपद्यते स्वाभाविकों 
` ब्रह्मात्मतां हित्वा । तस्मात्प्रागह्मात्मताप्रतिबोधादुपपन्नः सवो लोकिको वेदिकश्च 
व्यवहार: । यथा छुप्तस्य प्राकृतस्य जनस्य स्वप्न उच्यावचान्भावान्पद्यतो निश्चितमेव 
क कहा 0277. भामती 
मोक्षक्षास्त्रेण इति & । परिहरति ® अत्रोच्पते इति & । यद्यपि प्रत्यक्षादीनां तात्विकमबाधितत्वं नास्ति, 
युक्त्यागमाभ्यां बाधनात्‌ , तथापि व्यवहारे बाधनाभावात्सांव्यबहारिकमबाधनम्‌ । नहि प्रत्यक्षादिभिरथं 
परिच्छिद्य प्रवर्तमानो व्यव हारे बिसवाद्यते सांसारिकः कञ्चित्‌ । तस्मादबाधनान्न प्रमाणलक्षणपतिपतम्ति 
प्रत्यक्षादय इति । & सत्यत्वोपपत्तेः इति 8 । सत्यत्वाभिमानोपपत्तेरिति । ग्रहणकवाक्यमेतद्‌ , विभजते 
® यावद्धि न सध्यात्मेकत्वप्रतिपत्तिः इति ® । विकारानेव तु शरीरादीनहमित्यात्मभावेन पुत्रपश्चादीन्‌ 
ममेत्यात्मीयभावेनेति योजना । & वेदिकश्च इति 8 । कमंकाण्डमोक्षश्ञास्त्रव्यवहारसमर्थना । ® स्वप्न- 
व्यवहारस्येव इति विभजते ® यथा सुहतस्य प्राकृतस्य इति & । कथं चानृतेन मोक्षशास्त्रेणेति यदुक्तं 
किक कफ 222 मनन न सन 


भामती-व्याख्या | 

बात यह भी है कि इस दर्शन ( वेदान्त-शास्त्र ) में वर्णं (अकारादि ), पद, वाक्य और 
प्रकरणादि की अपेक्षा है [जैसा कि न्यायवातिककार शास्त्र का स्वरूप बताते हुए कहते 
है-“शास्त्रं पुनः प्रमाणादिवाचकपदसमूहः, पदं पुनः वणसमूहः, पदसमूहः सुत्रम्‌ , सुत्रसमूहः 
प्रकरणम्‌ , प्रकरणसमूह आह्लिकम्‌, आह्लिकसमुहोऽध्याथः” ( न्या० वा० १११ ) ]। 
अभेदवाद में तो कथित वर्ण, पदादि का भेद मिथ्या या अलीक है, अतः ऐसे 
शास्त्र के द्वारा उत्पादित अद्वेत-ज्ञान भी असमीचीन (अप्रमा ) ही होगा, वयोंकि अलीक 
धूम के द्वारा उत्पादित वह्लिविषयक ज्ञान समीचीन नहीं होता, भाष्यकार ने यही कहा है- 
"कथं चानृतेन मोक्षशास्त्रेण प्रतिपादितस्यात्मैकत्वस्य सत्यत्वमुपपद्येत” । 

समाधान- उक्त शङ्का का निराकरण करते हुए भाष्यकार ने कहा है-“नैष 
` दोषः” । यद्यपि प्रत्यक्षादि को तात्त्विक प्रमाण (अबाधितविषयक) नहीं माना जाता, क्योंकि 
युक्ति और आगम के द्वारा प्रत्यक्षादि का विषय बाधित हो जाता है । तथापि सांव्यावहारिक 
प्रामाण्य प्रत्यक्षादि का माना जाता है, क्‍योंकि व्यवहार-काल में उनका विषय अबाधित होता 
है, अन्यथा सांसारिक पुरुष की प्रत्यक्षादि के विषय में प्रवृत्ति सफल न होती, किन्तु सफल 
होती है । फलतः व्यवहार-काल में अबाधित, अनधिगत और सन्दिग्ध विषय को झपनाने के 
कारण प्रत्यक्षादि प्रमाण अपने सामान्य लक्षण पै विभूषित हो जाते हैँ । 'सत्यत्वोपपत्ते:-- 
इस भाष्य का अर्थे है--'सत्यत्वाभिमानोपपत्ते”। “सर्वव्यवहाराणां प्राग्‌ ब्रह्मात्मताविज्ञानात्‌ 
सत्यत्वोपपत्ते:”--यह भाष्य ग्रहणक वाक्य ( व्याख्येय भाष्य ) है, उसकी व्याख्या स्वथं 
भाष्यकार करता है--“यावद्धि न सत्यात्मंकत्वप्रतिपत्तिः? । यहाँ 'आत्मात्मीयेन भावेन' का 
इस प्रकार विश्लिष्ट अन्वय कर लेना चाहिए -“शरीरादिविकारानु अहमिति आत्मभावेन, 
पुत्रपश्वादीन्‌ ममेति आत्मीयभावेन” । शरीरेन्द्रियादि में अहं और पुत्रपश्वादि में ममभाव 
का मध्यास स्पष्ट करते हुए भाष्यकार ने ग्रन्थ के आरम्म में ही कहा है- अहं 
लौकिको व्यवहारः” । “वैदिकश्च व्यवहार:”--इस वाक्य के द्वारा भाष्यकार ने कर्मकाण्ड 
तथा मोक्ष-शाज का सर्मर्थ्त'णकिया ५० है०।स्वष्लव्यवहारस्येव-इस  इशस्त की 


असत्यात्सत्यस्योत्पत्ति।07०८०० हष सेबी" 
प्रत्यक्षाभिमतं चिज्ञानं भवति प्राक्प्रबोधा 
भवति, तद्वत्‌। कथं त्वसत्येन वेदान्तवाक्येन सत्यस्य ब्रह्मात्मत्वस्य प्रतिपत्ति- 
_रुपपद्यत ? नहि रज्जुसपेंण दष्टो भ्रियते । नापि ख॒गतृष्णिकास्मसा पानावगाहनादि- 
भामती 
तदनुभाष्य दूषयति & कथं त्वसत्येन इति $। वाक्यमत्र वक्तुं थवणाद्युपाय आत्मसाक्षात्कारवयन्तो 
वेदान्तसमुत्योऽपि ज्ञाननिचयोऽसत्यः, सोऽपि हि वृत्तिरूपः कार्यतया निरोघधर्मा, यस्तु ब्रह्मस्वभावसाक्षा- 
त्कारोःसो न कायंस्तत्स्वभावत्वात्‌ , तरंमादवोद्यमेतत्‌ &कथमसत्यात्सत्योत्पाद: इति& । यत्‌ खलु सत्यं 
न तदुत्पद्यत इति कुतस्तस्यासत्यादुत्पावो ? यञ्चोत्पद्यते तत्सवंमसत्यमेव । सांव्यवहारिक तु सत्यत्वं 
वृत्तिहपस्य ब्रह्मसाक्षास्कारस्येव भ्रवणादीनामप्यभिस्तं, तस्मावभ्मुपेत्य वृत्तिस्वरूपस्य प्रह्मसाक्षात्कारस्य 
परमार्थसत्यतां व्यभिचारोज्भावनमिति सन्तव्यम्‌ । यद्यपि सांव्यवहारिकस्य सत्यादेव भयात्सत्यं मरण- 
मुत्पद्यते तथापि भयहेतुरहितस्तज्ज्ञानं वाऽसत्यं ततो भयं सत्यं जायत इत्यसत्यात्सत्यस्योत्पत्तिरक्ता । 
यद्यपि चाहिज्ञानसपि स्वरूपेण सत्तयापि न तज्ज्ञानत्वेन भयहेतुरपि त्वनिर्वाच्याहिरूष्तित्वेन । अन्यथा 
रज्जुज्ञानादपि भयप्रसङ्काउज्ञानत्वेनाविशेषात्‌ । तस्मादतिर्वाच्याहिूषितं ज्ञानमप्यनिर्वाच्यसिति सिद्धम- 
सत्यादपि सत्यस्योपजन इति । न च ब्रूम: सवंस्मादसत्यात्सत्यस्योपजनो, यतः समारोपितधुमभावाया 
भामती-व्याख्या 
स्पष्टीकरण किया गया है--“यथा सुप्तस्य प्राकुतस्य जनस्य” । अर्थात्‌ जैसे स्वप्नावस्था में 
साधारण व्यक्ति जो कुछ भी देखता है, उसको तब तक सत्य और प्रत्यक्ष ही समझता रहता 
है. जब तक जाग नहीं जाता । वेसे ही अज्ञानी व्यक्ति वस्तुत! मिथ्या प्रपश्च को 
व्यवहार-काल में सत्य ही समझता है। 
यह जो शङ्का की गई थी कि “कथं चानृतेन मोक्षशास्त्रेण प्रतिपादितस्य सत्यत्वम्‌ १” 
उस शङ्का का अतुवादपूर्वेक निरास किया जाता है--' कथं त्वसत्येन सत्यस्य प्रतिपत्तिः ? 
यहाँ यह विस्पष्ट कहा जा सकता है कि हो साधनों के द्वारा वेदान्त-वाक्य-जनित 
आंत्मसाक्षात्कार-परयन्त ज्ञान-परम्परा शसत्य है, क्योंकि वह अन्तःकरण की एक वृत्ति है, 
अन्तःकरण का विकार होने के कारण अन्तःकरण स धमं है, किन्तु जो ब्रह्मस्वरूप 
साक्षात्कार है, वह किसी का कार्य ( विकार ) नहीं, क्योंकि वह ब्रह्मस्वरूप है, भा ह 
आक्षेप निराधार है कि असत्य साधन से सत्य का उत्पाद कयोंकर होगा । अथ त्‌ 
रूप सत्य साक्षात्कार है, वह उत्पन्न नहीं होता और जो वृत्तिरूप साक्षात्कार उत्पन्त 
होता है वहु असत्य ही माना जाता है। वृत्तिरूप ब्रह्म-साक्षात्कार में सांव्यवहारिक 
( व्यवह।र- काल में अबाधितत्वरूप ) सत्यत्व माना गया दै जाणि उसके pg be 
में भी सत्यत्व अभिमत है । फलतः वृत्तिरूप ब्रह्म-साक्षात्कार में परमाथ ल प 
रोद्धावन किया गया है। यद्यपि व्यावहारिक सप के सत्य भय से हो सत्य मरण 
Fh से नहीं । तथापि आरोपित सपं को देख कर जो भय उत्पन्न होता 
होता दै, आरो पित ४ असत्य से सत्य की उत्पत्ति कही गई है । आरोपित सपे का ज्ञान 
सत्य ही है, अतः असत्य से सत्य 2 
- नर ही है, अतः उससे भयादि की. उत्पत्ति सत्य से ही सत्य की उत्पत्ति है, किन्तु सपं 
गन से त्य है, उस रूप से भयादि का हेतु नहीं अर्थात्‌ वह ज्ञानत्वेन सत्य है, 
0 फल हीं, अपितु अतिवेचनीय सर्पे-विशिष्टत्वेत भयादि का साधक 
ज्ञातत्वेत वह भयादि का जनक नहीं, आपतु जबान्या 
-रहित केवल ज्ञान को भयादि का उत्पादक 
हा ; होती है। अनिवंचनीय विषय से विशिष्ट ज्ञान भी 
से भी भयादि की उत्पत्ति प्रसक्त हो 


अनिर्वचनीय ही है, सत्य नदरी, फत: पशात से ,भयादि की उत्पत्ति भी सत्य से ही 
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त्‌, नच - प्रत्यक्षाभासाभिप्रायस्तत्काले 
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प्रयोजन क्रियत इति, नेष दोषः; शङ्काविषादिनिसित्तमरणादिका्योपलष्धेः, स्वप्न- 
दर्शनाचस्थस्य . च सर्ेदंशनोदकस्नानादिकार्यदशनात्‌ । तत्कायमप्यनृतमेवेति 
चेद्‌ बर्‍यात्‌, तत्र नुमः यद्यपि रू __ यद्यपि स्वप्तद्शनावस्थस्थ सर्पदंशनोद॒कस्नानादिकायमनृततं, 
भामती 
धुममहिष्या वह्निज्ञानं सत्यं स्यात्‌ । नहि चक्षुषो उपञ्चानं सत्यमुपजायत इति रसादिज्ञानेनापि ततः 
सत्येन भवितव्यम्‌ । यतो नियमो हि स तादृशः सत्यानां यतः कुतश्चित्‌ किञ्चिदेव जायत इत्येदससत्या- 
नामपि नियमो यतः कुतबिदसत्यात्सप्य कुतश्चिदसत्यं यथा दीर्घत्वादेवर्णेषु समारोपितत्वाविशेषेऽप्यः 
जीनमिस्यतो ज्यानिविरहमदगच्छन्ति शत्यम्‌, अजितसित्यतस्तु समारोपितदीर्घभवाऽज्यानिबिरहमवगच्छच्तो 
भवन्ति ञ्रान्ताः । न चोभयत्र दीर्घसमारोपं प्रति कञ्चिदस्ति भेदस्तस्सादुपपन्ञससत्यादपि सत्यस्योदय 
इति । निदशनान्तरमाह & स्वप्नदर्शनावस्थस्य इति & । यथा सांतारिको जाप्रद्भुजङ्ग दृष्ट्वा 
पलायते ततश्च न दंशवेदनामाप्नोति, पिपासुः सलिलमालोक्य पातुं प्रवत्तते ततस्तदासादय पायम्पाय- 
माप्यायित! सुखमनुभवति, एवं स्वप्नाम्तिकेऽपि तदवस्थं सर्च सित्यसत्यात्‌ कार्यसिद्धिः । शङ्कते 
& तत्कार्यमप्यनृतमेच इति & । एवपपि नासत्यात्‌ सत्यस्य सिड्िरिकेत्यर्थः । परिहरति & तत्न ब्रूनः, 
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सत्य की उत्पत्ति है। हमारा कहना यह नहीं कि सभी असत्य पदार्थों से सत्य की उत्पत्ति 
होती है। यदि वैसा कहते, तब अवश्य समारोपित धूम की भाधारशूत धूम-महिषी ( कुहरा ) 
के द्वारा वहि की भनुमिति प्रमा होनी चाहिए । यह कोई आवश्यक नहीं कि चक्षु से उत्पन्न 
रूपःज्ञान सत्य होता है, तो उससे रसादि का ज्ञान भी सत्य होगा, क्योंकि नियम या स्वभाव 
ही ऐसा है कि किसी सत्य पदार्थ से उत्पन्न कोई ही ज्ञान सत्य होता है, सभी ज्ञान नहीं । 
इसी प्रकार असत्य पदार्थों का भी नियम ऐसा ही है कि किसी ही असत्य पदार्थ से कोई 
ज्ञान सत्य होता है और किसी असत्य पदार्थ से जायमान ज्ञान असत्य होता है। जैसे कि 
ध्वनि के सभी दीघंत्वहस्वत्वादि धर्म वर्णों में समानरूप से आरोपित हैं, तथापि दीघे 
'अजीन' [ 'ज्या वयोहानौ' धातु के क्तान्त ] शब्द से ही जीर्णत्वाभाव का सत्य ज्ञान होता 
है, हरस्व 'अजिन' शब्द से नहीं, अत: जो लोग 'अजिन' शब्द को 'अजीन' सुनकर जीणं- 
भावाभाव का ज्ञान प्राप्त करते है, उन्हें श्रान्त ही माना जाता है, सत्यज्ञानवान्‌ नहीं । 
"अजीन' भौर अजिन'--इन दोनों शब्दों में दीर्घता का आरोप समान है [ज्या वयोहानौ 
से निष्पन्न 'अजीन' शब्द के ई' वर्ण में भो दीघेत्व आरोपित है, क्योंकि वर्ण नित्य और 
निर्विकार है, उसके व्यञ्जकीभुत नाद में जो दीघंत्वादि धर्म हैं, उन्हीं की प्रतीति वों में 
मानी जाती है, जैसा कि “तादवृद्धिपरा” ( जै. सू.१॥१॥१७ ) इस जेमिनि-सूत्र में स्पष्ट किया 
गया है। चर्म-वाचक 'अजिन' शब्द में श्रोता को अजीन' शब्द का भ्रम हो गया ]। फलत: 
यह सिद्ध हो गया कि असत्य साधन से भी सत्य कार्य की निष्पत्ति होती है। इसी अथे में 
दुसरा दृष्टान्त प्रदर्शित किया जाता है--“स्वप्नदर्शंनावस्थस्य च सपंदंशनोदकस्नानादिकार्ये- 
दर्शनात्‌” । जैसे सांसारिक पुरुष जाग्रत्काल में सपे को देख कर भाग जाता है, अतः सर्प-दंश- 
जनित दुःख झेलना नहीं पड़ता और वही पुरुष ग्रीष्म के समय यात्रा-पथ में प्राप्त गंगा का 
दशन करके प्रसन्न हो जाता है, गंगा-जल पी-पी कर तृप्ति सुख का अनुभव करता दै। 
वेसे ही स्वप्न-काल में आरोपित सर्प के दंश से दुःख एवं आरोपित सलिल के पान से सुख 

का अनुभव करता है । इस प्रकार असत्पदार्थों से कार्य-सिद्धि देखी जाती हैं । 
शङ्कावादी कहता है कि “तत्‌ कार्यमप्यनूतमेव””। जब कायं भी असत्य ही है, तब 
असत्य साधन से सत्य कार्य की सिद्धि नहीं” होती । ४क्ति शद्भा का समाधात किया जाता 


पे 


असत्यात्सत्यस्योत्पत्तिठ 5८०0 ७ दिल्दीसदितभज्तोसंबलितभ ५८९ 


तथापि तद्वगतिः सत्यमेच फलम्‌ , प्रतिबुद्धस्याप्यबाध्यमानत्वात्‌। नहि स्वप्नादु- 
त्थितः स्वप्नदृष्टं सर्पेदंशनोदकर्नानादिकायं मिथ्येति मन्यमानस्तदवगतिमपि मिथ्येति 
मन्यते कश्चित्‌ । पतेन स्वप्नहशोऽवगत्यवाधनेन देहमात्रात्मचादो दूषितो वेदितव्यः । 
तथा च श्रतिः -'यदा कमेरु काम्येषु खियं स्वप्नेषु पश््यति । सर्खाद्ध तत्र जानीयात्त- 
भामती 
यद्यपि स्वप्नदशंनावस्थस्य इति & । लौकिको हि सुप्तोत्यितो$वगम्यं बाधितं मन्यते न तदवर्गात, तेन 
यद्यपि परीक्षका अनिर्वाच्यरूषितामवगतिसनिर्शाच्यां निश्चिन्चन्ति तथापि लीकिकाभिप्रायेणेतदुक्तम्‌ । 
अत्रान्तरे लोकायतिकानां सतमपाकरोति ® एतेन स्वप्नदृशोऽवगत्यबाधनेन इति &॥ यदा खइवयञ्चे- 
नस्तारक्षवीं व्यात्तविकटदंष्ट्राकरालवदनः!मृसतब्धबम््रमन्मस्तकावचुम्बिलाङगुलामतिरोषारुणच्वस्तविश्ञाल- 
वृत्तलोचनां रोमाञ्चसञ्चयोत्फुरलभीषणां स्फटिकाचलसित्तिप्रतिबिस्बितामभ्यमित्रीणां तनुमास्थाय स्वप्ने 
प्रतिबुद्धो मानुषीमात्मनस्तन्‌ं पश्यति तदोभयदेहानुगतमात्मानं प्रतिसन्दघानो देहातिरिक्तमात्मातं निश्चि- 
नोति, न तु देहमात्रमु ; तन्मात्रत्वे देहवस्प्रतिपतन्धानाभावप्रसज्भात्‌ । कथं चेतडुपपद्येत यदि स्वप्नइोऽ- 
वगतिरवाघिता स्यात्‌ तद्बाधे ठु प्रतिसन्थानाभाव इति । मसत्याच्च सत्यप्रतीतिः श्रुतिसिद्धाऽन्वयत्र्यतिः 
रेकसिद्धा चेत्याह $ तवाच शतिः इति $ । & तथाकारादि इति &। यद्यपि रेखास्वरूपं सत्यं तयापि 
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है-- तत्र ब्रूमः--यद्यपि स्वप्मद्शेनावस्थस्य” । लौकिक पुरुष सो कर जागने पर यद्यपि 
स्वाप्त ज्ञान के विषयीभुत गज, वाजि आदि पदार्थों को मिथ्प्रा मानता है, तथापि उनके 
ज्ञान को मिथ्या नहीं, सत्य ही मानता है। ज्ञान को भी केवळ अविवेकी पुरुष की दृष्टि से 
ही सत्य कहा जा सकता है, विवेचक ( परीक्षक ) पुरुष की दृष्टि से नहीं, क्योंकि वह स्वप्न 
के अनिर्वचनीय गजादि पदार्थों से विशिष्ट ज्ञान को भी अनिवेचनीय ही मानता है। 

देहात्मवादी चार्वाक के मत का प्रसङ्गतः अपाकरण किया जाता है-- एतेन स्वप्न- 
इशोऽवगत्यबाधेन'” । आशय यह है कि स्वप्त-काल में जब चंत्रनामक पुरुष तरक्षु ( व्याश्न ) 
का ऐसा शरीर घारण करता है, जिसका मुख पुरा खुला है, बड़ी-बड़ी विकराल दाह 
निकल रही हैं, क्रोधावेश में जिसकी छम्बी लांगूल ( पूँछ) आकाश में ऊपर तन कर व्याश्न 
के अपने ही शिर पर धनुषाकर भुकी हुई है, दोनों नेत्रो के विशाल अङ्गारे धधक रहे हैं, 
रोंगटे खड़े हैं, जो स्फटिकमय पवत की चमकीली स्वच्छ भित्ति में प्रति बिम्बित-सा है, जिसकी 
मुद्रा शत्रुःसंहारोन्मुख है । जब स्वप्न टूटता है और चंत्र जाग जाता है, तब वह अपने को 
मनुष्य शरीर में विस्तर पर लेटा हुआ पाता है। चैत्र को यह प्रत्यभिज्ञा होती है कि है 
में मुझे ही व्यात्न का भयङ्कर शरीर मिला और छुट गया-इस प्रकार स्वेप्तानुभूति का 
अनुसन्धाता चैत्रात्मा अपने को शरीरादि से भिन्त समझ लेता है, शरीरमात्र मैं हँ--ऐसा 
कभी नहीं मानता, क्योंकि आत्मा के शरीर-मात्रस्वरूप होने पर जैसे स्वाप् शरीर का 
अभाव हो जाता है, वैसे ही उक्त अनुसन्धान का भी अभाव हो जायगा । 

यह सब कुछ ( देहात्मवाद-निरासादि ) उपपन्त कब होगा ? जब कि स्वप्न-द्रष्ट 
का ज्ञान अबाधित हो । अव्यथा (स्वाप्त ज्ञान के बाधित होने पर) उस ज्ञान को स्वाप्न 
शरीर का ही धमं मानता होगा, स्वाप्न शरीर का जाग्रतु अवस्था सें बाध हो जाने पर 
मनुष्य शरीर का उसको स्मरण नहीं होगा, क्योंकि अन्य व्यक्ति के द्वारा अनुभुत वस्तु का 
अन्य को स्मरण नहीं होता । अबाधित ज्ञान को बाधित शरीर का धमे नहीं माना जा 
सकता, अत। शरीर से अतिरिक्त अबाधित आत्मा मातत कर ही ह अनुभविता ओर स्मर्ता के 
एकत्व-प्रत्यभिज्ञान का सामूड्जुस्य करना होगा। असत्य परा से सत्य प्रतीति श्रुति से 
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स्मिन्स्वप्ननिद्शने' ( छा० ५।२।९ ) इत्यसत्येन स्वप्नदशनेन सत्यायाः सम्बद्धः प्रतिर्पात्त 
दर्शयति । तथा प्रत्यक्षदर्शनेषु केघुचिदरिष्टेु जातेषु न चिरमिच जीविष्यतीति 
बिद्यात' इत्युकत्वा 'अथ यः स्वप्ने पुरुषं ष्ण कष्णदन्तं प्यति त्स प्न इन्ति’ 
इत्यादिना तेन तेनासत्येनेच स्वप्नद्शनेन सत्यं मरणं सूच्यत इति दशंयति। प्रसिद्ध 
चेदं लोकेऽन्वयव्यतिरेककुशळानामीरशेन स्वप्नदर्शनेन साध्वागमः सूच्यत इदृशेना- 
साध्वागम इति | तथाउकारादिसित्याक्षरप्रतिपत्तिदेश रेखा्रताक्षरप्रतिपत्तेः। अपि 
चास्त्यमिदं प्रमाणमा्मैकत्वस्य प्रतिपादकं नातः परं किचिदाकाङ्कःथमस्ति। यथा हि 
लोके यजेतेत्युक्त कि केन कथमित्याकाङ्कथते, नेवं ‘तत्वमसि’ 'अहं ब्रह्मास्मि’ इत्युक्त 
किचिदन्यदाकाङ्कथमस्ति, सर्वात्मेकत्वविषयत्वाचगतेः। सति ह्यन्यस्मिन्नवाशिष्य- 
MTT ` भामती 
तद्ययासङ्केतमसस्यं, नहि सङ्केतयितारः सङ्केतयन्तीदृशेन रेखाभेदेनायं बर्ण: प्रत्येतव्यः, अपि त्वीदृशो 
रेखाभेदो$कार ईदृशश्च ककार इति, तथा चासमीचीनात्‌ सङ्केतात्समीचीनवर्णाबगतिरिति सिद्धम्‌ । 
यच्चोक्तमेकत्वांशेन ज्ञानमोक्षव्यवहारः सेतस्यति, नानात्वाँशेन तु क्मंकाण्डाश्रयो लौकिकश्च व्यवहार; 
सेत्स्यतीति तत्राह & अपि चार्त्यमिदं प्रमाणम्‌ इति $। यदि खह्वेकत्वानेकत्वनिबन्धनो व्यवहारा- 
वेकस्य पुंसोऽपर्यायेण सम्भवतस्ततस्तदर्थमुभयस-द्भावः कल्प्येत, न त्वेतदस्ति, नह्येकत्वावगतिनिबस्धनः 
कश्चिदस्ति ब्यवहारस्तदवगतेः सर्वोत्तरत्वात्‌ । तथाहि तत्वमसीत्येकात््यावगतिः समस्तप्रसाणतस्फल- 
तद्वच्यवहारानपबाधमानेवोदीयते, नेतस्थाः परस्तात्‌ किञ्चिदनुकूलं प्रतिकूलं चास्ति यदपेक्षेत येत चेयं 
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सिद्ध है-- तथा च श्रुतिः” । यद्यपि स्वाप्त-दरशंन सत्य है, तथापि स्त्री आदि स्वाप्न विषय 
असत्य हैं, अतः ऐसे विषय से विशिष्ट ज्ञान को भी असत्य ही माना गया है । सत्य और 
असत्य का कार्य-कारणभाव केवल श्रृति-सिद्ध ही नहीं, अन्वय-व्यतिरेक से भी सिद्ध हे-“प्रसिद्धं 
चेढं लोकेऽन्वयव्यतिरेकङ्गुशलानाम्‌'? । यहाँ नेयायिकादि-सम्मत कार्यःकारणभाव के नियामक 
अन्वय और व्यतिरेक का ग्रहण किया गया है, जिसके आधार पर विशेष स्वप्न-दर्शंत से विशेष 
( समृद्धि या मरणादि ) कार्यं की सिद्धि होती है। जाग्रत्कालीन निदर्शन से भी यही सिद्ध 
होता दै-“तथाकारादिसत्याक्षरप्रतिपत्तिः' । मुख से बोला जानेवाला अकार वणं सत्य और 
'अ' रेखा असत्य अकार है, इनका कार्यकारणभाव छोक-प्रसिद्ध है । यद्यपि रेखा का स्वरूप 
सत्य है, तथापि उस रेखा से जो संकेत किया जाता है कि यह (रेखा) भवणं है, वह असत्य है, 
बयोंकि संकेतिता पुरुष ऐसा संकेत नहीं करते कि 'इस रेखा को देखकर अकार या ककार 
का बोध करना चाहिए”, अपितु 'यह रेखा ही अकार है और यह रेखा ककार'-ऐसा संकेत 
असत्य है । इस प्रकार के असमीचीन ( असत्य ) संकेत से समीचीन वर्णावगति होती है-- 
यह सिद्ध हो जाता है । 
यह जो कहा गया था कि 'एकत्वांश के ज्ञान से मोक्ष-व्यवहार और नानात्वांश के 
ज्ञान से कर्मकाण्ड-सम्बन्धी व्यवहार सिद्ध होगा’, उस पर व्यवस्था दी जाती है- अपि 
चान्त्यमिदं प्रमाणमात्मेकत्वस्य प्रतिपादकम्‌” । आशय यह दै कि यदि एकत्व-ज्ञान-प्रयुक्त 
भोर अनेकत्वःज्ञान-प्रयक्त दोनों व्यवहार एक ही पुरुष में क्रमशः सम्भव हो जाते, तब 
झवश्य ही एकत्व और नानात्व-इन दोनों धर्मों की कल्पना कर सकते थे, किन्तु ऐसा 
सम्भव नहीं, क्योंकि एकत्व की अवगति वह अन्तिम कार्य है, जिसके अनन्तर कोई व्यवहार 
रहता ही नहीं । “तत्त्वर्मास”>-इस प्रकार एकात्मत्व की अवगति अपने से पूर्वेशावी समस्त 
(प्रमाण, तज्जन्य भर्धावगतिःभौरुअर्थेन्रिषयकर }'ब्मचहारूका बाध करती हुई ही उदय होती 


I त. न. 
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माणे थे आकाह्ना स्यात्‌। न त्वास्मेकत्वव्यतरेकेणावशिष्यमाणो 5न्यो रथा स्ति य 
आकाह्लुश्येत । न वेयमवगतिनोंत्पद्यत इति शक्यं वक्‍तुम्‌ , तद्धास्य विजज्ो' ( छा० 
६।१६।३ ) इत्यादिश्रृतिभ्यः । अवगतिसाधनानां च श्रवणादीनां वेदानुवचनादीना च 
चिधानात्‌। न 'चेयमवगतिरनर्थिका भ्रास्तिवेति शक्यं वक्तुम्‌ । अविद्यानिवृत्तिफळ- 


दर्शनात्‌ , चाधकश्चानान्तराभावाच्च। प्राक्चात्मेकत्वाचगतेरव्याहतः सर्व सत्यानृत- 
te EN SAT 


भामती 
प्रति क्षिप्येत, तत्रानुक्‌लप्रतिकुलनिवारणान्नातः परं किञ्चिदाकांडक्षपमिति । न 
चेयसवगतिईलिक्षीरप्रायेत्याह & न चेयम्‌ इति %। स्यादेतत्‌ -- अस्स्या चेदियमवगतिनिषप्रयोजना ताह 
तथा च न प्रेक्षावद्धिरपादीपेत, प्रयोजनवर्वे वा नान्त्या स्यादित्यत आह & न चेयमवगतिरन्िक्रा 8 । 
कुतः ? & अबिद्यानिवृत्तिफलदशंनात्‌ & । नहीयमुत्पस्ता सती पश्चादविद्यां निवत्तंयति येन नान्त्या 
स्यात्‌ , किन्त्वबिद्याविरोधिस्वभावतया तन्निवृत्यात्मेवोदयते । अविद्यानिवृत्तिश्च न तस्कार्यंतया फलमपि 
त्विष्टतयेष्टलक्षणत्वातू फलस्येति । प्रतिकूलं पराचीनं निराकर्तुमाह ® श्रान्तिर्वा इति $। कुतः ? 
& बाधक इति ® । स्यादेतत्‌ - मा भूदेकत्वनिबन्धनो व्यवहारोऽनेकत्वनिबन्धनस्त्वस्ति, तदेव हि सकला- 
मुद्ृहति लोकयात्राम्‌, अतस्तत्सिद्धघयंमनेकत्वस्य कल्पनीयं तास्विकत्वमित्यत आह & प्राक च इति &। 
व्यबहारो हि बुद्धिपुवंकारिणां बुद्धयोपपद्यते, त त्वस्यास्तारिवकत्वेन, भ्रान्त्यापि तदुपपत्तेरित्यावेदितम्‌ । 
भामती-व्याख्या 
है । उस ( एकत्व-विषयिणी ) अवगति के पश्चात्‌ कुछ भी अनुकूल या प्रतिकूल कत्तंग्प शेष 
ही नहीं रहता, जिसकी अपेक्षा या उपेक्षा होती। 'यह भवगति डुलि ( कछुई ) के दूध के 
समान अत्यन्त अप्रसिद्ध और अलीक है'--ऐसा नहीं कह सकते --“त चेयमवगतिर्नोत्पद्यते” | 
““तद्धास्य विजज्ञौ” ( छा० ६।१६।३ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्मावगति का 
अपलाप नहीं किया जा सकता । 'उक्त अवगति यदि अन्तिम काये है, तब उसका कोई 
प्रयोजन पश्चात्‌ सिद्ध न होने के कारण वह निष्प्रयोजन क्यों नहीं ? निष्प्रयोजन पदार्थ के 
सम्पादन में पुरुष-प्रवृत्ति सम्भव नहीं, अतः उस अवगति का कुछ प्रयोजन(लाभ) यदि माना 
जाता है, तब अन्तिम कैसे ? इस शङ्का का अनुवाद करते हेन चेयमवगतिरनथिका”, 
क्योंकि अविद्या की निवृति उसका फल या प्रयोजन माना जाता है। आशय यह है कि उक्त 
अवगति स्वयं उत्पन्न होकर अविद्या-निवृत्तिर्ष फल को उत्पन्न करती, तब भवगति को 
अन्तिम कार्य नहीं कहा जा सकता था किन्तु अवगति नाम हवै-्रह्म-साक्षात्कार का, ब्रह्म- 
साक्षात्कार ब्रह्मरूप होने के कारण नित्य-सिद्ध हैं। अविद्या का विरोधिस्वरूप हैं अवगति, 
अतः अवगति की अभिव्यक्ति होनें पर अविद्या-निवृति प्रकट होती है । अविद्या-निवृति भी 
विद्यात्मक ब्रह्मस्वरूप है, अतः वह जनित नहीं होती, उसमें जन्यताःप्रयुक्त फलरूपता का 
व्यबहार नहीं होता, अपितु इष्प्रमाण ( पुरुषाभिलषित ) होने के कारण अत 
को फल या पुरुषार्थ माना जाता है। उक्त अवगति के पश्चाड्भावी प्रतिकूल पदार्थे का 
निराकरण किया जाता है--"भ्रान्तिर्वा" । उस अन्तिम अवगति के पश्चात्‌ यदि कोई भ्रान्ति 
उसका अत्य बाधक कौन होगा ? 

ग एकत्वावगति से व्यवहार का निर्वाह नहीं होता, तब अनेकत्व-निबस्घन व्यवहार 

है नेकत्व सम्पर्ण लोक-यात्रा का उद्वाहक होने के कारण 
तो उपपन्न हो जाता है, अतः अ र्‌ Mp 
तात्विक क्यों न मान लिया जाय ? इस शङ्का का निरास करते है प्राक्‌ चात्मेकत्वाव 
गतेः” । सारांश यह है कि बुद्धिपुवंकारी पुरुषों का व्यवहार केवल ज्ञान के आधार पर 


i नहीं, भ्रम ज्ञात से भी व्यवहार 
सम्परत हो जाता है, ज्ञान पप्तात्मक ही हो गा आव्यक तदा नै ह्‌ 


५८२. Digitized By अक्ति Kosha ॥ अ पा. १ सरू १४ 


व्यवहारो लौकिको वैंदिकश्रेत्ययोचाम । तस्मादन्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादित आत्सेकत्वे 
समस्तस्य प्राचीनस्य भेदव्यवहारस्य बाधितत्यान्नानेकात्मकत्रह्मकरपनाचकाशो ऽस्ति। 
नब रदादिदृष्टान्तप्रणयनात्परिणामचदून्ह्म शाखास्याभिमतमिति गम्यते । परिणामिनो 
हि सुदादयो<र्था लोके समधिगता इति । नेत्युच्यते, 'ख घा पष महानज आत्माऽ 
जरो ऽमरो सतो भयो ब्रह्म! ( ० ४।४।२५ ) स पष नेति नेत्यात्मा' ( चू० ३।९।२६ ), 
'अस्थूळमनणु' (बु० ३८८) इत्याद्याथ्यः सर्वविक्रियाप्रतिषेधश्रुतिभ्यो ब्रह्मणः 
कूटस्थत्चावगमात्‌ । न होकस्य ब्रह्मणः परिणामधमेत्वं तद्॒हितत्वं च शक्यं प्रतिपत्तुम्‌ । 
ह्थितिगतिचत्स्यादिति चेत्‌-न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌ । नहि कूटस्थस्य ब्रह्मणः 
क) भामती | 
सत्यञ्च तदविवादादनूतञ्च विचारासहृतयाऽनिर्वाच्यत्वात्‌ । अन्त्यस्येकात्म्यज्ञातस्यानपेक्षतया बाधकत्व- 
मनेकत्वज्ञानस्‍्य च प्रतियोगिग्रहापेक्षया दुबंलत्वेन बाध्यत्नं वदन्‌ प्रकृतशुपसंहरति ® तस्माइन्त्येन 
प्रमाणेन इति छ । स्यादेततु-न वयमनेकस्वव्यबहारसिद्धयर्थभनेषत्वस्य तास्बिकस्वं फर्ल्पयामः, किन्तु 
भौतमेवास्य तास्विकत्वमिति चोदय्रति & ननु मृदादि इति &। परिहरति & ने्युच्यते इति &। 
मुदादिदृष्टान्तेन हि कथब्वित्परिणाम उन्नेयः, न च शक्‍य उन्नेतुमपि, मृत्तिकेत्येष सत्यमिति कारणमात- 
सत्यत्वावधारणेन कार्यस्पानृतत्वप्रतिपादनात्‌ साक्षात्‌ कूटस्थतित्यस्वप्रतिपादिव्ात्तु सन्ति सहस्रशः श्रुतय 
इति न परिणामधमंता ब्रह्मणः । अथ कूटस्थस्यापि परिणामः कस्साश्ञ भदतोत्यत आह & नह्येकस्य 
इति & । शङ्कुते ७ स्यितिगतिबदू इति & । यथेक्बाणाअये गतिनिवूत्ती एदभेकस्मिन्‌ ब्रह्माणि परिणा- 
भामती-व्याख्या 
का निर्वाह हो जाता है, अतः व्यवहार-निर्वाहक ज्ञान के लिए उसके विषयीभूत अनेकत्व 
को तात्त्विक मानने क्री आवश्यकता नहीं । अनेकत्व को तात्विक या सत्य इसलिए नहीं 
कह सकते कि उसका विसंवाद होता है, अतः वह अनृत ( मिथ्या ) है, बयोंकि विचार की 
कसौटी पर खरा न उतरने के कारण अनिर्वचनीय हे । अन्तिम एंकात्मतावगति को भव्य 
ज्ञान की अपेक्षा न होने के कारण प्रमाण या बाधकरूप एवं अनेकत्वावगति को प्रतियोगि- 
ज्ञानादि की अपेक्षा होने के कारण बाध्यरूप बताते हुए प्रकरण का उपसंहार किया जाता 
है--'तस्मादन्त्येन प्रमाणेत प्रतिपादिते” । 
.अनेकत्व-व्यवहार की सिद्धि के लिए अनेकत्व को तात्त्विक नहीं माना जाता अपितु 

श्रुति के आधार पर आत्मा में अनेकत्व सिद्ध होता है--इस प्रकार क्री शंका की जाती है-- 
निनु मुदादिद्टशन्तप्रणयनात्परिणामवढ्‌ ब्रह्म” । जेसे मृत्तिका घट, शराव आदि अनेक 
रूपों में परिणत होने के कारण अनेकरूप मानी जाती है वैसे ही ब्रह्म आकाश आदि अनेक 
रूपों में परिणत होने के कारण अनेकरूप क्यों नहीं ? उक्त शङ्का का परिहार किया जाता 

है-“नेत्युच्यते”। मृदादि हृष्ठान्तों के आधार पर परिणामवाद की कल्पना नहीं की जा 
सकती क्योंकि “मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इस वावर के द्वारा कारणमात्र की सत्यता अवधारित 
होने के कारण कार्यंप्रपश्च में अनृतत्व सिद्ध किया जाता है एवं ब्रह्म में कुटस्थत्व, नित्य 
और एकत्व आदि की प्रतिपादिका अनन्त श्रृतियाँ हैं, अतः ब्रह्म को परिणामी कभी भी नहीं 
कहा जा सकता । कूटस्थ एकतत्त्व को परिणामी क्यों नहीं माना जा सकता--इसका 
समाधान करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“न ह्येकस्य ब्रह्मणः परिणामधमंत्वम्‌”। एक 
तत्त्व को परिणाम और परिणामाभाव वाला नहीं कहा जा सकता। एक तत्त्व में भी कथित 
उभयरूपता की शङ्का की जाती है--स्थितिगतिवत्स्यातु” । अर्थात्‌ जैसे एक ही बाण 
कभी गति (स्पन्दन) और कक्षी उसके आ्भ्रात्र-(सिश्वत्रि-कऋाआ्षाश्रय होता हैं. वैसे ही एक ही 
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स्थितिगतिवदनेकघर्मोश्रयत्वं संभवति । कूटस्थ च नित्यं ब्रह्म सर्वविक्रियाप्रतिषेधा- 
दित्यचोचास, च च यथा ब्रह्मण आत्मेकत्वदर्शनं मोक्षसाधनम्‌ , एवं जगदाकारपरि- 
णासिव्वदशनसणि स्वतन्त्रमेव कर्मचि त्फलायाभिप्रयते, प्रमाणाभाचात्‌ । कूटस्थब्रह्मा- 
त्मत्वांचज्ञानादंब ६ फलं दशयति शास्त्रमू-'स पष नेति नेत्यात्माः इत्युपक्रम्य 
अभय वे जनक प्रा्ोऽसि' (बू ४२४ ) इत्येवंजातीयकम्‌ । तत्रैतस्तसिद्ध 
सवति - ब्रह्मप्रकरणे सवंघर्मविशेषरहितत्रह्मरशनादेव फलसिडौ सत्यां यत्तत्राफळं 
अयते ब्रह्मणो जगदाकारपरिणामिव्वादि, तदूत्रह्मदशनोपायत्वेनेव विनियुज्यते, 
फलवबत्संनिधाचयफर्ल तदङ्गमितिचत्‌ , नतु स्वतन्त्रं फलाय कल्प्यत इति । नहि 
परिणामवर्वविक्ञानात्परिणामचत्वमात्मनः फलं स्यादिति वक्तुं युक्तम्‌ , कूटस्थनित्यः 
स्वान्मोक्षस्य । ननु कूरस्थप्रह्मात्मवादिन पकत्वेकान्त्यादीशित्रीशितव्यायाच ईक्वरका- 
भामिती 
सश्च तदभावश्च कोरर््य्रं भविष्यत इति। निराकरोति & न, कूटस्थस्येति विशेषणाद्‌ इति &। 
कूरस्थनित्यता हि सदातनो स्वभावादप्रच्युतिः, सा कथं प्रच्युत्या न विरुध्यते? न च धमिणो ध्यतिरि- 
च्यते घ॒र्मो येन तडुपञनापायेऽपि धर्मो कूरस्थः स्यात्‌ । भेद ऐकान्तिके गवाइववद्धमंघर्मिभावाभावात्‌ । 
चाणादयस्तु परिणासिनः स्थित्या गत्या च परिणमन्त इति । अपि च स्वाव्यायाध्ययन विध्यापादितार्थं- 
वस्वस्य वेदराशेरेकेनापि वर्णेनानर्थंकेन न भवितध्यम्‌, कि पुनरियता जगतो ब्रह्मयोनित्वप्रतिपादकेत 
वाक्यसन्दभेण, तत्र फलवद्‌ ब्रह्मदर्शतसमाभ्नानसन्तिधावफलं जगद्योनित्वं समाम्नायमानं तदर्थः 
सत्तदुपायतयाऽवतिष्ठते नार्थान्तरार्थमिध्याह & त च यथा ब्रह्मणः इति & । भतो न परिणामपरः्वमस्ये- 
व्यर्थ: । तदनन्यत्वसिर्यस्य सूत्रस्य प्रतिज्ञाचिरोधं श्रुतिविरोधञ्च चोदयति छकूटस्थब्नह्मात्मचादिनः इति& । 


भामती -व्याख्या 

ब्रह्म सृष्टि के समय परिणाम और प्रलय के समय परिणामाभाव का आश्रय क्यों नहीं हो 
सकता ? इस शद्धा का निराकरण किया जाता हवै-“न, कुटस्थस्येति विशेषणात्‌” । क्ुटस्थ- 
नित्यता नाम है स्वभावाऽप्रच्युति का, वह ब्रह्म में नित्य है। ।अतः उसकी प्रच्युति कभी 
नहीं हो सकती । कूटस्थत्वाप्रच्युति के बिना परिणामवाद सम्भव नहीं । धर्मी से धर्मा को 
अत्यन्त भिन्न नहीं माना जा सकता कि उनकी उत्पत्ति और विनाश की अवस्था में घर्मी 
कुटस्थ वना रहे। धर्मों को अत्यन्त भिन्न मानने पर गो-अश्व के समान धर्मंधमिभाव 
उपपन्न नहीं हो सकता । बाण आदि पदार्थ कूटस्थ न होने के कारण स्थिति और गति के 
रूप में पॉरणत हो जाते हैं। दूसरी बात यह भी है कि 'स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' इस विधिवाक्य 
के द्वारा समस्त वेदराशि में अर्थवत्ता प्रसाधित की गयी है । अतः उसका एक वर्ण भी अनर्थक 
नहीं हो सकता, फिर भला ब्रह्म की अपरिणामिता के प्रतिपादक अनेक वेदान्तवाक्यों का 
नैरर्थक्य सम्भव क्योंकर होगा ? ब्रह्म के जगदाकारपरिणामिस्व का प्रतिपादन करने वाले 
वेदान्तवाक्यो का स्वतन्त्र कोई फळ या प्रयोजन नहीं माना जा सकता क्योंकि ब्रह्मात्मता- 
दर्शन का फल मोक्ष बताया गया है किन्तु ब्रह्म के प्रपश्चाकार-परिणामित्व का कोई फल 
नहीं माना जाता । अतः 'फलवत्सन्निधौ अफलं तदङ्गं भवति' इस च्याय के आधार पर 
सृष्टिप्रक्रिया का प्रतिपादन ब्रह्मावगति का साधनमात्र माना जाता है। कक यही क 
रहै हुँ-"न च यथा ब्रह्मण आत्मैकत्वदर्शानं मोक्षसाधनमेवं म जगदाकारपारणा 

स्वतन्त्रमेव करमैचित्फलाय” । फलतः सृष्टिप्रतिपादक वाक्य को र Be 
जा सकता । “।तदततन्यत्वमारम्भणशब्दादिम्यः”¬ इस सूत्र पर प्रतिज्ञाविरोध और श्रतिविरोध' 


का आक्षेप किया जाता है- ४ कसका हज तिर्थ महा को नित्यकूटस्थ 


i iii कब 
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रणप्रतिज्ञाविरोध इति चेत्‌, न; अविद्यात्मकनामरूपवीजव्याकरणपेक्षत्वात्‌ 
सर्वज्ञत्वस्य । 'तस्मा्वा पतस्मादात्मन आकाशः संभूतः' ( ते» २।१ ) इत्यादिः 
वाकयेभ्यो नित्यशद्धबुदधघुक्तस्वरूपास्सर्वजञात्स वेशक्तरीश्वराजगञ्जनिस्थितिप्रल्या 
नाचेतनात्प्रधानादन्यस्माद्वेत्येषो ऽथः प्रतिज्षातः-_ जन्माद्यस्य यतः ( ब्र० खू० १।१।४ ) 
इति। सा प्रतिज्ञा तद्वस्यैव न तद्विरुडोऽथः पुनरिददोच्यते । कथं नोच्यते ऽत्यन्तः 
मात्मन पकत्वमद्वितीयत्वं च ब्रुवता ! स्टणु यथा नोच्यते- सवंश्वस्येइवरस्यात्मभूत 
इवाविद्याकल्पिते नामरूपे तस्वान्यत्वास्वामनिचेचनीये संसारमरपञ्चवीजभूते 
सर्वैशस्पेश्वरस्य मायाशक्तिः प्रकृतिरिति च अतिस्सृत्योरमिलप्पेते । ताभ्यामन्यः 
सर्वक्ष ईश्वर, “आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवेद्दिता ते यदन्तरा तद्‌ बहा! ( छा० 
८।१४।१) इति शुतेः, “नामरूपे व्याकरचाणि’ः ( छा» ६।३।२ ), 'सर्वाणि रूपाणि 
विचित्य धीरो नामानि छत्वाऽभिवदन्यदास्ते' ( ते० आ० ३।१२।७), 'एक बीजं 
बहुधा यः करोति’ ( दवे? ६१२ ) इत्यादिश्रृतिभ्यश्च। पवमविद्याकृतनामरूपो- 
पाष्यब्रोधीइवरो भवति, व्योमेच घटकरकायुपाध्यबुरोधि । स च स्वात्मभूतानेव 
घटाकाशस्थानीयानविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपकृतकार्येकरणसंघातातुरोधिनो जीवा- 
ख्यान्विज्ञानात्मनः प्रतीष्टे व्यवहारविषये । तदेवमविद्यात्मकोपाधिपरिच्छेदापेक्ष 
ेवेश्वरस्येश्वरत्वं संश्चस्वं सर्वशक्तित्ये च, न परमार्थतो विद्ययापास्तसर्वोपाधिः 
स्वरूप आत्मनीशित्रीशितव्यसवेक्षत्वादिव्यवहार उपपद्यते । तथा चोक्तम्‌-'यत्र 
नान्यत्पश्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमा’ ( छा० ७।२४।१) इति। 
थ्यत्र त्वस्य सर्वमात्मेवाभूत्तत्केन कं पश्येत्‌ ( ३० ४५१५ ) इत्यादिना च, एवं 
पाण भामती 

परिहरति छ न, अविद्यात्मक इति 8 | नाम च रूपञ्च ते एव बीजं तस्य व्याकरणं कार्यप्रपञ्चस्तदपेक्षत्वा- 
देइवयंस्य । एतदुक्तं भवति--न तार्विकमेश्वयं' सर्वज्ञत्वज्ञ ब्रह्मणः किव्त्वविद्योपाधिकम्तिति तदाश्रयं 
प्रतिज्ञामृत्र , तस्वाथयन्तु तदनन्यत्वसुत्रं, तेनाविरोधः । सुगममन्यत्‌ ॥ १४ ॥ हु 
म 29 7 - आमती-व्याख्या 

मानने पर ईश्वर में जगत्कारणता-प्रतिपादन की प्रतिज्ञा एवं तत्प्रतिपादक श्रृतिवाक्यों का 
विरोध क्यों नहीं उपस्थित होता ? उसका परिहार किया जाता है-“न, अविद्यात्मकनामरूप- 
बरीजव्याकरणापेक्षत्वार्सवंज्ञत्वस्य”। [आशय यह हे कि शङ्कावादी का कहना था कि 
सूत्रकार ने पने द्वितीय ( “जस्माद्यस्य यत:”--इस ) सूत्र में जो प्रतिज्ञा की थी “ईश्वरो 
जगतः क।रणम्‌" । उस प्रतिज्ञा में अब ( तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिम्य:” इस सूत्र में) 
जो 'तदनन्यत्व' हेतु का उपत्यास किया जाता है--ईश्वरों जगतः कारणम्‌ , जगदनन्य- 
त्वात्‌? । यहाँ प्रयुक्त हेतु में 'प्रतिज्ञाविरोध' नाम का निग्रहत्थान है, जैसा कि न्यायसुत्रकार 
ने कहा है--प्रतिज्ञाहेत्वोविरोधः प्रतिज्ञाविरोधः” (न्या. सु. ५।२।४)। जगत्कारणल 
भौर 'जगदभिम्नत्र'- ये दोनों धम अत्यन्त विरुद्ध हैं, क्योंकि घट कभी अपना कारण नहीं 
हो सकता ]। इस शङ्का का सभाधान करते हुए भाष्यकार ने जो कहा है--“त अविद्यात्म- 
कनामरूपबीजव्याकरणापेक्षत्वात्‌”, उसका आशय यह है कि ईश्वर में जो जगत्कतुत्व- 
प्रयुक्त सवज्ञत्व माना जाता है, वह तात्त्विक नहीं, अपितु अविद्यारूप उपाधि के द्वारा कल्पित 
होता है, प्रतिज्ञा-सूत्र में कल्पित सर्वज्ञत्व ही अपेक्षित होता है और अपेक्षित ऐश्वर्य भी 
नामरूपात्मक बीजशक्ति का व्याकरण ( प्रकटन ) ही है, जिसे ईश्वर में मान लेने पर किसी 
प्रकार का विरोध उपस्थित हीं हिरतावी०९४' fhastri Collection. 
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परमार्थावस्थायां सर्वेध्यवह्ाराभाव॑ वदन्ति वेदान्ताः सर्वे। तथेइवरगीतास्चपि-*न 
( गी० ५।१४-१५ ) इरि अ हाण तेत सहा त 
* इत परमार्थावस्थायामीशित्रीशितन्यादिव्यवहाराभाचः प्रदद्यते । 
व्यवहारावस्थायां तूक्तः श्रुतावपीश्वरादिव्यचहारः-'एष सर्वेश्वर पष भूताधिपतिः 
रेष भूतपाल पष सेतुविधरण पषां लोकानामसंसेदाय' ( चु० ४।४।२२ ) इति । तथा 
चेइवरगोतारुवपि-'इइवरः सर्वभूतानां हृद्दशेःजुंन तिष्ठति । श्रामयन्सवंभूतानि 
यन्त्रारुहानि मायया’ (गो० १८६१) इति। सूत्रकारोऽपि परमार्थामिप्रायेण 
तद्नन्यत्वम्‌' इत्याह । व्यवहाराभिप्रायेण तु 'स्याल्लोकचद्‌? इति महासमुद्वस्थानोयतां 
ब्रह्माणः कथयति । अप्रत्याख्यायेच कायंप्रपञ्चं परिणाम्प्रक्रियां चाश्चयति--सगुणे- 

षूपासनेपूपयोक्ष्यत इति ॥ १४॥ 

सावे चोपलब्धेः १५॥ [ 
इतश्च कारणादनन्यत्वं कार्यस्य, यत्कारणं भाव एव कारणस्य कार्यमुपलभ्यते, 
भामती 
कारणस्य भावः सत्ता चोपलप्भश्व तस्मिन्‌ कार्यस्योपलब्धेर्भावाच्च । एतदुक्तं भवति--विषयपद 
विषयदिषयिपरं, विषयिपदमपि विषयिविषयपरं, तेन कारणोपलम्भभावयोरपादेयोपलम्भभावादिति 
सुत्रार्थः सम्पद्यते । तथा च प्रभाडपानुविद्वबुद्धिबोध्येन चाक्षुषेण त व्यभिचारः, नापि वहिभावाभावा- 
नुविधायिभावाभावेन धूमभेदेनेति सिद्धं भवति। तत्र यथोत्तहेतोरेफदेशामिधानेनोपक्रमते भाष्यकारः 
इतश्च कारणादनन्यत्वं § भेदाभावः & कायस्य, ® यत्कारणं & यस्मात्‌ कारणात्‌ । & भाव एव 
भामती-व्याइया 

कार्यं और कारण के अनन्यत्व (अभेद) का साधक यह अस्वय-सूत्र दै- भावे 
चोपलब्धेः” । [-यहाँ यह विशेष ज्ञातव्य है कि “यतु सत्त्वे यत्सत्त्वम्‌' या 'यदुपछब्धौ यदुप- 
लब्धि इस प्रकार का प्रत्येक अन्वय केवल कार्य-कारणभाव का ही साधक है, कायं भौर 
कारण के अभेद का नहीं । अभेद-सिद्धि के लिए 'सत्त्व' ( भावत्व ) और “उपलब्धि'-इन 
दोनों का मिलित अन्वय अपेक्षित है-यद्भावोपलव्ध्योः यद्भावोपछन्धो, तयोरभेंदः। इसके 
अनुरूप सौत्र पदों की योजना की जाती है ]। 'कारणभावे च कार्योपलब्धे/--इस प्रकार के 
प्रकरणोपयोगी वाकय में यद्यपि 'भाव' पद केवल सत्वरूप विषय का एवं 'उपलब्धि! पद 
केवल ज्ञानरूप विषयी का वाचक है, तथापि दोनों पदों से विषय और विषयी--दोनों 
विवक्षित हैं, क्योंकि उपादान कारण के भाव एवं उपछम्भ पर उपादेय (काये) का भाव 
और उपलम्भ निर्भर है, अत! उपादान और उपादेय का अभेंद है--ऐसा सूत्र का अर्थ 
विवक्षित है । यदि 'यदुपलब्धौ यदुपलन्धिः, तयोरभेद/-इतना ही नियम माना 
जाता है, तब आलोक और घटादिरूप चाक्षुष विषय में व्यभिचार हो जाता है, 


बयोंकि आलोक की उपलब्धि होने पर ही घटादि की उपलब्धि होती दै, तथापि, 


[लोक और घटादि- पदार्थो का अभेद नहीं होता। इसी प्रकार 'यद्भावे यद्धाव), 
छ. ही व्यापि मानी जाय, तब अस्ति ओर घुमादि में व्यभिचार हो जाता है, 
बयोंकि अग्नि के होने पर धरम होता है, किन्तु वह अग्नि से अभिन्त नहीं होता । [ उ 
की उभयत्र विवक्षा होते पर कहीं भी व्यमिचार नहीं होता, क्योंकि, न तो आली ई 
पर घटादि का होना अनिवार्य होता है ओर न अग्नि की सा द प्र दार 2. क 
आवश्यक दै ]। कथित भावरूप गालवो, में से एक ( 

७४ 


य 4 न न तिर रे रि है सिन याना 
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नाभावे । तद्यथा सत्यां सदि घट उपलभ्यते, सतत च तन्तुषु पटः । न च नियमेनान्य- 
भावे ऽन्यस्योपलब्धिरंष्टा । न ह्यश्वो गोरन्यः सन्‌ गोत्र एवोपलभ्यते । न च कुलालः 
भाव एवं घर उपलभ्यते, सत्यपि निमित्तनेमित्तिकभावेऽन्यत्वात्‌ । नन्वन्यस्य भाषेऽ- 
प्यन्यस्योपलब्धिनियता { इश्यते यथाञ्िमावे धूमस्येति। नेत्युच्यते, उद्वापितेऽप्यञ्चौ 
गोपालघुरिकादिधारितस्य धूमस्य दृश्यमानत्वात्‌ । अथ धूम कयाचदचस्थया 
विशिष्यादीहशो धूमो नासत्याझौ भवतीति। नेवमपि कश्चिदोषः, तद्भावा्॒रक्ां हि 
बुद्धि कार्यकारणयोरनन्यत्वे हेतु वयं चदामः । न चासावझिधूमयो विद्यते । 'भावाच्यो- 
पलब्येः इति वा सूत्रम्‌ । न केवलं शब्दादेच कार्यकारणयोरनन्यव्वं, प्रत्यक्षोपलब्धि- 
भावाच्च तयोरनन्यत्वमित्यर्थः । भवति द्वि प्रत्यक्षोपलग्धिः कार्यकारणयोरनन्यस्वे । 
तद्यथा- तन्तुसंस्थाने पटे तन्तुव्यतिरेकेण पटो नाम कार्य नेचोपलभ्यते, केवलास्तु 
तन्तव आतानवितानवन्तः प्रत्यक्षमुपलभ्यन्ते, तथा तन्तुष्वंशवींऽशुषु तदवयवाः । 
अनया प्रत्यक्षोपलब्ध्या लोहितशुक्लकृष्णानि त्रीणि रूपाणि, ततो वायुमात्रमाकाश- 
ळे ॥७भामती 

कारणस्य इति & । अस्य व्यतिरेकमुखेन गमकत्वमाह' & न च नियमेन इति छ । काकतालोयन्यायेना- 
च्यभाविइप्यन्यदुपलभ्यते, न तु नियमेनेत्यथंः । हेतुविशेषणाय व्यभिचारं चोदयति & नन्वन्यस्य भावेऽपि 
इति& । एकदेशिमतेन परिहरति नेत्युच्यते इति& । शङ्घुय्रेकदेशिपरिहार दुषयित्वा परमार्थपरिहारमाह 
& अथ इति & । तदनेन हेतुबिश्ञेषणमुक्तम्‌ । पाठान्तरेणेदमेव सूत्रं व्याचष्टे & न केवलं शब्दादेव 
इति &॥ पट इति हि प्रध्यक्षबुद्धधा तन्तव एवातानवितानावस्था आलम्ष्यन्ते, न तु तदतिरिक्तः पटः 
प्रत्यक्षमुपलभ्यते । एकत्वं तु तन्तुताम्रेकप्रावरणलक्षणार्थक्रियावच्छेवाद्ठ हूनामपि । यथेकदेशकालावच्छि्ना 


भामती -व्याख्या 

भभिधान भाष्यकार करते हैं-“इतश्च कारणादनन्यत्वं कार्यस्य” । 'भनन्यत्व' शब्द का अर्थ 
अभेद है-। भाष्यस्थ यत्कारणम्‌’ शब्द का भाव यह है कि कार्य और कारण का अनन्यत्व 
जिस कारण (हेतु ) से सिद्ध होता है, वह कारण है--“भावे एव कारणस्य कार्योपलब्धे!' । 
इसी नियम में व्यतिरेकमुखेन अभेद-साधकत्व कहा जा रहा है--न च नियमेनान्यभावेऽच्यः 
स्योपलन्धिहं्ा” । अर्थात्‌ काकतालीय न्याय से ( अकस्मात्‌ ) भिन्न पदार्थं के होने पर भिन्न 
पदार्थं की उपलब्धि कभी हो जाती है किन्तु नियमतः नहीं । अभेद-साधक हेतुओं में 
उभयरूपता विशेषण की आवश्यकता दिखाने के लिए केवल हेतु के व्यभिचार की शड्का 
उठाते हैं-“नन्वस्यस्य भावेऽपि” । उस शङ्का का परिहार एकदेशी के मत पै करते हैं- 
“नेत्युच्यते” । दूध पकाने की भट्टिकादि में अग्नि के बुझ जाने पर भी धुम देखा जाता है, 
अतः अग्नि के बिना भी घूम रहता है। एकदेशी-मत को दूषित करके वास्तविक परिहार 
किया जाता है--“अथ धूमं कयाचिदवस्थया विशिष्यात्‌” । “तड्भावानुरक्तां हि बुद्धि कार्य" 
a हेतुं वयं वदाम:”--इस भाष्य के द्वारा विवक्षित हेतुःविशेषण स्फुट किया 

गया हे । | 
- पाठास्तर-निर्देशपुरवंक इसी सूत्र की व्याख्या की जा रही है--“न केवलं शब्दादेव” । 
आशय यह है कि “अयं पट!”--इस प्रकार की प्रत्यक्षात्मक बुद्धि के हारा विशेष ताना-बाना 
वाले तन्तु ही गृहीत होते हैं, उनसे अतिरिक्त पट नाम की कोई वस्तु प्रत्यक्षतः उपलब्ध नहीं 
होती । यदि तन्तुरूप ही पट है, तब तन्तुओ में बहुत्व होने के कारण पट में 'अयमेकः'- इस 
प्रकार एकत्व-व्यवहार क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर य हे कि अनेक तन्तुओ में भी एकत्व” 


a Vrat Shastri ग्‌ lection 


व्यवहार तब होता है, जब कि वे मिलकर प्रावरण ( शरीराच्छादनरूप ) एक अथंक्रिया 


कार्यकारणयोरभेद्‌ः ] Digitized हिन्वीसहितभीमतोसंचितत;म ५८७ 
निष्ठामवोचाम ॥ १५॥ 


सत्ताव्वावरस्य ॥ १६ ॥ 
€ ७ ° 
इतश्च कारणात्का्यस्यानन्यत्वं, यत्कारणं प्राशुत्पत्तः कारणात्मनैच कारणे 


सरवमवरकालीनस्य कार्यस्य अूयते-'सदेच सोम्येदमग्र आसीत्‌! ( छा० ६।२।१), 


आत्मा वा इदमेक पवाग्न आसीत्‌? ( ऐ० आ० २।४।१।१ ) इत्यादाविद्शब्द्गृहीतस्य 
कायस्य कारणेन सामानाधिकरण्यात्‌। यच्च यदात्मना यत्र न वतंते न तत्तत उत्पद्यते, 
भामती 
घवलदिरपलाशादयो बहवोऽपि बनसिति। अर्थक्रियायाञ्च प्रत्येकमसमर्था अप्यनारभ्वेवार्थान्तरं किश्चि- 
ौन्मिलिता: कुवंन्तो हश्यन्ते, यथा ग्रावाण उखाघारणमेकम्‌ , एवमनारभ्यवार्थान्तरं तन्तवो मिलिताः 
धावरणमेकं करिष्यन्ति। न च समवायाद्धूब्रयोरपि भेदानव्तायः इति साम्प्रतम्‌, अन्योः 
च्याश्नयत्वात्‌ भेदे हि सिद्धे समवायः समवायाच्च भेद: । न च भेदे साधनान्तरमस्ति, मर्थ क्रियाव्यप-. 
देशभेदयोर भेदेऽप्युपपत्तरित्युपपादितम्‌ । तस्माद्यस्किञ्चिदेतत्‌ । अनया च दिशा मूलकारणं ब्रह्मेव परमा- 
यंसदवान्तरकारणानि च तन्त्वादयः सर्वेऽनिर्वाच्या एवेत्याह & तथा तन्तुषु इति $ ॥ १५॥ 

विभजते & इतश्च इति & । न केवलं श्रुतिः, उपपत्तिश्चात्र भवति ® यच्च यदात्मना इति $ । 

नहि तेळं सिकतात्मना सिकतायामस्ति, यथा घटोऽस्ति मुदि मुदात्मना । प्रत्युधपन्नो हि घटो मुदात्मनो- 

भामती-ब्याख्या oi 

( प्रयोजन ) का निष्पादन करते है, जसे कि धव, खदिर और पलाशादि अनेक वृक्षों में ही 
“वनम्‌'--इस प्रकार एकत्व-व्यवहार उनकी अवच्छेदकीभूत एक देशःकालरूप उपाधि को 
लेकर हो जाता है, वेसे ही भनेक तन्तुओं में प्रावरणरूप एक अथंक्रिप्रा की अपेक्षा “अयमेक 
पटः ऐसा व्यवहार माना जाता है । यद्यपि प्रत्येक तन्तु प्रावरणरूप प्रयोजन की सिद्धि सें 
सक्षम नहीं होता, तथापि अनेक मिले हुए तन्तु पटादिरूप कार्यान्तर को उत्पत्त किए बिना 
ही प्रावरणरूप कार्य का सम्पादन वैसे ही कर लेंगे, जैसे कि अनेक पत्थर मिलकर ( चुल्हे का 
रूप धारण कर ) उखा ( हाँडी या बटलोई) को धारण करते हैं। “यद्यपि तन्तुओं से पठ 
भिन्न है, तथापि दोनों के मध्य में समवाय होने के कारण भेद का भान नहीं हो पाता”-एऐसा 
मानने पर अन्योऽन्याश्रय दोष प्रसक्त होता दै, क्योंकि कायं और कारण में भेद सिद्ध होने 
पर समवाय सम्बन्ध सिद्ध होगा और समवाय सिद्ध होने पर भेद । कायं और कारण के भेद- 
साधन में अन्य कोई हेतु सम्भव नहीं । 'तन्तु को कोई सुई में डाल 02 के काम में 
लाते हैं, पट को नहीं और पट ओढ़ने-बिछाने के काम आता हैं, पच नहीं'--इस प्रकार का 
अर्थक्रिया-मेंद एवं 'इमे तन्तवः, ‘अयं पट? --इस प्रकार का व्यपदेश- भेद ( विशेष बह 
प्रयोग ) भी तन्तु और पट का भेद सिद्ध नहीं कर सकता, बयोकि एक ही वस्तु उप घि 
विशेष से उपहित होकर भिर्न-भिन्न कार्यों का सम्पादन करती है यह कहा Pr द्वैत 
ख्यतत्त्वकौमदी में भी कहा है--“स्वात्मनि क्रियानिरोधबुद्धिव्यपदेशा्थक्रियाभेदाश्च 

॥ आम गा [धयितुमहन्ति, एकस्मिन्तपि तत्तद्विशेषाविर्भाव ति रोभावाभ्यामेतेषा म- 
>> (सा न कौ. का. ९) ]। इस त्रिचार के द्वारा यह सिद्ध होता है कि मूल कारण 
एक ण बुव हूँ, म सभी अवास्तर कारण अनिर्वेवतीय हैं- आ 
कहा आज त सूत्र की व्याख्या की जाती है- इतश्च ad 
सयम) । केवल श्रुति अनन्पखाक्ी एाधिका सही मपिबुमुक्ि भी दै- यच्च यदात्मना ' [ 
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यथा सिकताभ्यस्तेलम्‌ । तस्मात्माशुत्पत्तेरनन्यत्वादुत्पन्नमप्यनभ्यदेच कारणात्कायेः 
मित्यवगम्यते । यथा च कारणं ब्रह्म त्रिषु कालेशु सर्वं न व्यभिचरति, एवं कायंमपि 
जगत्त्रिषु कालेषु सत्वं न व्यभिचरति । एक च इनः सस्वमतोऽप्यनभ्यरचं 
कारणात्कार्यस्य | १६॥ __ ॥ १६ | 
र भामती 
पलभ्यते, ने व॑ प्रत्युत्पस्नं. तेलं तिकतात्मना । तेन यथा सिकतायाः तेलं न जायत एवमात्मनोऽपि जगन 
जायेत, जायते च, तहमादास्मात्मनाऽऽसोदिति गम्यते । उपपत्त्यन्तरसाह & यथा च कारणं ह्म इति ७ । 
यथा हि घर, सबंदा सर्वत्र घट एब न जात्वसौ क्वचित्‌ पटो भवत्येवं सदपि सवंत्र सवंदा सदेव न तु 
बबचित्‌ कदाचिदसद्धबितुमहँतीत्युपपादितमधस्तात्‌ । तस्मात्‌ कार्य त्रिष्वपि कालेषु सदेव । सर्वं चेत्‌ 
क्रिमतो यद्येवमित्यत आह & एकश्च पुनः इति & । सर्वं चेक्ं कार्यकारणयोः, नहि प्रतिव्यक्ति सर्वं 
भिद्यते, ततश्राभिन्नतत्तानन्‍्यत्वादेते अपि मिथो न भिद्येते इति । न च ताभ्यामतन्यत्वात्‌ सत्त्वस्येव भेद 
इति युक्तम्‌ । तथा सति हि सर्वस्य समारोपितत्वप्रसङ्ग: । पत्र सेदामेदयोरन्यतरसमारोपकहपनायाँ 
कि तात्विकामेदोपादाता भेदकल्पनास्त्वाही ताखिकमेदोपादानामेदकहपनेति । दयं तु पश्यामो भेदग्रहस्य 
प्रतियोगिग्रहापेदस्वाद्भेदग्रहमन्तरेण च प्रतियोगिग्रहासम्भवादन्योन्याश्चयापत्तः, अभेदग्रहस्य च निरपेक्षतया 
तदनुपपत्तेः, एकेकाश्नयस्वाच्च सेदस्येकाभावे तदनुपपत्तेः, अमेदप्रहोपादानेव मेदकल्पनेति सर्वमवदातम्‌ ॥१६॥ 


[ भाधती-व्याख्या 

त वतंते, न तत्‌ तत उत्पद्यते” । तेल बालू में तादात्म्येन नहीं रहता, अतः बालू से तेल उत्पन्न 
महीं होता । घट मृत्तिका में मृत्तिकात्वेत रहता है, अतः बह्‌ मृत्तिका से उत्पन्न होता देखा 
जाता दै । यही कारण है कि वर्तमान घट मृत्तिकात्वेन उपलब्ध होता है, किन्तु वर्तमान तेल 
सिकतात्वेन उपलब्ध नहीं होता । फलतः जैसे सिकता ( बालू ) से तँल उत्पन्न नहीं होता, 
बैसे ही आत्मा से भी आकाशादि प्रपश्च उत्पन्न नहीं हो सकता था, किन्तु उत्पन्न होता है, 
हत! प्रपञ्च आत्मरूपेण आत्मा में अवस्थित था--ऐसी अवगति ( भनुमिति ) होती है । इसी 
अर्थ की पुष्टि के लिए अन्य युक्ति दिखाते है--'यथा च कारणं ब्रह्म त्रिषु कालेषु सत्त्वं न 
व्यभिचरति एवं कार्यमपि” । जेसे कि घट सवँदा संत्र घट ही है, वह कभी पट नहीं होता, 
वैसे ही सत्‌ पदार्थ सदेव सत्‌ ही रहेगा, कभी असतु नहीं हो सकता--ऐसा पहले कहा जा 
चुका है । इससे यह सिद्ध हो गया कि कार्य प्रपश्च तीनों कालों में सत्‌ ही है । कायं का सत्त्व 
मान लेने से क्या लाभ? इस प्रश्‍न का उत्तर है- “एकं च पुन! सत्त्वमतोष्प्यनच्यत्वं कारणात 
कार्यस्य” । कार्य और कारण में सत्त्व एक ही है, प्रत्येक व्यक्ति में सत्त्व भिन्न-भित्न नहीं 
राहता, इस लिए अभिन्न ( एक ) सत्ता से अभिन्न होने के कारण कार्यं और कारण परस्पर 
भिन्न नहीं हो सकते । 'कायं और कारण भिन्न हैं, अतः भिन्न पदार्थों से अभिन्त होते के 
कारण सत्त्व का ही भेद कयो न मान लिया जाय ? इस शङ्का का समाधान यह हवै कि वैसा 
'मानने पर सत्त्व में समारोपितत्व प्रसक्त होगा, क्योंकि तब यह विकल्प उठ खड़ा होता है 
कि भेद और अभेद-इन दोनों में से एक के समारोप की कल्पना में क्या तात्त्विक अभेद 
में भेद की कल्पना ( आरोप) की जाय? अथवा तात्त्विक भेद में अभेद की कल्पना की 
'जाय ? हम बद्वतवेदान्तियों का दृष्टिकोण यह दै कि भेद-ज्ञान अपने प्रतियोगियों के ज्ञात पर 
निर्भर है, क्योंकि प्रतियोगियों के ज्ञान के विना भेद-ज्ञान सम्भव नहीं, इस प्रकार अभ्योऽ 
ध्याश्रय दोष हो जाता है, अत! अभेद में ही भेद की कल्पना माननी उचित है। धभेदा 
निरपेक्ष है, अत! अम्योऽ्याक्षयूत[, नहीं) एकएक व्यक्ति के आश्रित भेद रहता दै, अतः 


ION 


` क्रो एकत्व या अभेद की नियमतः अपेक्षा है, अतः अभेद-ग्रह में ही भेद को कल्पना त्याय* 
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असद्वचपदेशा्नेति चेन्न धर्मान्तरेण वाक्यशेषात्‌ ॥ १७ ॥ 
नञु कचिदसरवमपि प्रायुत्पत्तः कार्यस्य व्यपदिशति श्रतिः--असदेवे 

आसीत्‌? ( छा० ३।१९।१ ) इति, “अखट्टः इदमग्र आसीत्‌? ( ते० २७१) तचा 
तस्माद्सद्वथपदेशाच्न प्रायुत्पत्तः कार्यस्य खत्वमिति चेत्‌ , नेति त्रमः,-न A 
सरवाभिप्रायेण प्राशुस्पत्तः कायंस्यासद्वयपदेशः, कि तहिं? व्याङृतन!मरूपत्वादमौ- 
दव्याङृतनामरूपत्वं धमौन्तरं तेन धर्मोन्तरेणायमसद्व्यपदेशः प्राशुत्पत्त सत एव 
कार्यस्य कारणरूपेणानन्यस्य । कथमेतद्वगम्यते ? वाक्यशेषात्‌ । यढुपक्रमे संदिग्घाथं 
वाक्यं तच्दवेषान्निश्वीयते । इड च तावत्‌ 'असदेवेदमध्र आसीद्‌? इत्यसच्छच्देनोपक्रमे 
निर्दिष्टं यत्तदेच पुनस्तच्छव्देन परासृश्य सदिति विशिनष्टि 'तत्सदासीत' इति। 
असतश्च पूर्वापरकालासंबन्धादासीच्छब्दाचुपपत्तश्च । 'असद्दा इदमग्र आसीद्‌? 
इत्यत्रापि “तदात्मानं स्वयमकुरुतः इति चाक्यशेषे विशेषणानात्यन्तासत्त्वम्‌ । तस्माद्ध: 
मोन्तरेणेवायमसद्वथपदेशः प्राशुत्पत्तेः कार्यस्य | नामरूपव्याक्ततं हि वस्तु सच्छब्दाई 

लोके प्रसिद्धम्‌ । अतः प्राङनामरूपञ्याकरणादसदिवासीदिव्युपचयंते ॥ १७॥ 
9 युक्ते? शब्दान्तराच्च ॥ १८॥ - | 
__ युक्तश्च प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सत्त्वमनन्यत्वं च कारणाद्वगम्यते, शब्दान्तराच्य । 
युक्तिस्तावडण्येते -द्धिघटश्चकाद्र्थिसिः प्रतिनियतानि कारणानि क्षोरखतत्तिका- 
खुवर्णादीन्युपादीयमानानि लोके इश्यन्ते । न हि दध्यथिमिस्ंत्तिकोपादीयते, न 
घरार्थिभिः क्षीरं, तदसत्कार्यवादे नोपपद्येत ! अविशिष्टे हि प्रागुत्पत्तेः सर्वस्य सर्वेत्रा- 
सर्वे कस्मारक्षीरादेच वध्युत्पद्यते ? न सत्तिकायाः ? खत्तिकाया एवं च घट उत्पचते, 
न क्षोरात्‌ । अथाविशिष्टेउपि ्रागसरवे क्षीर एच दृष्तः कश्चिदतिशयो न शृत्तिकायां, 
सत्तिकायामेच च घटस्य कश्चिदतिशयो न क्षीर इत्युच्येत, तहातिशयवत्वात्माग- 
_चस्थाया असत्कार्यवादहानिः सत्का्यचादसिदिशच । शक्तिश्च कारणस्य कार्यनियमाथों 


भामती 
ध्याकृतत्वाध्याकुतत्वे च धर्मावतिवंचनोयो । सुत्रमेतधिगवव्याउयातेत भाष्येण व्यास्यातम्‌ ॥(७॥ 


& अतित्ञयवस्वास्रागवस्यायाः इति & । अतिशयो हि धर्मों नासश्यतिशयवति कार्य सवितु- 
महतीति । तनु न कार्यस्यातिशयो नियमहेतुरपि ठु कारणस्य शक्तिमेद:, स चासत्यपि कार्ये कारणस्य 
भामती-व्यार्या 
संगत है । मण्डनमिश्न भी कहते हैं- “अभेदोपादातो भेद?” (ज्ञ सि० पृ० ७०) ॥ १६॥. 
श्रुतियों में जो कार्य प्रपञ्च को कभी असत्‌ कहा गया हे--“असद्वा इदमग्र आसीतु'. 
( तै. उ. २७१) । वहाँ असत्त्वका अर्थ अथ्याक्ृतत्व (अनभिव्यक्तत्व) है । जगत्‌ अव्याकुत से 
व्याकृत होता है । व्याकुतत्व और मव्याकृतत्व--दोनों धर्म अनिवेचनीय माने जाते हें । शेष 
भाष्य अत्यन्त सुगम है ॥ १७॥ 

[ सांख्याचायों मे जिन असदकरण, उपादान-प्रहृण, सवंसम्भवाभाव, गक्ताच्छक्यो- 
त्पत्ति, कारणात्मत्वादि युक्तियों के द्वारा सत्कार्यवाद की सिद्धि की है । सम्भवतः सूत्रकार ने: 
उन्हीं युक्तियों का स्मरण यहाँ किया हे-“युक्तेः” ]। दूध से दघि बनता है, मृत्तिका से 
नहीं, मतः दधि की पूर्वावस्था दूध में सत्‌ माची जाती है, फलतः असत्कार्यवाद को हानि 
और सत्कार्यवाद की सिद्धि होती हैं, क्योंकि मृत्तिका से दूध में जो विशेषता या अतिशय है, 
बहु एक ऐसा घमं हैं, जो कि दधि की पूर्वावस्था में ही रहेगा । ध्यदि कहा जाय कि कार्य 


की पूर्वावस्था दूध से हो दिति सही, पितर कारण की शक्ति नियामक है 


५९० ब्रह्मसंचरशाइरभाष्यम्‌ [ अ. २ पा. १ सू. १८ 


Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 

कल्प्यमाना नान्या सती वा कार्य नियच्छेत्‌ , असरवाविशेषादन्यत्वाविशेषाच्च। तस्मा- 
त्कारणस्यात्मभूता शक्तिः शक्तेश्रातमभूतं कायम्‌ । अपि च कार्यकारणयो द्रव्यगुणादीनां 
चाश्वमहिषवङ्भे दबुद्थमाचात्तादात्यमभ्युपणन्तव्यम्‌ । समवायकरपनायामपि, समघा- 
यस्य समवायिभिः संबन्धेऽभ्युपगस्यमाने, तस्य तस्यान्योऽन्यः संबन्ध; कहपयितब्य 
इत्यनवस्थाप्रसङ्गः । अनभ्युगम्यमाने च विच्छेदप्रसङ्गः । अथ समवायः स्वयं संबन्धः 
रूपत्वादनपेक्ष्येवापरं संबन्धं संबध्येत, संयोगोऽपि तहि स्वय संबन्धरूपत्वाद्नपेक्ष्यच 
का कार 2. भामती 

सरवात्सन्तेवेत्यत आह .& शक्तिश्व इति ® । नाच्या कार्यकारणाभ्यां, नाप्यसती कार्यात्मनेति योजना । 
& अपि च कार्यकारणयोः इति & । यद्यपि भावाच्चोपलब्धेरित्यत्रायमथं उक्तस्तथापि समवायदूषणाय 
पुनरवतारितः । अनभ्युपाम्य्ताने च समवायस्य समवायिभ्यां सम्बन्ध विच्छेदप्रस ्गोऽवयवावयविद्रव्य- 
गुणादीनां मिथः । नह्मसम्बद्धः संमवायिभ्यां समवायः समवायिनो सम्बन्धयेदिति। शङ्कते & अथ 
समवायः स्वयम्‌ इति ® । यथा हि सच्चयोगाद्‌ द्रञ्पगुणकर्माणि सन्ति, सच्चं तु स्वभावत एव सदिति न 
सरवान्तरयोगमपेक्षते, तया समवायः समवायिभ्यां सम्बद्धं न सम्बन्धान्तरयोगमपेक्षते, स्वयं सम्बन्धरूप- 
दिति, तदेतत्सिद्वास्तान्तरविरोधापादनेत निराकरोति ® संयोगोऽपि तहि इति ® । न च संयोगस्य 


र्वा 
भामती-ग्याख्या 
बह शक्ति कार्य के असत्‌ होने पर भी कारण में रहती है” तब के लिए कहा गया है--शक्तिश्व 
कारणस्य” । अर्थात्‌ वह शक्ति न तो कार्यं और कारण से भिन्न हो सकती है ओर न काये 
के भसत्‌ होने पर उपपस्न हो सकती है । “अपि च कार्यकारणयो?” । यद्यपि कार्ये और 
कारण का तादात्म्य “भावाच्चोपलब्धेः”--इस पन्द्रहवें सूत्र में कहा जा चुका है, तथापि 
समवाय सम्बन्ध का निरास करने के लिए तादात्म्य का पुनः पुष्टीकरण कर दिया गया है। 
“अनश्युपगम्यमाने च विच्छेंदप्रसज्भ//--इस भाष्य का आशय यह है कि समवाय सम्बन्ध 
का अपने सम्बन्धियो के साथ सम्बन्धान्तर मानने पर अनवस्था भोर सस्बन्धान्तर न मानने 
. पर समवाय के अवयव-अवयवी और गुण-द्रव्यादि संबंधियों का परस्पर विच्छेद प्रसक्त होता है। 
[पट और तस्तु -इन दोनों के साथ एक समवाय का सम्बन्ध माना जाता है, तब समवाय के 
द्वारा सम्बन्धित पट और तन्तुओं में 'पटवन्तः तन्तवः’ या 'पटविशिष्टाः तन्तव”--इस प्रकार 
विशिष्ट ज्ञान सम्पन्न हो जाता है किन्तु समवाय का पटादि कार्य और तन्त्वादि कारण से 
' सम्बन्ध न मानने पर कार्यं और कारण में विशिष्ट बुद्धि नहीं होगी, क्योंकि ] समवाय 
सम्बन्ध अपने कार्य और कारणादिरूप सम्बन्धियों से असम्बद्ध होकर उनको परस्पर 
सम्बन्धित नहीं कर सकता । 


शङ्का=समवाय स्वयं सम्बन्धरहूप होने. के कारण सम्बन्धान्तर की अपेक्षा के विना 
वैसे ही अपने सम्बन्धियों में विशिष्टता-ज्ञान का जनक हो जाता है, जैसे द्रव्य, गुण और कर्म 
में सत्ता जाति के सम्बन्ध से सत्त्व-बुद्धि होती है, किन्तु सत्ता में सत्तान्तर-सम्बन्ध के विना 
ही सत्‌' बुद्धि हो जाती है । | 
समाधान--उक्त शङ्का का निराकरण भाष्यकार ने सिद्धान्तान्तर-विरोध की शैली पर 
किया है--“संयोगोशपि तहि” [ अर्थात्‌ नैयायिकों का यह भी कहना है कि संयोग सम्बन्ध 
अपने सम्बन्धियों में समवाय सम्बन्ध से रह कर अपने सम्बन्धियो को परस्पर सम्बन्धित 
करता हे । यहाँ सिद्धान्ती का कहना यह है कि यदि समवाय सम्बन्ध अपने सम्बन्धियों के 
साथ सम्बन्धान्तर की अपेक्षा के विना ही अपने सम्बन्धियों में परस्पर वैशिष्टय-ज्ञान का 
जनक हो जाता है, तब संयोगःप्सम्बध्ध तीर अपने सम्बन्धियो" के साथ समवाय सम्बन्ध कै 
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य । द्रव्यगुणादीनां समवायकदपनानथेक्य | 
च कायमयबविद्रव्यं कारणेष्ववयवद्रव्ये व 
Mimosa 


€ ° 
षु वतमानं चतंते ? कि समस्तेष्ववयवेषु वर्तेत, 
भामती 
कायत्वात्‌ कायस्य च सपवायिकारणाधीनजन्मरवात्‌ मसमताये च तदनुपपत्तेः 


इति वाच्यम्‌ । अजसंयोगे तदभाव्रसङ्गात्‌ । अपि च सम्बन्ध्यधीननिूपणः 
हयभेदे न भिद्यते तन्नाशे च न नइयत्यपि तु नित्य एक एव, एवं यदि संयोगोऽपि भवेत्‌ ततः को दोषः ? 
अथतसरसङ्गभिया संयोगवत्समवायोऽपि प्रतिसम्बन्िमिथुनं भिद्यते चानित्यश्चेत्यभ्युपेयते, तथा सति बारका 
स्मान्विमित्तकारणादेव जायत एवं संयोगोऽपि तिमित्त हारणादेव जनिष्यत इति सात । छतादात्म्यप्रती- 
तेश्व इति & । सम्बन्धावगमो हि सम्बन्धकल्पनाबीज न तादात्म्यावगमस्तस्य नानात्नेकाअयसम्बन्ध- 
विरोधादिति। वृत्तिविकल्पेतावयवातिरिक्तमवर्यावनं दूषयति & कथञ्च कार्यम्‌ इति । ® समस्त ' 


समवायकल्पना संयोग 
सप्रवायो यथा सम्बन्धि- 


भामती-व्याख्या 

विना हो अपने संबन्धियों को परस्पर संबन्धित कर सकता, फलत! समवाय की 
सिद्धि ही न हो सकेगी ]। यदि नैयायिक यह कहता है कि संयोग एक जन्य पदाय है, 
जन्य पदाथ सदेव अपने समवायिकारण के भधीन होता है, उसका समवाय सम्बन्ध -न मानने 
पर समवायिकारण के विना संयोग की उपपत्ति क्योंकर होगी ? इस शङ्का का निरास 
करता हुआ सिद्धान्ती कहता है कि दो विभु पदार्थों का संयोग नित्य माना जाता है, जन्य 
नहीं, वह संयोग जैसे समवायिकरण के विना उपपन्न हो जाता है, वैसे ही सामान्य संयोग 
भी उपपन्न हो जायगा, समवाय मानने की आवशयकता बया ? 

दूसरी बात यह भी है कि “ढ्रिष्ठसम्बन्धसंवित्तिनैकरूपप्रवेदनात्‌” (प्रज्ञाकरभा. पृ. ४) 
इस भ्याय के आधार पर समवाय सम्बन्ध भो अपने दोनों सम्बन्धियों के स्वभाव पर तिभेर 
है। दोनों सम्बन्धियों में परस्पर भेद है, किन्तु समवाय एक है, वह भिन्न नहीं होता। 
संबन्धियों के न हो जाने पर भी नष्ट नहीं होता, क्योंकि नित्य माना जाता हे । इसी प्रकार 
यदि संयोग संबन्ध को मान लिया जाता है, तब वया दोष? यदि इस समान प्रसङ्ग 
( प्रतिवन्दी ) के भय से संयोग के ही समान समवाय को भो सम्बन्धी के भेद से भिन्न ओर 
अनित्य माच लिया जाता है, तब अनवस्था-प्रसङ्ग से बचने के लिए समवाय को समवायि- 
कारण के अधीन न मान कर केवल निमित्तकारण से ही उत्पन्न माना जा सकता है ओर 
उसी प्रकार संयोग भी केवल निमित्तकारण से उत्पन्न हो जायगा-इस प्रकार समान-प्रसद्ध 
का घेराव बना ही रहता है। 

“'तादात्म्यप्रतीतेश्च द्रव्यगुणादीनाम्‌”- इस भाष्य का आशय यह हैं कि दो पदार्थों 
में जब 'सम्बद्धी' इस प्रकार संबन्ध की प्रतीति होती है. तब उस प्रतीति के आधार पर 
संबन्ध की कल्पना की जाती है, किन्तु तादात्म्य की प्रतीति संबन्ध की साधिका नहीं, प्रत्युत 
पदार्थों में नानात्व और संबन्ध की विरोधिनी है, क्योंकि तादात्म्यापन्न पदार्थे नाना नहीं, 
एक होता है और एक पदार्थ में संबन्ध होता नहीं, संबन्ध सदैव भनेक पद्मार्थों का ही होता 
है, फलतः तादात्म्य नानात्वसमानाधिकरणीभूत संबन्ध का विरोधी है । | 

जिस अवयवी पदार्थ का अवयवों में समवाय माना जाता है, वह अवयवी प्रत्येक 
अवयव में रहता है ? अथवा अनेक अवयवों में ? इस प्रकार उसको वित का विकल्प ष्ठा 
कर अवयवी का निरास किया जाता है-- कथ॑ च कार्यमवयविद्रव्यम्‌ १] समस्त अवयवों में 
रहनेवाले वृक्षादि अवयवी की उपलब्धि नहीं हो सकती, क्योंकि Er मध्य और 
भाग के अवयवों का द्रष्टा के देश्द्रिय से सम्बन्ध नहीं 'होहा;०ज्रयोंकि वे अवयव साम्मु 


५९२ ०।५४२००बबदऽुन्नशाऽ्कहभाऽ स Kosha L अ. २ पा. १ खु. १८ 


उत प्रत्यचयचम्‌ १ यदि तावत्समस्तेछु वर्तेत, ततोऽवयव्यनुपलब्चिः प्रसज्येत, 
समस्तावयवसंनिकषंस्याशक्यत्वात्‌। न हि बहुत्वं खमस्तेष्वाश्चयेछु वर्तमान व्यस्ता- 
अयप्रहणेन गुते । अथावयवशः समस्तेषु वतत, तदाप्यारस्मकावयवव्यतिरेक्केणावय- 
चिनो «वयवाः कट्प्येरन्‌ , भेरारस्भकेष्ववयवेष्ववयवशोऽवयवी वर्तेत, कोशावयवव्य- 
तिरिकतेहचययेरखिः कोशं व्याझोति । अनवस्था चेंचं प्रसज्येत, तेषु तेष्वचयवेष्‌ 
वतंयितुमभ्येषामन्येषामचयवानां कल्पनीयत्वात्‌ । अथ. प्रत्यक्यचं चर्तेत तदेकत्र 
व्यापारेऽन्यत्राव्यापारः स्यात्‌। न हि देवदत्तः जम्न संनिधीयमानस्तदहरेच पाटलि 
पुत्रेऽपि संनिधीयते । युगपदनेकत्र बुत्तावनेकतंवप्रसङगः स्यात्‌। देवदत्तयज्ञदत्तयोरिव 
_खुप्नपाटलिपुत्ननिवासिनोर | गोला र । गोत्वादिवस्अस्येक परिसमाप्तेने दोष इति चेत्‌ ,-न, तथा 

भामती । 
इति8& । मध्यपरभागयो र्वग्मागव्यवहितत्वातू । अथ सञ्चस्तावयवव्यासङ्घयपि कतिपयादयवस्यानो ग्रहीष्यत 
इत्यत आह & नहि बहुस्वम्‌ इति ॥। ® अयावयवश्ः इति & । बहुव्वसंख्या हि स्वरूपेणेव व्यासज्य 
संख्येयेषु बत्तंत इत्येकतमसंख्येयाप्रहणेऽपि न गुह्यते, समस्तव्यासङ्गित्वातद्र्पस्य । अवयवी तु न स्वरू- 
पेणावयवान्‌ व्याप्नोति, अपि स्ववयवशः, तेन यथा सूत्रमवयवेः कुसुमानि व्याप्तुवस्थ समस्तङुसुमग्रहः 
णभपेक्षते कतिपयकुसुमस्यानस्थायि तस्योपलश्धेः, एवमवयव्यपीति भावः । निराकरोति & तदापि 
इति ७ । शूते छ गोस्वादिवद्‌ इति ७ | निराकरोति ६ त इति 8। यद्यपि गोत्वस्थ सामाग्यस्य 


भामती-व्याख्या 
झवयर्वो से व्यवहित होते हैं। समस्त अवयवों में रहनेवाले अवयवी का ग्रहण कतिपय 
अवयवों में ही क्यों न मान लिया जाय ?? इस प्रश्‍न का उत्तर है--“न हि बहुत्वम्‌” । अर्थात 
जैसे भनेक आश्रर्थ में रहनेवाले बहुत्व का ग्रहण किसी एक आश्रय के ग्रहण से नहीं होता, 
वैसे समस्त अवयवों में रहनेवाले अवयवी का ग्रहण कतिपय अवयवों में संभव नहीं । 


"अथावयवश३”--इस शङ्का-भाष्य का भाव यह है कि 'बहुत्व' संख्या अखण्ड एक 


और व्यासज्यवृत्ति ( अनेक में रहनेवाली ) है, अतः किसी एक आश्रय के ग्रहणमात्र से गृहीत 
नहीं होती, क्योंकि उसका स्वरूप अनेक आश्रयों में व्यासक्त (व्याप्त ) होता है किन्तु 
अवयवी पदार्थ अखण्ड न होने के कारण स्वरूपतः समस्त अवयवों में पूरा व्याप्त नहीं, अपितु 
अवयवशः रहता है, अर्थात्‌ पटादि का कुछ भाग साम्मुखीन तम्तुओं में, कुछ भाग मध्याव- 
स्थित तन्तुओ में और कुछ भाग व्यवहित तन्तुओ में रहता है, अतः ज॑से फूलों में धागा 
अवयवशः रहता है, अतः वह समस्त फूलों के ग्रहण की अपेक्षा न करके कतिपय फूलों में 
. अवस्थित गृहीत होता है, उसी प्रकार अवयवी पदार्थ भी समस्त अवयवो के ग्रहण की अपेक्षा 
न करके कतिपय अवयवों के ग्रहणमात्र. से गृहीत क्यों नहीं. होगा ? 
उक्त शङ्का का निराकरण करते हैं-“तदापि”। अर्थात्‌ पट के जो अवयव भिर्न- 
भिस्त तन्तुओं में रहते हैं, उन्हें तन्तुरूप आरम्भक अवयवों से भिन्न ही मानना होगा । उत 
अवयवों की भी अपने अवयवों में अवयवशः वृत्तिता माननी होगी---इस प्रकार अवयव-कल्पता 
अनवस्था-ग्रस्त हो जाती है । 
शंकावादी कहता है-“गोत्वादिवत्‌” । अर्थात्‌ जैसे गोत्व जाति समस्त गोओं में 
रहती हुई भी अवयवशः नहीं रहती, अपितु प्रत्येक गौ में पूणरूप से रहती है, अतः किसी 
एक गौ के ग्रहणमात्र से गृहीत हो जाती है । वंसे ही अवयवी पदार्थ की भी प्रत्येक अवयव 
में पूर्णतया वृत्ति मानने पर कोई दोष. प्र 


न, तथा प्रतीत्यभावात्‌”। अर्थात्‌ जसे गोत्व प्रत्येक गो में अनुभूत होता दै, वैसे प्रत्येक | 


सक्त नहीं होता । उक्त शंका का निराकरण करते ९ छ 
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प्रतीत्यभावात्‌ । यदि गोत्वादिवत्पत्येकं परिसमाप्तौऽचयवी स्यात्‌, यथा गोत्वं 
प्रतिव्यक्ति प्रत्यक्षं शृह्यत प॒वमवयव्यपि प्रत्यचयचं प्रत्यक्षं ग्रह्मत । नचेवं नमन ने | 
म चावयविनः कार्येणाधिकारात्तस्य चेकत्वाच्छुङ्गेणापि स्तनकार्य 
इय डरा च पृष्ठकायम्‌ । न चवं च्यते । प्रागुत्पत्तेश्व कायेस्यासरव उत्पत्तिरकतृंका 


निरात्मिका च स्यात्‌। उत्पत्तिश्च नाम क्रिया, सा सकतुंकेच भवितुमहंति, गत्यादि 
वत्‌। क्रिया च नाम स्यादकतका चेति विप्रतिषिध्येत। घटस्य चोत्पत्तिरुच्यमाना 
भामती 
विशेषा अनिर्वाच्या न परमार्थसन्तस्तथा च क्वास्य प्रत्येकपरिसमाध्तिरिति, तथाप्पभ्युपेत्येदमुदितमिति 
मन्तव्यम्‌ । अकत्त का यतोऽतो निरात्मिका स्यात्‌ , कारणाभावे हि कार्यमुस्पन्नं कि नाम भवेत्‌ ? अतो. 
निरात्मकत्वमित्यर्थः । यदुच्येत घटशन्दस्तदवथवेषु व्यापाराबिष्टतया पुर्वापरो माबमापन्नेषु घटोपजनना- 
भिमुखेषु तादथ्यंनिमित्तादुपचारात्‌ प्रयुज्यते, तेषाञ्च सिद्धत्वेन कत्तत्वमस्तोत्युपपद्यते घटो भवतीति 
प्रयोग इत्यत आह ® घटस्य चोत्पत्तिरुच्यमानः इति & । उत्पादना हि सिद्धानां कपालकुलालादीनां 
व्यापारो नोत्पत्तिः । न चोत्पादनवोत्पत्तिः, घ्रयोज्यप्रयोजकव्यापारयोभेंदादसेदे वा घटमुत्पादयतीतिवद्‌ ` 
भामती व्याख्या 
तन्तु में घट उपलब्ध नहीं होता । 

यद्यपि हमारे अद्वँतवेदान्त में एक ही ब्रह्मरूप सत्ता पारमार्थिक तत्व है, वही गवादि 
पिण्डों में अभिव्यक्त होकर गोत्वादि पदों से अभिहित होती है, उससे भिन्न गोत्वादि विशेष 
जातियाँ अनिवंचनोयमात्र हैं, परमार्थतः हैं ही नहीं, फिर वह प्रत्येक व्यक्ति में परिसमाप्तः 


क्योंकर होगी ? तथापि गोत्वादि विशेष जातियों को पृथक्‌ मान करके दोषान्तर का अभिधाने | 


किया गया है--“तथा प्रतीत्यभावात्‌” (9: ठ 
[पटादि असत्‌ कार्यो की उत्पत्ति मान कर ही समवाय सम्बन्ध का उपपांदन किया 
जाता है किन्तु वह उचित नहीं, क्योंकि गदि अपनी उत्पत्ति से पूर्वं पटादि कायं तन्त्वादि 
में नहीं रहता, तब 'पटः उत्पद्यते'-- इत्यादि प्रयोगों के द्वारा जो उत्पत्ति क्रिया का कतृंत्व' 
(कतृंकारकत्व) प्रतीत होता है, वह क्योंकर उपपन्त होगा ? क्योंकि असत्‌ पदाथं किसी भी. 
क्रिया का कर्ता नहीं होता । इतना ही नहीं, अपित्‌ ' 'उत्पत्तिरकतृंका निरात्मिका स्यात्‌? ।. 
अर्थात्‌ ] कोई भी क्रिया कर्ता के बिना संपन्न नहीं हो सकती, अतः “उत्पत्ति! क्रिया अकतृंका. 
( अपने कर्ता कारक के विना) आत्मलाभ ( स्वरूप-छाभ ) न. कर सकेगी, निरात्मिका [ 
( तिःस्वरूपा ) हो जायगी, क्योंकि जो किसी कर्ता के द्वारा की नाती है, उसे ही क्रिया कहते 
हैं, कर्ता के न होने पर क्रिया कंसे होगी ? यदि कहा जाय कि “घट उत्पद्ते-यहाँ 'घट' 
शब्द का गौण प्रयोग तादर्थ्यं निमित्त को लेकर अपने अवयवरूप ( आधारभूतः) कपाल केः 
लिए बैसे ही होता है, जैसे वीरण ( उशीर या खस ) के लिए 'कट' शब्द का प्रयोग, जैसा: 
कि स्याय-भाष्यकार कहते हैं-“तादर्ध्यात्‌ कटार्थेषु वीरणेषु व्युह्ममानेषु कटं करोतीति- 
भवति” ( च्या, सू. २२६१ ) । कपालादि पदाथे घटोत्पत्ति के समय सत्‌ या विद्यमान ही 
हैं, अतः उनमें उत्पत्ति क्रिया का कतृंत्व उपपन्न क्यों न होगा ? इस प्रशत का उत्तर है. 
“टस्य चोत्पत्तिरुच्यमाता न घटकतुंका, कि तहि? अन्यकतुंका” । घट की उत्पत्ति वह 
व्यापार ( क्रिया ) है, जिसका कर्ता (आश्रय) घट ही हो सकता है, कपालादि + 
कपालादि में उत्पादना ( उत्पत्ति की प्रयोजकता या हेतुता ) रहती हे । wp As 
उत्पत्ति नहीं कहा जा सकता, क्योंकि प्रयोजक और प्रयोज्य का 2 वो ह ह 
उत्पादना और उत्पत्ति का अभेद माना जाता है, तब जैसे घट में उत्पादना की कर्मता ' 
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न घटकर्तुका, कि तर्हि ? अन्यकतुकेति कल्प्या स्यात्‌ । तथा कपालादीनामप्युत्पत्ति- 
रुच्यमानाउन्यकतुकैव कल्प्येत । तथा च सति घट उत्पद्यत इत्युक्त कुलालादीनि 
कारणान्युत्पद्यन्त इत्युक्तं स्यात्‌। न च लोके घटोर्त्पात्त रित्युक्त न कुळालादीनामप्युत्प- 
चमानता प्रतीयते, उत्पन्नताप्रतीतेश्च । अथ स्वकारणसत्त!सवन्य पवोत्पत्तिरात्मला- 
भश्च कायस्येति चेत्‌, कथमलब्धात्मक संबध्येतेति _वक्तव्यम्‌ ? सतोहि  इयोः 
संबन्धः संभवति, न सद्सतोरसतो्चा, अभावस्य च निरुपाख्यत्वात्यरागुत्पत्तरिति 
भामती 

घटमत्पद्यत इत्यपि प्रसङ्गात्‌ । तस्मात्‌ करोतिकारयत्योरिवं घटगो चरयोमुंत्यस्वामि तमवेतयोतत्पत्युरपा- 
दनयोरषिषटानमेदोऽभ्युपेतध्यः, तत्र कपालक्ुलालावीनां [सद्धानामुत्पादनाधिष्ठानानां नोत्पत्त्यधिष्ठानत्व- 
मस्तीति पारिक्षेष्यादू घट एव साध्य उत्पत्तेरधिष्ठानभेषितव्यः । न चासावसब्नधिष्ठानं अबितुमहंतीति 
सस्वसस्याभ्यपेयम्‌ । एवञ्च घटो भवतीति घटव्यापारस्य घातुपात्तत्वात्‌ तत्रास्य कतृत्वसुपपद्यते तण्डु- 
लानामिव सता बिक्लित्तौ विक्लिद्यन्ति तण्डुड़ा इति । शङ्कते ® अथ स्वकार णसत्तासम्बन्ध एवोत्पत्तिः 
इति & । एतदुषतं भवति-- नोत्पत्तिर्नास कश्चिद्‌ व्यापारो येतासिद्धस्य कथमत्र कतृत्व मित्यनुयुज्येत, 
किन्तु स्वकारणसमवायः स्वसत्तासमवायो वा, न चासतोऽप्यविर्द्ध इति । सोऽप्यसतोऽनुपपन्न इत्याह 
& कथमलब्घात्मकम्‌ इति ७ । अपि च प्रागुत्पत्तेरसत्त्वं कार्यस्येति कार्याभावस्य भावेन मर्यादाकरण- 
मनुपपन्तमित्याह ® अभावस्य च इति & । स्यादेतत्‌-अध्यन्ताभावस्य वन्ध्यासुतस्य मा भून्मर्यादा ` 
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मामती~व्याख्या 

लेकर कुलालो घटपुत्पादयति'--ऐसा प्रयोग होता है, वैसे ही उत्पादना से अभिन्न उत्पत्ति 
की भी कर्मता घट में मान कर 'घटमुत्पद्यते'-ऐसा प्रयोग होना चाहिए, घट उत्पद्यते 
ऐसा नहीं । फलतः यह मानना होगा कि 'करोति' और 'कारयति'-- इन दोनों क्रियाओं के 
आश्रय भिन्न होते हैं, जेसे कि स्वामी घटं कारयति! और “भृत्यो घटं करोति/-यहाँ 
घटविषयक ( घटकर्मक ) स्वामी ( प्रयोजक ) की कारपितृता और भृत्य की कतूंता भिन्न- 
भिन्न आश्रय में रहनेवाले धमं हैं, वंसे ही उत्पादना और उत्पत्ति-इन क्रियाओं के भी 
आश्रय भिन्त हें । इस प्रकार उत्पादना क्रिया के अधिष्ठानभूत कपाल-कुलालादि सिद्ध पदार्थ 
उत्पत्ति क्रिया के आश्रय नहीं हो सकते। परिशेषतः घटरूप साध्य पदार्थं को ही उत्पत्ति 
क्रिया का आश्रय मानना चाहिए । घट असत्‌ होकर उत्पत्ति क्रिया का आधार कभी नहीं 
हो सकता, अतः घट क़ा सत्त्व भी पहले मानना होगा । सत्त्व मान लेने पर 'घटो भवति’ 
यहाँ घट का जो भवन (उत्पत्ति) भू! धातु से प्रतिपादित है, उसका कतृंत्व घट में उपपन्न दवै। 
शङ्का की जाती है--“अथ स्वकारणसत्तासम्बन्ध एवोत्पत्तिः”। आशय यह है कि 
उत्पत्ति कोई व्यापार या क्रिया नहीं, जिसकी आश्रयता असत्‌ पदार्थों में अनुपपन्न होती । 
स्व-कारण-समवाय अथवा स्व-सत्ता-समवाय का नाम उत्पत्ति है। घट का स्वकीय कारणीभूत 
कपालों में जो स्व-समवाय अथवा स्व में जो सत्ता जाति का समवाय सम्बन्ध है, वह ऐसा 
उत्पत्ति पदार्थ है, जो असत्‌ घट में भी रह सकता है, उसके लिए घट का सत्त्व पहले से ह 

मानने की आवश्यकता क्या ? 
उक्त शङ्का का निरास किया जाता है-"कथमलब्धात्मकं सम्बन्ध्येत !” सारांश यह 
हे कि स्वकीय कारण में कायं का सम्बन्ध हो, चाहे स्व में सत्ता का सम्बन्ध हो । असद्भूत 
कार्य का स्वप्रतियोगिक या स्वानुयौगिक कोई भी सम्बन्ध सम्भव नहीं, क्योंकि दो संतु 
पदार्थों का ही परस्पर सम्बन्ध होता है । दूसरी बात यह है कि 'घट का असत्त्व घट की 
उत्पत्ति से पूर्व'--इस प्रकार का०-मर्यादा-क्ररण (वसीम) असत्त्व के लिए संगत नहीं, 


संत्कार्यवादः | हा दितभामतोशंबलिंतम्‌ 
हे र चाद्‌ | Digitized By दिनको ५९७ 
यॉदाकरणमचुपपन्नम्‌ । सतां | 
हि नाहा आज स प क Rats as 
कादित्येवंजातीयकेन मर्यादाकरणेन, 
निरुपाख्यो चन्ध्यापुत्रो राजा बभूव भवति भविष्यतीति वा विशेष्यते । यदि च 
वन्ध्यापुत्रोऽपि कारकव्यापारादूध्वेमभविष्यत्तत इद्मप्युपा परस्यत - कार्याभाचोऽपिं 
कारकव्यापारादूश्वं भविष्यतीति। चयं तु पश्यामो वन्ध्यापुत्रस्य कार्याभावस्य 
चासावत्वाविशेषाद्यथा वन्ध्यापुत्रः कारकव्यापारादृध्वं न भविष्यत्येवं कार्याभावोऽपि 
कारकव्यापारादूष्वं न भविष्यतीति। नन्वेचं सति कारकव्यापारोऽनथेकः प्रसज्येत । 
यथव हि प्राकिसद्धत्वात्कारणस्वरूपसिद्धये न कञ्चिद्‌ व्याप्रियते, एवं प्राक्सिद्धत्वा- 
तद्नन्यस्वाच्च कायस्य स्वरूपसिद्धयेश्‍पि न कश्चिद्वयाम्रियेत, व्याप्रियते च । अवः 
कारकव्यापाराथंवत्त्वाय मन्यामहे प्राशुत्पत्तरमावः कार्यस्येति। नेष दोषः, यतः 
कार्याकारेण कारणं व्यवस्थापयतः कारकव्यापारस्यार्थवर्वसुपपद्यते, कायोकारो 5पि 
भामती 
अनुपाख्येयो हि सः, घटप्रागभावस्य तु भविष्यता घटेनोपास्येयस्पास्ति पर्यादित्यत आह्‌ & यदि बन्ध्यापुत्ः 
कारकव्यापाराद्‌ इति & । उत्तमेतदघस्ताद्यया न जातु घट: परो भवत्येवमसदपि सन्त भवतोति । 
तस्मास्मृत्पिण्डे घटस्यासत्तवेऽत्यस्तास₹मेवेति । अन्नासस्‍्कायंवादी चोदयति ® नन्देवं सति इति &। 
प्राक्‌ ध्रसिद्धमपि कार्य कदाचित्‌ कारणेन योजयितुं व्यापारोऽयंबान्‌ भवेदित्यत आह & तदनन्यत्वाच्च 
इति %। परिहरति & नेष दोषः इति &। उत्तमेतद्यया भुजङ्गतरवं न रज्जोभिद्यते, रज्जुरेव हि 


भासती-ब्याख्या 

क्योंकि असत्् अभाव पदार्थ है, अभाव निरुपाख्य माना जाता है, अतः अभाव पदार्थं इन 
देशिक और कालिक सीमाओं के बोच में रहता है'-ऐसी उपास्या सम्भव नहीं । खेत और 
घर आदि थाव पदार्थों का ही सीमाङ्कन हा सकता है, अभाव का नही--'अभावस्य च 
निरुपाख्यत्वात्‌ 'प्रागुत्पत्ते?--इति मर्यादाकरणमनुपपच्नम्‌'” । यदि कहा जाय कि अभावों 
में अन्यन्ताभाव और वन्ध्या-सुतादि अलीक पदार्थों का मर्यादा-करण अवश्य नहीं किया जा 
सकता, क्योंकि वे अनुपाख्य हैं किन्तु प्रागभाव घटादि के द्वारा उपाख्येय ( निरूपणीय ) 
होता है, अतः उसकी मर्यादा घटकी उत्पत्ति क्यों हो सकेगी ? इस शङ्का का उत्तर हैसा 
“यदि च बच्ध्यापुत्र, कारकथ्यापारादृध्व॑मभविष्यत्‌” । इस तथ्य का स्पष्टीकरण पहले ही 
किया जा चुका है कि जंसे घट कभी पट नहीं हो सकता, वैसे ही असत्‌ पदाथं कभी सत्‌ नहीं 
हो सकता, घ्रागभाव भी असतु और अनुपाख्य हे, अतः उसका भी सर्यादा-करण सम्भव नहीं । 
फलतः मृत्पिण्ड में घट को अधत्ता मानने पर घट का अत्यन्त असतु ही मानना होगा । 

शक्का-“नत्वेवं सति” इत्यादि भाष्य में असत्कार्यवादी की ओर से यह शङ्क प्रस्तुत 
की गई है कि यदि घटादि काये को पहले से ही सतु ( सिड ) माना जाता हैं, तब उसकी 
उत्पत्ति के लिए कुरालादि कारक-चक्र का व्यापार निरर्थक हो जाता दै, क्योंकि उस . समय 
'जेसे सिद्ध तन्तुरूप कारण का स्वरूप-लाथ करने के लिए कोई व्यापार नहीं किया जाता, 
वेसे ही सिद्ध घटादि की सिद्धि के लिए कोई व्यापार क्यों किया जायगा ? जैसे दो सिद्ध 
पदार्थों का सम्बन्ध स्थापित करने के लिए व्यापार किया जाता है, वेसे भी प्रकृत में कोई 
व्यापार अपेक्षित नहीं, क्योंक “तदनभ्यत्वातु' । कव १ र और कारण का अत्यन्त 

अभेंद माना जाता दै, जब कि सम्बन्ध को भेद की अपेक्षा होत हु जल ताणा] 

ह lst शङ्का का भाष्यकार. परिहार करते हें--/नैव दोषः” ॥ यह कद्दा 


जा चुका है कि जैसे आरोपित सर्प अपची आधारभुत रज्जु से भिन्त नहीं, रज्यु ही सपं दै, | 
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कारणस्यात्मभूत पवानात्मभूतस्यानारभ्यत्वादित्यमाण। न च विशेषद्शनमात्रेण 
“वस्त्वन्यत्वं भवति । नहि देवदत्तः संकोचितहस्तपादः प्रसारितहस्तपाद्श्य चिशेषेण 
-इश्यमानोऽपि वस्त्वन्यत्वं गच्छति, स पवेति प्रत्यभिज्चानात्‌ । तथा प्रतिद्निमनेक- 
 संस्थानानामपि पित्रादीनां न चस्त्वन्यत्वं भवति, मम पिता मम आर्ता मम पुत्र इति 
: प्रत्यभिज्ञानात्‌ । जन्मोच्छेदानन्तरितत्वात्तत्र युक्तं नान्यत्रेति चेत्‌ , न; क्षीरादीनामपि 
दध्याद्याकारसंस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌ । अडश्यमानानामपि चरघानादीनां समानजाती- 
यावयवान्तरोपचितानामङ्कुरादिभावेन दर्शनगोचरतापखो जन्मसंक्षा । तेषामेचाचयचा- 
नामपचयवशाददर्शनापत्ताचुच्छेरसंज्ञा । तनेहग्जन्मोच्छेदान्तरितत्वाच्चेद्खतः सत्त्वा- 
- पत्तिः सतश्चासस्वापतिः, तथा सति गर्भेचासिन उत्तानशायिनश्च भेद्प्रसङ्घ: । तथा च 
: बाब्ययोवनस्थाविरेष्वपि भेदप्रसङ्गः, पित्रादिव्यवहारल्ोपप्रसङ्गञ्च । पतेन क्षणभङ्गवाद्‌ः 
प्रतिचदितव्यः । यस्य पुनः ग्रागुत्पत्तेरसत्कायं तस्य निर्विषयः कारकव्यापारः स्यात्‌। 
अभावस्य विषयत्वाछुपपत्तराकाशहननप्रयोजनखडगाचनेकायुधप्रयुक्तिवत्‌ । समचा- 
- यिकारणचिषयः कारकव्यापारः स्यादिति चेत्‌ , न; अन्यविषयेण कारकव्यापारेणान्यः 
निष्पत्तेरतिप्रसङ्गात्‌। समचायिकारणस्येवात्मातिशयः कार्यमिति चेत्‌, न; सत्कार्यता- 
पत्तेः । तस्मात्क्षीरादीन्येच द्रव्याणि द्ध्यादिभावेनाचतिष्ठमानानि कायोख्यां लभन्त 
इति न कारणादन्यस्काय वर्षशत्तेनापि शक्यं निञ्चेतुस्‌ । तथा सूलकारणमेचान्त्यार्का- 
याँत्तन तेन कार्याकारेण नटवत्सवेव्यवहारास्पद्त्वं प्रतिपद्यते । एवं युक्तेः कार्यस्य 


भामती 
' तत्‌ , काइपनिकस्तु भेद), एवं वस्तुतः कार्यत्त्वं न कारणाङ्धिद्यते, कारणस्वरूपमेव हि तत्‌, अनिर्वाच्यं 
"तु कार्यरूपं भिन्नभिवाभिन्नसिव चावभासत इति । तदिदमुक्तं ® वस्त्वन्यत्वस्‌ इति & । वस्तुतः परमार्थ- 
'तोऽन्यत्वं न. विशेषवशनमात्राद्धवति, सांव्याबहारिके तु कथञ्चित्तत्वान्यत्वे भवत एवेत्यर्थः । अनयेव हि 
“विशेष सन्दर्भो योज्यः । अप्तत्कायंवादिनं प्रति दूषणान्तरमाह & यस्य पुनः इति & । कार्यस्य कारणा- 
'दभेदे सविषयत्वं कारकव्यापारस्थ स्यान्नास्यथेत्यर्थः । & मुलफारणं & ब्रह्म । शब्दान्तराच्चेति । 
"सुत्रावयवमवतायं व्याचष्टे एवं युवतेः कायंस्य% इति । भतिरोहितार्थन्‌ ॥ १८॥ 


भामती~व्याख्या 
उनका भेद काल्पनिकमात्र है। वैसे ही कार्यतत्व अपने कारणतत्त्व से परमार्थतः भिन्त 
'नहीं होता, वह कारण-स्वरूप ही होता है किन्तु 'अनिवंचनीय कार्य अपने कारण से भिस्त 
एवं अभिन्न जैसा प्रतीत होता है । यत्किड्चित्‌ विशेषता (भेद) देख लेनेमात्र से वस्तु अन्य 
_नहीं हो जाती--“न च विशेषेण दृश्यमानोऽपि वस्त्वन्यत्वं भवति” । “यहाँ ‘वस्तुतः का अर्थे 
परमार्थतः है । थोड़ा-सा अन्तर दिख जाने मात्र से यदि वस्तु-मेद हो, तब एक देवदत्त अपने 
हाथ को संकुचित या विस्तारित कर लेनेमात्र से भिन्त हो जायगा और 'सोऽयं देव- 
दत्त: -इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा निराधार हो जायगी । 'ये तन्तु हैं, पट नहीं'-इत्यादि व्यवहार 
'तो कथंचित्‌ हो जाता है भर पटाकारेण तन्तुओ को व्यवस्थित करने के लिए कारक-चक्र 
“का व्यापार भी सार्थक i । इसी प्रकार भाष्य के शेष सन्दर्भ की व्याख्या कर लेनी चाहिए । 
“` असत्कार्यवाद में दुषणान्तर का उद्वावन किया जाता है--“यस्य पुना”। पटा 
“कार्यों का तभ्त्वादि कारणों से अभेद मानने पर तस्तुओं के आश्रित कारकःब्यापार उपपत्त 
'हो जाता है, किन्तु कायं को तन्तुं से अन्य एवं असत्‌ मानते पर वह क्रिया किस द्रव्य पर 
. “होगी! भाष्यकार ने जो कहा ह-"मुलकारणमेवास्त्यातु कार्यात्‌”। यहाँ 'मूलकारण' पद 
से 'ब्ह्म' का ग्रहण किया गया८है। इस अदूठास्हकें-्षुत्रे०४शब्दान्तराच्च”-इस भाग का 


Ki i >> >> ाआाइााा-७-४७७८ए८ए८एर"एश्र्ाणणात्रा 


सत्कायवादः ] Digitized By हिंभ्दीसंहितर्भार्भितीसंघालत म osha > 


गट १ खत्वमनन्यर | न > 
० 
न मकी न्यः सद्वथपदेशी शब्दः शब्दास्तरम्‌-'सदेच 
खाम्यद्मश्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌? इत्यादि । 'तद्धैक आइरसदेवेदमग्र आसीद्‌? इति 
चासत्पक्षसुपक्षिप्य कथमसतः सज्जायेत' इत्याक्षिप्य 'सदेच सोम्येदमग्र आसीद्‌' 
( छा ६।२।१ ) इत्यचघारयति । तत्रेदंशब्दचाच्यस्य कार्वस्य प्रगुत्पत्तः सच्छन्द्‌- 
वाच्येन कारणेन सामानाधिकरण्यस्य ध्रयमाणत्वात्सरवानन्यत्वे प्रसिध्यत; । यदि तु 
पागृत्पत्तरसत्काय स्यात्पश्चाच्चोत्पद्यमानं कारणे समवेयात्तदाऽन्यत्कारणात्स्यात्‌ 
तत्र 'येनाश्चृतं श्रुतं भवति’ (छा० ६१३ ) इतीयं प्रतिश्चा पोडयेत । सत्त्वानन्यत्वाच- 
गतेस्त्विय प्रतिज्ञा समथ्येते ॥ १८॥ 
पटवच्च ॥ १९ ॥ " 

यथा च संवेष्टितः पटो न व्यक्तं गृह्यते- किमयं पटः? कि चाऽभ्यद्‌ द्रव्यमिति । 
स पच प्रसारितो यत्संवेष्टितं द्रव्यं तत्पर एवेति प्रसारणेनाभिव्यक्तो गृह्यते । यथा च 
संव नसमये पर इति गृह्यमाणो ऽपि न विशिष्टायामचिस्तारो गृह्यते, स एव प्रसारण- 
समये चिशिष्टायामचिस्तारो गृह्यते- न संवेष्टितरूपाद्न्योऽयरं भिन्नः पट इति । एवं 
तन्त्वा दिकारणाचस्थं पटादिकार्यमस्पष्टं सत्‌ तुरीवेमकुविन्दादिकारकव्यापारादिसि- 
व्यक्त स्पष्ट शृह्यते । अतः संचेष्टितप्रसारितपटन्यायेनेवानन्यत्कारणात्कारय मित्यर्थः १९॥ 

यथा च प्राणादि ॥ २० ॥ : 

यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणभेदेषु प्राणायामेन निरुद्धेषु कारणमात्रेण 

रूपेण वर्तमानेषु जीवनमात्रं कायं निवंत्यंते, नाङकुञ्चनप्रसारणाद्कं कार्यान्तरम्‌। 


तेष्वेच प्राणभेदेषु पुनः प्रवृत्तेषु जीवनादधिकमाङुञ्चनग्रसारणादिकिमपि कार्योन्तरं 


भामती 
“वृटचच्च'', “यथा च प्राणादि” इति च सूत्रे निगदव्याख्यातेन भाष्येण इयाए्याते ॥ १९-२० ॥ 
~ ७4$करी 00०० रट 
भामती-व्यार्या 
अवतरणपूर्वक व्थाख्पान किया जाता है--“एवं युक्तः कायस्य प्रागुत्पत्तः सत््वमनच्यत्व 


कारणादवगम्यते शग्दान्तराच्चैतदवगम्यते” । पूर्वसूत्र में जो “धर्मान्तरेण” ऐसा कह कर 


'अग्याकृतत्व’ धर्म के द्वारा असत्त्व का उपपादन कर काये-सत्त्व की स्थापना की गई हैं, 
वहाँ शब्दान्तर” को अभ्युच्चय के रूप में प्रस्तुत किया गया है । 'शब्दान्तर' का अर्थ है-- 
पूर्वसुत्र में उदाहृत 'भसत्‌' शब्द से भिन्न सतु' शब्द क्रे द्वारा भी सत्कायंवाद की सिद्धि 
होती है--“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌'' ( छां* ६।२।१ )॥ १८ ॥ 

“पटवच्च”--इस सूत्र के द्वारा यह कहा गया है कि जैसे वेष्टित ( लिपटे हुऐ ) वस्त्र 
का लम्बा-चौड़ा आकार दिखाई नहीं देता और प्रसारित ( फेलाऐ हुए ) वस्त्र का आकार 
प्रकट हो जाता है । वैसे ही कारणावस्था में काय सत्‌ होने पर भी अव्यक्त और बुने जाने 


र सुव्यक्त हो जाता है ॥ १९॥ Reds 
“यथा च sR सुत्र कर्थक्रिया-मेद में असत्कार्य की साधकता को 


जे रीर में आकुञ्चन-प्रसार 
कर देता है। जैसे निरुद्ध ( समाधिस्थ ) प्राण अपने शरीर शा 
क्रियाएँ नहीं कर सकता, वेसे ही कारणावस्था में पटादि कार्य भी प्रावरणादि काय्रे नह 
करता--एताबता भसत्‌ नहीं हो सकता ॥ २० ॥ - 


—eopeioe—s - 
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निर्वत्यत । न च प्राणभेदानां प्रभेदवतः प्राणादन्यत्वं, समीरणस्वभावाविशेषात्‌ | 
एवं कार्यस्य कारणादनन्यत्वम्‌ । अतश्च कृत्स्तस्य जगतो ब्रह्मकायत्वात्तदन. 
न्यत्वाच्च सिद्धेषा औती प्रतिज्ञा“यनाश्रुतं श्रतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम' 


(छा० ६।१।१ ) इति ॥ २०॥ 


( ७ इतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ । ० २१-२३ ) 
इतरव्यपदेशाद्विताकरणादिदोपग्रसक्ति। ॥ २१ ॥ 
अन्यथा पुनश्चेतनकारणवाद आक्षिप्यते । चेतनाद्धि जगत्प्रक्रियायामाश्रीयमाणायां 
हिताकरणादयो दोषाः प्रसज्यन्ते । कुतः ? इतरव्यपदेशात्‌। इतरस्य शारीरस्य 
ब्रह्मात्मत्व॑ व्यपदिशति शतिः- स आत्मा तत्वमसि एवेतकेतो' ( छा० ६८७) इति 
प्रतिबोधनात्‌। यद्वा इतरस्य च ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं न्यपदिशति 'तत्सृष्टवा तदे- 
वानुप्राविशत्‌' ( ते० २६ ) इति त्रष्ठ्रेचाविकृतस्य ब्रह्मणः कार्याचुप्रवेशेन आरीरा- 
त्मत्वप्रद्शनात्‌। अनेन जीवेनात्मनाजुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि’ (छा० ६।३।२) 
इति च परा देवता जीवमात्मशब्देन व्यपदिशन्ती न ब्रह्मणो भिन्नः शारीर इति 
दर्शयति । तस्माद्‌ ब्रह्मणः ख्रष्टृत्वं तच्छारीरस्येवति। अतः स स्वतन्त्रः कर्ता सन्‌ 
दितमेचात्मनः सौमनस्यकर कुर्यान्नाहितं जन्ममरणजरारोगाद्यनेकानथजालम्‌ । नहि 
कथ्धिदपरतन्त्रो बन्धनागारमात्मनः कत्वाऽलुप्रविशति । न च स्वयमत्यन्तनिर्मलः 
भामिती | 
यद्यपि शारीरात्‌ परमात्मनों भेदमाहुः श्र॒तयस्तथाप्यभेदमपि दर्शयन्ति श्रुतयो बरह्नथः। न च 
भेदाभेवावेकत्र समवेतौ, विरोधात्‌ । न च भेदस्तारिवक इत्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ परमात्मनः सवंज्ञान्न शारीर- 
स्तत्वतो भिद्यते। स एव त्वविद्योपधानभेदाव्‌ घटकरकाद्याकाशवऱ्देन प्रथते । उपहितं चास्य रपं 
. शारीरस्तेन मा नाम जीवाः परमात्मतामात्मनोऽनुभूवन्‌ , परमात्मा तु तानात्मनोऽभिन्नाननुभवत्यतमुभवे 
सार्वज्यव्याघातः। तथा चायं जीवान्‌ बघ्नन्नात्सानमेव बध्नीयात्‌ । तत्रेदमुक्तं ® नहि कश्चिदपरतन्त्र 
ली ८ 7 शआ्ञमती-व्याब्या 
संगति--यदि तन्तु ही पट है, तब वहु प्रावरणरूप कार्य नहीं कर सकता, वैसे ही 
सृष्टिकर्ता ब्रह्म ही यदि जीव है, तब वह अपने अहित ( दुःखादि अनिष्ट ) पदार्थों की इप्पत्ति 
नहीं कर सकता--इस प्रकार के आक्षेप का समाधान इस अधिकरण में हैं । 
सन्देद्द--उक्त आक्षेप की समानता से यहाँ यह सन्देह किया जाता है कि जीव ओर 
ब्रह्म का अभेद-प्रतिपादन युक्ति-संगत नहीं ? अथवा है ? 
पूर्वपक्ष -यद्यपि शारीर आत्मा (जीव ) से परमात्मा (ब्रह्म ) का भेद बहुत-सी 
श्रुतियाँ कहती हैं, तथापि कतिपय श्रृतियां अभेद का भी प्रतिपादन करती हैं। भेद ओर 
अभेद--दोनों परस्पर विरुद्ध होने के कारण एकत्र रह नहीं सकते, अत! केवल भेद माता 
जाता है। भेद भी तात्त्विक नहीं-यह कहा जा चुका है । फलतः सवंज्ञ सर्व-ख्ठा ब्रह्म सै 
जीव वस्तुत: भिन्न नहीं, एक ही ब्रह्म शरीररूप उपाधियों के भेद से घटाकाश करकाकाशादि 
'के समान भिन्न रूपों में अवभासित होता है, शरीररूप उपाधि से उपहित ( विशिष्ट) होने 
के कारण ब्रह्म ही शारीर कहलाता है, अतः जीवगण भले ही ब्रह्म को अपता ख्पन स मने छ 
किन्तु ब्रह्म उन जीवों को अपना ही रूप समझता है, अन्यथा उसकी सर्वेज्ञता अक्षुण्ण नही 
रद्द सकती । इस प्रकार ब्रह्म जीवों को बन्धनागार में डालता हुआ अपने को ही बन्धननास्त | 
करता है। भाष्यकार यही-कहत्ते हु ०4'सर्वक'आत्रिदपरतत्त्रो बश्धनागारमात्मन कत्वा | 


हँ 


स्रष्टुहिताकरणाभाचः ] ००५८डिस्वीखद्वितश्वापप्तोसंघरिलम्‌ (०७७० ५९९ 


सन्नत्यन्तमलिनं व देहमात्मत्वेनोपेयात्‌। कृतमपि कथंचिद्यद्‌ दुःखकरं तदिच्छया. 
जह्यात्‌। सुखकर चोपाददीत । स्मरेच्च मयेदं जगद्विस्वं विचित्र विरचितमिति | सर्वा 
हि लोकः स्पष्टं कार्य कृत्वा स्मरति-मयेदं कृतमिति । यथा च मायावी स्वयं प्रसा- 
रिता मायामिच्छयाऽनायासेनेचोपसंहरति, एवं शारीरोऽपीमां सश्मिपसंदरेत। 
स्वमपि तावच्छरीरं शारीरो न शकनोत्यनायासेनोपसंहर्तुम्‌ । एवं हितक्रियाद्यदशना- 
द्न्याय्या चेतनाज्ञगतंप्रक्ियेति गम्यते ॥ २१॥ 
अधिकं तु भेदनिर्देशात्‌ ॥ २२ ॥ 

तु शब्दः पक्षं व्यावर्तयति । यत्सवेज्ञ सवंशक्ति ब्रह्म नित्यशुद्ध वुद्धमुक्तस्वभावं 
शारीरादधिकमन्यत्र » तदयं जगतः स्रष्ट ब्रमः। न तस्मिन्हिताकरणादयो दोषाः 
प्रसज्यन्ते । न हि तस्य हितं किचित्कतव्यमस्त्यहितं चा परिहृतेव्यम्‌ , नित्यमुक्तस्वः 
भावस्वात्‌। न च तस्य श्ानप्रतिबन्धः शक्तिप्रतिबन्धो वा कचिदप्यस्ति, स्वश्वत्वात्‌ 
सवंशक्तित्वाच्च । शारीरस्त्वनेवंविधः। तस्मिन्प्रसञ्यन्ते हिताकरणादयो दोषाः, न 
तु तं चयं जगतः स्रशरं ब्रमः। कुत पतत्‌? भेदनिर्देशात्‌। आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः 
श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः? ( बृ० २।४।५), ‘सोऽन्वेष्टव्यः स विजिश्चासिः 
तव्यः' (छा० ०७१), “सता सोस्य तदा संपन्नो भवति' ( छा० ६८: ), 'शारोर 
आत्मा प्राशनात्मनान्धारुढ” ( ३० ४।३।३५ ) इत्येवंजातीयकः ककमा दिभेद निदेशो 
जीवादधिकं ब्रह्म दर्शयति । नन्वभेदनिर्देशोऽपि दर्शितः- तत्वमसि’ इत्येवंजातीयकः । 
कथं भेदाभेदौ विरुद्धौ संभवेयाताम्‌? नेष दोषः, आकाशघटराकाशन्यायनोभयसंभः 


चस्य तत्र तत्र प्रतिष्ठापितस्वात्‌। अपि च यदा तस्वमसो त्येवंजातीयकेनामेदनिर्दशेना- 


_ भामती । 
बन्घनागारमात्मनः कृत्वानुप्रविशति इत्यादि ७ । तस्मान्त चेतनकारणं जगदिति पुव? पक्ष; ॥२१॥ 


सत्यमयं परमात्मा सर्वज्ञत्वाद्यया जीवान्‌ वस्तुत आस्मनो$भिन्नान्‌ पर्व्यात, पह्यस्येव॑ न भावत 
एषां सुखदुःखादिवेदनासङ्जो$स्ति, अविद्यावशाच्वेषां तदृदभिमान इति! तथा च तेषां सुखदुःखाविवेद- 
नायामप्यहमुदासीन इति त तेषां बन्धनागारनिवेशे$प्यस्ति क्षतिः कादिन्ममेति न हिताकरणादिदोषा- 
पत्तिरिति राद्वान्तस्तदिवमुक्तम्‌ & अपि च यदा तत्‌ त्वमसि इति &। अपि चेति चः पुर्वोषपत्तिसाहित्य॑ 


द्योतयति, नोपपच्यस्तरताम्‌ ॥ २२ ॥ 


भामती-व्याड्या 

प्रविशति ।” किन्तु ब्रह्मात्मक जीव स्वयं अत्यन्त निर्मल होकर नितान्त मलिन शरीर को 
अपना रूप समझने की भूल क्योंकर करेगा ? अतः चेतन तत्त्व के द्वारा जगत्‌ की रचना 
सम्भव नहीं-यह पूवंपक्ष है ॥ २१ ॥ ह. 

सिद्धान्त- पह सत्य है कि परमात्मा सवंज्ञ होने के कारण जैसे जी Fr 
रूप समझता है और यह भी जानता है कि जीवों को वस्तुतः दुःखादिरूप अहित (अनिष्ट ) 
उपभोग नहीं करना पड़ता, केवल अविद्या के चंगुल में फॅस कर जीव अपने को हुना 
मानते हैं किन्तु मैं असङ्ग उदासीन हूँ । जीवों को ला म होने पर भी मेरी (ह्म की) 
कोई क्षति नहीं, फलतः पूर्वपक्षो क्त हिताकरणादि दोषों की प्रसक्ति नहीं होती। पल 
यही कह रहे है=“अपि च यदा तत्वमसि” । अपि च'-यहाँ चकार के mo 
की केवल अङ्गता इस युक्ति में सूचित की गई हैं, युवत्यत्तरता नहीं अर्थात्‌ 
के पहले.जीव अपने से भिन्न परमेश्वर को प्रपश्च का रचयिता मानता | 


नहीं । 
साक्षात्कार के अनन्तर किसी को, भी सश नहीं मानता ॥ २२॥ 


rat Shastri Collection. 
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६०० Digitized न्‌ dhanta eGangotri Gyaan Kosha 
भेदः प्रतिबोधितो भवति, अपगतं भवति तदा जीवस्य संसारित्व॑ त्रहणञ्च सष्टुत्वम्‌ , 
समस्तस्य मिथ्याल्लानविजञस्मितस्य भेदव्यवहारस्य सम्यशश्ञानेन वाधितत्वात्‌ । तत्र 
कुत एव खष्टिः ? कुतो वा हिताकरणादयो दोषाः ? अविद्यापरत्युपस्थापितनामरूप- 
कृतकार्यकरणसंघातोपाष्यविदेकङता हि भ्रान्ति्हिताकरणादिलक्षणः संखारो न तु 
परमार्थतो ऽस्तीत्यसकृदवोचाम । जन्ममरणच्छेदनमेद्नाथभिमानवत्‌ । अबाधिते तु 
भेदव्यवहारे 'सोऽऽवेषटव्यः स विजिज्ञासितव्य” इत्येवंजातीयक्रेन भंदनिदेशेनावगस्य- 
मानं ब्रह्मणो ऽघिकत्वं हिताकरणादिदोषप्रसक्ति निरुणद्धि ॥ २२॥ 
अझमादिवच्च तदचुइपत्ति। ॥ २३ ॥ 

यथा च लोके पुथिवीत्वसामान्यान्वितानामप्यश्मनां केचिन्महाही भणयो चज्र- 
चेड्कयाद्योऽन्ये मध्यमवीर्याः सूयंकान्ताद्योऽन्ये प्रहीणाः इचवायसप्रक्षेपणाहाः 
पाषाणा इत्यनेकविधं वैचित्र्य इश्यते, यथा चेकणृथिवीऽ्यपाश्रयाणामपि बीजानां 
बहुविधं पत्रपुष्पफलगन्धरखादिवैचिऽ्यं चन्द्नकिपाकचंपकादिपूपलक्ष्यते, यथा 
चेकस्याप्यन्नरसस्य लोहितादीनि केशलोमादीनि च विचित्राणि कार्याणि भवन्ति, 
पचमेकस्यापि ब्रह्मणो जीवप्रान्चपृथकत्वं कार्यवैचित्र्यं चोपपद्यत इत्यतस्तदचुपपत्तिः, 
परपरिकहिपतदोषाचुपपत्तिरित्यर्थः । थतेश्च प्रामाण्याद्विकारस्य च वाचारस्भण- 
` मात्रत्वात्स्वप्तदश्यभाचव चित्र्यवच्येत्यभ्युञ्चयः ॥ २३ || 

( ८ उपसंहारद्शनाधिकरणम्‌ । त्र २४-२५ ) 
„ उपसंहारदशनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि ॥ २४ ॥ 
चेतनं ब्रह्मकमद्वितीयं जगतः कारणमिति यदुक्तं; तन्नोपपद्यते। कस्मात्‌ ? 


भामती 
स्यादेतत्‌ यदि ब्रह्मविवर्तो जगत्‌ , हन्त सवंस्येव जीववच्चेतन्यप्रसङ्ग इत्यत आह & भश्मा- 
दिवच्च तदनुपपत्तिः &8 । मतिरोहितार्थेन भाष्येण व्यास्यातम्‌ ॥ २३ ॥ 
जश की 7 ed पी 
~ ` ब्रह्म खर्वेकमहितीयतया परानपेक्षं क्रमेणोत्पद्यमानस्य जगतो विविधविचित्ररूपस्योपाद।नमुपेयते, 
तदनुपपन्नम्‌ । नह्येकर्पात्कारणात्‌ कार्यभेदो भवितुमहंति तस्याकस्मिकत्वप्रसङ्गात्‌ । कारणभेदो हि कार्य- 
भेवहेतुः। क्षीरबीजादिभेदादृदध्यङ रादिकार्यभेददर्शनात्‌ । न चाक्रमात्‌ कारणात्कायंक्रमो युज्यते । समर्थस्य 


| ् भामती-ब्याख्या 
` - यदि समस्त ( जड़ाजडात्मक) जगत्‌ ब्रह्म का ही विवतं ( कार्यं ) है, तब जीव के 
ही समान जड़ात्मक जगत्‌ भी चेतनरूप होना चाहिए-इस थाक्षेप का निराकरण सूत्रकार 
ने किया है-"अश्मादिवच्च तदनुपपत्तिः ।” अर्थात्‌ लोक में जसे एक ही पृथिवीतत्त्व के 
पांषाणादि काय सभी एक समान नहीं होते, अपितु कुछ ही रा-वेडूयं (विदुरदेशोत्पन्न वेद्यं 
या लहसुदिया ) आदि के समान उत्तम ( बहुमुल्य ), कोई ( सूर्यकाम्तादि ) मध्यम और 
कोई “निक्कृष्ट (कुकर, सूकरादि को मार भगाने के काम के ) होते हैं। इसी प्रकार जगत्‌ 
में वैचित्र्य उपपन्त हो जाता है, अतः एकरूपापत्ति का दोष प्रसक्त नहीं होता ॥ २३॥ 
"` > संशय--सृष्टि-प्रतिपादक वेदान्त-वाक्‍्यों का जो अकेले ( सहायक-सामग्री-निरपेक्ष ) 
ब्रह में समन्वय किया गया, वह युक्ति-विरुद्ध है? अथवा नहीं ? 
पूवपक्ष-एक, अहितीय?'ऱ्प सनयेकष'क्रह्षः"की'"क्ी'आकाशादि-क्रम से उत्पद्यमान. 


9 
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(| € ६०१ 
उपसहारद्शनात्‌। इह हि लोके कुलालादय i 
असतिलाचनेकुकाररुसाचतोर चर sme ते सर ग्डचासः 
ह्यन्ते । ब्रह्म चासद्दायं तवाभिप्रेतं, तस्य साघनान्तरानुपसंग्रहे सतह ६830 
सुपपद्यत ? तस्मान्न ब्रह्म जगत्कारणमिति चेत्‌, नेष दोषः, यतः क्षीरच हज 
भावविशेषादुपपद्यते । यथा हि लोके क्षीरं जलं चा स्वयमेव दधि दिका दिन पिन 
परिणमतेउनपेक्ष्य वाह्यं साघनं, तथेहापि भविष्यति । ननु ्षीरायपि दध्यादिमावेन 
परिणममानमपेक्षत पच वाह्यं साधनमौष्ण्यादिकं, कथमुच्यते क्षीरवद्धीति ? नेच 
दोषः, स्वयमपि हि क्षीरं यां च याचतीं च परिणाममात्रामनुभर्वात तावत्येच ययते 
त्वोष्ण्यादिना दधिभावाय । यदि च स्वयं दघिभावशीलता न स्याच्नेचोष्ण्यादिनापि 
बलाइधिभाचमापद्येत। नहि वायुराकाशो चोष्ण्यादिना बलाइधिमावमापद्चते । 
साधनसामग्रथा च तस्य पूर्णता संपाद्यते । परिपूर्णशक्तिक तु ब्रह्म न तस्यान्येन 
केनचित्पूर्णता संपादयितव्या। श्चतिश्च भवति'--न तस्य कार्य करणं च विद्यते 

भामती 
क्षेपायोगाद्‌ द्वितीयतया च क्रमवत्तत्सहकारिसमवधघानानुपपत्तेः । तदिदमुक्तम्‌ & इह हि लोके इति &। 
एकेकं मृदादि कारकं, तेषां तु सामग्रचं साधनम्‌ , ततो हि कार्य साधयत्येव, तस्मान्नाद्वितीयं ब्रह्म 
जगदुपादानमिति प्राप्ते, उच्यते--“क्षीरवद्धि” । इदं तावद्धवान्‌ एष्टो व्याचष्टां, कि तात्विकमस्य 
रूपमपेच्येदमुच्यते उतानादिनासरूपबीजसहितं काल्पनिकं साव॑ज्ष्यं सवंशक्तित्वम्‌ ? तत्र पुवंस्मिन्‌ कल्पे कि 
नाम ततोऽद्वितीयादसहायादुपजायते ? नहि तस्य शुदधबुदधमुक्तस्वभावस्य वस्तुसत्कायंमस्ति, तथा च 
श्रुतिः--“ग तस्य कार्य' करणञ्च विद्यते” इति । उत्तर्रास्मस्तु कल्पे यदि कुलालादिववत्पन्तव्यति रिक्तः 


भामती=व्याख्या 5 
विचित्र प्रपञ्च का उपादान कारण माना गया है, वह युक्ति-सङ्गत नहीं, क्योंकि विचित्र 
कारण से ही विचित्र कार्य की उत्पत्ति देखी जाती है, एकरूप ( अविचित्र) कारण से 
नानारूप कार्य को उत्पत्ति नहीं हो सकती। यदि होगी, तब उसमें आकस्मिकत्व ( अकारणः 
क्व ) प्रसक्त होगा, क्योंकि कारण का भेद ही कार्य के भेद का हेतु है, जैसे दूध ओर 
बीजरूप विभिन्‍न कारणों से उत्पन्न होने के ही कारण दधि और अंकुरख्प कार्यों का भेद 
देखा जाता है। आकाश की उत्पत्ति के' समय वायु आदि की उत्पत्ति क्यों नहीं हुई ? इस 
प्रश्न का समुचित उत्तर विभिन्‍न क्रारणवादी ही दे सकता है कि “उनके कारणं भिन्न-भिन्न 
हैं, जिस क्रम से कारण उपस्थित होते गए, उसी क्रम से कार्य उत्पस्त होते गये'। किस्तु 
एक, अद्वितीय ब्रह्म को समस्त कायं-सक्षम माननेवाला उस प्रश्न का उत्तर क्या देगा? एक 
काल में ही समस्त कार्यं उत्पन्न होना चाहिए, क्योंकि सर्वे-सक्षम कारणतत्त्व की क्षेमता का 
न तो अवरोध या विलम्बत किया जा सकता दै और न एक कारण में क्रम बिठाया जा 
सकता हैं, भाष्यकार यही कह २ हे हँ- इह्‌ हि लोके कुलालादयो घटादीनां कर्तारः ।' 
भाष्यकार ने प्रत्येक मृदादि को 'कारक' एवं मृतू, दणड, चक्र, कुलालादि के समुच्चय को 
“साधन? पद से निर्दिष्ट किया है, क्योंकि कर्ता आदि कारकों का समुच्चय होने पर कार्य 
की सिद्धि हो ही जाती है । फलतः अद्वितीय ब्रह्म जगत्‌ का उपादात नहीं हो सता 

सिद्धान्त -सूत्रकार ने “क्षीरवद्धि” ऐसा कह कर सिद्धान्त स्थापित किया है। 


सारांश यह हवै कि पूर्वपक्षी से यह पूछा जा सकता हैं कि उसने क्या तात्विक ( शुद्ध ) ब्रह्म 


में “रूप” विशिष्ट) ब्रह्म 

में अनुपादानत्व की प्रसक्ति की हैं? अथवा अनादि नाम-रूप-बीज-सहित ( ॥ 

नें? प्रथम कल्व में तो इषापत्ति छै: ब्योंकिशुद्धाबुद्सुत्तस्वुरूप ब्रह्म का वस्तुतः कोई कार्य 
७६ 
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Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 
न तस्समश्चाभ्यधिकश्च इश्यते | पराऽस्य शक्तिर्विविधेच भूयते स्वाभाविको ज्ञानः 
बलक्रिया च।/ ( श्वे० ६८) इति। तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचित्रशक्तियोगात््ी- 
राविद्विचित्रपरिणाम उपपद्यते ॥ २४ ॥ 
देवादिवदपि लोळे ॥ २५ ॥ 

स्यादेतत्‌ - उपपद्यते क्षीरादीनामचेतनानामनपेक्ष्यापि बाह्यं साधनं दध्यादि- 
भावः, दष्टत्वात्‌। चेतनाः पुनः कुलालादयः साधनसामग्रीमपेक्ष्येच तस्मे तस्मे 
कार्याय प्रवर्तमाना इश्यन्ते | कथं ब्रह्म वेतनं सदसहायं प्रवर्तेदेति ? देवादिवदिति 


भामती 
सहकारिकारणाभावाइनुपादानस्वं साध्यते, ततः छीरादिभिव्यंभिचारः, तेऽपि हि वाह्मृचेतनादिकारणान- 
पेक्षा एव कालपरिवासवशेन स्वत एव परिणामान्तरमासादयन्ति। अयान्तरकारणानपेक्षत्नं हेतुक्रियते, 
तदसिद्धमनिर्वाच्यनामरूपबी जसहायरबरात्‌ । तथा च श्रुतिः--मायास्तु प्रकृति विद्यात्‌ भायिनन्दु महेश्व- 
रम्‌” इति। कार्यक्रमेण तत्परिपाकोऽपि क्रमवानुन्नेयः । एकस्मादपि च बिचित्रशक्ते; कारणादनेक- 
कार्योत्पादो दृश्यते । यथेकस्मादवल्ेवाहपाकावेकस्माद्वा कर्मणः संयोगविभागसंस्काराः ॥ २४॥ 
यदि तु चेतनत्वे सतीति विशेषणान्न क्षीरादिभिव्यंभिचारः, .दृष्टा हि कुलालादयो बाह्यमुदाद्य- 
पेक्षाश्वेतनज्ञ बरह्वोति, तत्रेदमुपतिष्ठते $देबादिवद्‌ इति# लोबथतेऽनेनेति लोकः शब्द एव तस्मिन्‌ ॥२५॥ 
म ` भामती-व्याइ्या 
माना ही नहीं जाता, जेसा कि श्रुति कहती है--“न तस्य कार्य करणं च विद्यते” ( श्वेता० 
६॥५.) । द्वितीय कल्प में यदि कुलालादि के समान अत्यन्त भिन्न सहकारी कारण का अभाव 
होने से ब्रह्म में अनुपादानत्व सिद्ध किया जाता है--ब्रह्म जगतोऽनुपादानम्‌, कुलालांद- 
वृत्सहायकाभावात्‌ । तब तो दुग्धादि में व्यभिचार है, क्योंकि चेतनादि बाह्य सामग्री के 
अभाव में भी दुग्धादि दघ्यादिरूप कार्य के उपादान होते हैं। 'ब्रह्म जगतोऽनुपादानम्‌, 
आन्त रिककारणानपेक्षत्वात्‌?-इस प्रकार यदि आन्तर कारण ( सहायक) के अभाव को 
हेतु बनाया जाता है, तब वह स्वरूपासिद्धिरुप दोष से युक्त होकर हेत्वाभास हो जाता है, 
हेत्वाभास से साध्य की सिद्धि नहीं, हो सकती । ब्रह्म की आन्तरिक सहायक सामग्री का 
प्रतिपादन श्रुति करती है-'मायां तु प्रकृति विद्यात्‌? मायिनं तु महेश्वरम्‌” (श्वेता. ४।१०) । 
यद्यपि माया में सर्वकार्योत्पादन का साम्यं है, तथापि मायागत संस्काररूप बीजों का 
परिपाक ( कार्यक रणोन्मुखत्व ) जिस-क्रम से होता है, उसी क्रम से कार्यों की क्रमश: उत्पत्ति 
होती है। यह जो कहा गया कि एकरस ( अविचित्र ) कारण से विचित्र कार्यों की उत्पत्ति 
नहीं होती । वह कहना भी संगत नहीं, क्धोंकि विचित्र शक्ति-सम्पस्त एक कारणतत्त्व से भी 
अनेक और विचित्र कायं होते देखे जाते हैं, जेसे कि एक ही अग्नि से दाह, पाक और प्रकाशादि 
एक ही क्रिया से संयोग, विभाग और संस्कारादि अनेक कार्य उत्पन्न होते हैं॥ २४ ॥- 
यदि ब्रह्मा न जगतोऽुपादानम्‌, चेतनत्वे सत्यसहायत्वात्‌*--इस प्रकार हेतु का 

'बितनत्व' विशेषण लगाया जाता है, तब क्षीरादि जड़ पदार्थो में व्यभिचार न होने पर भी 
दता, पितरों और ऋषियों में व्यभिचार होता है--“देवादिवदपि लोके” । लोक्यते प्रकाशयते5- 
पन इस व्युत्पत्ति के हारा 'लोक' पद से शब्द विवक्षित है, अर्थात्‌ मन्त्र, अथंवाद, इतिहास 
और पुराणादिरूप शब्दों में देवादि का ; ऐसा ऐश्वर्य वर्णित है कि वे किसी बाह्य सामग्री के 
विना ही अनेक शरीर, महल और रथादि का निर्माण कर देते हैं ॥ २५॥ "2 
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ब्रूमः । यथा “लोके देवाः पितर ऋषय इत्येवमादयो महाम्रभाचाञ्चेतना अपि सन्तो ७- 
नपेक्ष्यच किचिद्वाह्म साधनमेश्वरयेविशेषयोगादभिध्यानमाञेण स्वत पब चनि. 
नानासंस्थानानि शरीराणि प्रासादादीति च रथादोनि च निर्मिमाणा उपलभ्यन्ते,.. 
मन्त्राथवादे तिद्दाखपुराणप्रामाण्यात्‌ । तन्तुनाभश्च स्वत पव तन्तून्छूजति बलाका 
चान्तरेणेच शुक्रं गम धत्त, पनी चानपेकय फिचित्प्रस्थानखाधनं सरो 5न्तरात्स- 
रोऽन्तरं प्रतिष्ठते, एवं चेतनमपि ्रह्मानपेक्ष्य थाह्यं साधन स्वत पव जगत्ल्ञक्ष्यति 
स यदि ब्रूयात्‌-य पते देवादयो ब्रह्मणो दृष्टान्ता उपात्तास्ते दाष्टोन्तिकेन ब्रह्मणा 
न खमाना भवन्ति, शरीरमेच ह्यचेतनं देवादीनां शरीरान्तरादिचिभूत्युत्पादन उपा- 
दानम्‌, नतु चेतन आत्मा, तन्तुनासस्य च श्ुद्रतरजन्तुभक्षणादलाला कठिनतामा- 
पद्यमाना तन्तु्भ॑वति, बलाका च स्तनयित्नुरवभवणाद्रभ घत्ते पद्यिनी च चेतनप्रयुक्ता 
सत्यचेतनेनेव शरीरेण सरोऽन्तरात्सरोऽन्तरमुपसपति, चल्लीच वृक्ष, नतु स्वयमे- 
वाचेतना खरोऽन्तरोपसर्पेणे व्याप्रियते । तस्मान्नेते ब्रह्मणो. इष्टान्ता. इति। तं प्रति 
ब्र्यात्‌-नायं दोपः, कुळालादिरृष्टान्त वेलक्षण्यमात्रस्य विवक्षितत्वादिति। यथा 
हि कुलाळादीनां देचादीनां च समाने चेतनत्वे कुलालादयः कार्यारम्भे बाह्यं साथ 
नमपेक्षन्ते न देवादयः, तथा ब्रह्म चेतनर्माप न वाह्य साघनमपेक्षिष्यत इत्येताब- 
इयं देवाद्यदाहणेन विवक्षामः। तस्माद्यथेकस्य सामर्थ्य दष्टं तथा सर्वेषामेच भवि- 
तुमहंतीति नास्त्थेक्कान्त इत्यभिप्रायः ।। २५ ॥ 
र स्म. ओय 
( ९ कृत्स्नप्रसकत्यधिक्रणम्‌ । स० २६-२९.) 
कृत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा ॥ २६ ॥ . 

____चेतनमेकमद्वितीयं ब्रह्म क्षोरादिवद्दवादिवव्यानपेक्ष्य बाह्मसाधनं स्वयं परिः 


भामती  : 
ननु न ब्रह्मणस्तत्वतः परिणामो येन कात्स्त्यंभागविकहपेवाक्षिप्येत, अविद्याकल्पितेन तु नाभ- 
रूपलक्षणेन रूपभेदेन व्याक्ृताव्याकृतात्मना तत्वान्यत्वाभ्यायनिवंचनीयेत परिणामादिव्यवहारास्पटत्वं 
ब्रह्म प्रतिपद्यते । न च कल्पित रूपं वस्तु स्पृश्नति, न हि चन्द्रमसि तेमिरिकस्य द्वित्वकल्पना चन्त्रमसो 
द्वित्वमाबहति, तदनुपपत्त्या वा चन्दरमसोऽनुपपत्तिः, ` तस्मादवास्तवी परिणामकहपनानुपपद्यमानापि न 
परमार्थंसतो ब्रह्मणोऽनुपपत्तिमावहति, तस्मात्पु्ंपत्तासावादनारभ्यमिदप्रधिकरणमिग्यत आह & चेतन- 


र भामती-ब्याख्या 

संशय--निरवयव ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता क्या असम्भव है? अथवा सम्भव ? 

पूर्वपक्ष -निरवय ब्रह्म का परिणाम सम्भव नहीं । ः 

शाङ्का--यहाँ कृत्स्नशः या अवयवशः परिणाम का विकल्प तब कर सकते थे, जब कि 
जगत्‌ को वस्तुत! ब्रह्म का परिणाम माना जाता। वेदान्त-पिद्धान्त में ब्रह्म का तत्त्वतः 
परिणाम माना नहीं जाता, केवल अविद्या-कल्पित नाम-रूपात्मक अनिर्वचनीय प्रपञ्च की 
भव्याकृतता ( अनभिव्यक्ति ) और व्याकृतता ( अभिव्यक्ति ) को लेकर ब्रह्म में परिणामिता 
का व्यवहारमात्र हो जाता है। कल्पित पदार्थे का अपनी आधार वस्तु से कोई लगाव नहीं 


होता, जैसे कि एक चन्द्रमा में तैमिरिक (तिमिररोगाक्रान्त) व्यक्ति के हारा कल्पित द्वित्व एक ` 


चंद्रमा को न तो दो कर देता हैं और च हित्व की अनुपपत्ति से चंद्रमा को न द्दै। 
फलतः अवास्तवी परिणाम-कहपना स्वयं कथित विकल्पों के द्वारा अतुपपद्यमान न र ब्रह्म 
को अनुपपन्न नहीं कर सकती ॥ इस, प्रकार उक्त विकल्प-संवलित पृक्ष उठाया ही नहीं जा 


atya Vrat Shastri Collection. 
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६०४ ब्रह्मखूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [ अ. २ पा. १ सू. २७ 
Digitized By Siddhanta eGangotri Gyaan Kosha 
णममानं जगतः कारणमिति स्थितम्‌ । शास्त्राथंपरिशुद्धये तु पुनराक्षिपति | इत्स्नः 
प्रसक्तिः कृत्स्नस्य ब्रह्मणः कार्यरूपेण परिणामः प्राप्नोति, निरवयवत्वात्‌ । यदि ब्रह्म 
पृथिव्यादिवत्सावयवमभविष्यत्‌ , ततोऽस्येकदेशः 'पर्यणंस्यदे कदेशश्चाचास्थास्यत | 
निरवयवं तु ब्रह्म शृतिभ्योऽवगम्यते -निष्क ळं निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌? 
( श्वे० ६।१९ ), 'दिव्यो ह्यमूतः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः ( मु० २।१।२।, 'इद्‌ 
महद्भूतमनन्तमपार' विज्ञानघन, पचं ( बू० २।४।१२ ), "स॒ पष नेति नेत्यात्मा' 
( बृ० ३।९।२६ ), ‘अस्थूलमनणु’ ( बु० ३८८ ) इत्याद्याभ्यः खचंविशेपप्रतिषेधिनोभ्यः। 
ततञ्चैकदेशपरिणामासंभवात्ङत्स्नपरिणामप्रसक्तो सत्यां मूलोच्छेदः प्रसज्येत । 
्रष्टव्यतोपदेशानथंक्यं चापद्येत, अयत्न दष्टत्वात्कायस्य, तद्कथतिरिक्तस्य च ब्रह्मणोऽ- 
संभवात्‌, अजत्वादिशन्दको पश्च । अथेतद्दोषपरिजिहीर्षया सावयवमेव ब्रह्माभ्युपगस्येत, 
तथापि ये निरबयवत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाहृतास्ते प्रकुप्येयुः। सावयवत्वे 
बानित्यत्वप्रसङ्ग इ ति । सर्वथायं पक्षो न घटयितुं शक्यत इत्याक्षिपति ॥ २६ ॥। 
श्रुतेस्तु शब्दमूछत्यात्‌ ॥ २७ ॥ 
तुशब्देनाक्षेपं परिहरति । न खत्वस्मत्पक्षे कश्चिदपि दोषो5स्ति । न तावत्छ- 


भागती 
नेकम्‌& । यद्यपि हि हि तिररा परिणामो वस्तुतो निषिद्धस्तथापि क्षीरादिदेव- 
तादृष्टान्तेन पुनस्तद्वास्तवत्वप्रसङ्गं पुर्वं बक्षोपपत्त्वा सवंथाऽग्रं पक्षो न घटयितुं शक्यत इत्यपवाध्य “श्रुतेस्तु 
दब्दमुलत्वात्‌ ', “आत्मनि चेवं विचित्राश्च हि” इति सुत्राभ्यां विवत्तंदृढीकरणेनेकान्तिकाहृयलक्षणः 
रत्यर्थः परिशोध्यत इत्यर्थः । 9 तस्मावस्त्वविक्ृतं ब्रह्म ® तत्त्वतः । & ननु शब्देनायि & इति 
चोद्यमविद्याकल्पितत्वोदूघाटनाय । नहि निरवयवत्वसावयवत्वाभ्यां विधान्तरमस्त्येकनिषेधस्येतरविधानः 
नान्तरीयकत्वात्‌ । तेन ध्रकारान्तराभावान्तिरवयवस्वसावयवत्वयोश्च प्रकारयोरनुपपत्तेप्रादप्लवताद्यथंवा- 
दवंदप्रमाणं शब्द; स्यादिति चोध्यार्थ; । परिहारः सुगमः ॥ २६-२७॥ 
भामती-ग्यार्या 
सकता, अतः इस अधिकरण का आरम्भ सम्भव नहीं । 
समाधान -उक्त शङ्का का निराकरण करने के लिए भाष्यकार ने कहा है--“चेतन- 
मेकमद्वितीयम्‌” । यद्यपि ऐकान्तिकाद्व॑तपरक भनेक श्रुतियों के द्वारा परिणाम की वास्तविकता 
निराकृत की गई हू । तथापि क्षीर और देवादि दृष्टान्तो के द्वारा परिणाम की वास्तविकता 
सिद्ध करके पूर्वपक्षो ने यह आक्षेप किया कि निरवयव ब्रह्म का परिणाम सरवंथा सङ्गत है-- 
ऐसा कह कर “श्रुतेस्तु शब्दमूलत्वात्‌” (ब्र. सु. २।१।२७) और “आत्मनि चेवं विचित्राश्च” 
(ब्र. सू, २।१।२८ ) इन दो सूत्रों के द्वारा विवतंवाद का दृढीकरण करते हुए ऐकान्तिक 
भद्वंतवाद को परिशुद्ध किया जाता है । 
“तस्मादस्ति भविङृतं ब्रह्म”--इस भाष्य का आशय यह है कि मायामय (विशिष्ट) 

ब्रह्म विकारी होने पर भी तात्त्विक ( विशुद्ध ) ब्रह्म अविकारी ही है । “ननु शब्देनापि न 
शकग्रते विरुद्धोऽयं प्रतिपादपितुम्‌”--इस आक्षेप का उद्देश्य ब्रह्मगत परिणामित्व या 
सावयवत्व में अविद्या-कल्पितत्व प्रकट करना है, क्योंकि आक्षेपवादी का आशय यह है कि 
निरवयत्व और सावयवत्व- इन दो विधाओं को छोड़ कर कोई तीसरी विधा है नहीं, अत! 
उक्त दोनों विधाओं में से एक का निषेध करने पर दूसरी विधा का विधान अवृश्यंभावी है । 
निरवयत्व और सावयत्व-इन दोनों प्रकारों की अनुपपत्ति होने पर उभयःप्रकारःप्रतिपादक 
आगम प्रमाण वैसे ही अप्रमाण है, जैसे "ग्रावाणः प्लवत्ते”--यह वाकय। परिहार-भाष्य 


-0. Prof. Satya Vrat Shastri ते lection. 


निरवयबस्य सखष्टत्वम्‌ ] 0०।-यहिमदीसहिलमाभतोसंसिलतध्‌ऽ'° ६०७ 
त्स्नप्रसक्तिरस्ति । कुतः ? श्रुतेः यथेव हि ब्रह्मणो जगडुर 
तिरेकेणापि ह्मणो ऽव्स्थानं श्रयते, प्रझतिविकारयोें 
हन्ताहमिमास्ति्रो दवता अनेन जीवेनात्मना 5नुप्रविद्य नामरूपे व्याकरवाणि? 
( छा० ६।३।२) इति, 'तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्व पूरषः। पादोऽस्य सर्वा 
भृतानि जिपाद्स्याखुतं दिवि’ ( छा०३।१२६) इति चेचंजातीयकात्‌, तथा 
ढदयायतनत्ववचनात्‌ सत्संपत्तिवचनाच्व । यदि च ङरस्नं ब्रह्म कार्यभावेनो पयुक्तं 
स्यात्‌, 'सता सोस्य तदा संपन्नो भवति’ ( छा) ६।८।१ ) इति छषुप्तिगतं विशेषणम- 
डुपपन्न स्यात्‌, विकृतन ब्रह्मणा नित्यसंपन्नत्वाद्चिकृतस्य च ब्रह्मणोऽभाचात्‌। 
तथेन्ट्रियगोचरत्वप्रतिषेधाद्‌ व्रणो विक्कारस्य. चेन्द्रियगोचरत्वोपपत्तेः तस्मादस्त्य- - 
चिक्कत॑ ब्रह्म। नच निरवथचत्वशब्द्व्याकोपोऽस्ति, थयमाणच्वादेव निरवयवत्वः 
स्याप्यभ्युपगस्यमानत्वात्‌ । शब्दसूलं च ब्रह्म शब्दप्रमाणक नेन्द्रियादिप्रमाणक तद्यथा- 
शब्द्मभ्युपगन्तव्यम्‌ । शाब्दश्चोभयमपि ब्रह्मणः प्रतिपादयत्यकृत्स्नप्र्साक्त निरवयचत्वं 
च। लौकिकानामपि मणिमन्जौषधिप्रभ्नतीनां देशकालनिमित्तवेचित््यवशाच्छक्तयो 
विरुद्धानेककार्य विषया दृश्यन्त । ता अपि तावन्नोपदेशमन्तरेण केवलेन तर्कणावगन्तु 
शक्यन्ते-अस्य वस्तुन प॒तावत्य एतत्सहाया पतद्विषया पतत्प्रयोजनाश्च शक्तय इति । 
किसुताचिन्त्यस्वभाचस्य ब्रह्मणो रूपं चिना शब्देन न निरूप्येत । तथा चाहुः पौरा- 
णिकः “अचिन्त्याः खलु ये भाचा न तांस्तकंण योजयेत्‌ । प्रकृतिभ्यः परं यच्च 
तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ।? इति । तस्माच्छन्दमू एवातो ्द्रिार्थयाथास्म्याधिगमः। 

नज शब्देनापि न शक्यते विरुद्धोऽथंः प्रत्याययितं निरवयवं च ब्रह्म परिणमते, 
न च रूत्स्नमिति । यदि निरचयचं ब्रह्म स्यान्नेच परिणमेत । झत्स्नमेव वा परिणमेत । 
अथ केनचित्रपेण परिणमेत केनचिच्चःचातिष्ठेतेति रूपभेरकल्पनात्साचयबमेच प्रस- 
उथेत । क्रियाचिषये हि 'अतिरात्रे षोडशिनं ग्रह्माति', 'नातरात्रे षोडशिनं गह्णाति’ 
इत्येचंजातीयकायां चिरोधप्रतीताचपि विकह्पाश्रयणं चिरोधपरिद्दरकारणं भचति, 
पुरुषतन्त्रत्वाच्चादुष्ठानस्य । इह तु विकल्पाश्रयणेनापि न विरोधपरिहारः संभवति, 
अपुरुषतन्त्रत्वाद्वस्तुनः । तस्माद्‌ दुर्घटमेतदिति । नेष दोषः, अविद्याकद्पितरूपमेदा- 
भ्युपगमात्‌ । नह्यविद्याकटिपतेन रूपभेदेन सावयवं वस्तु संपद्यते । नहि तिमिरोपद्द- 
तनयनेनानेक इव चन्द्रमा दृश्यमानोउनेक एव भवति । अविद्याकल्पितेन च नामरूप- 
लक्षणेन रूपभेदेन व्याकृताव्याकृतात्मकेन तत्त्वान्यत्वाभ्यामनिवेचनीयेन ब्रह्म परिणा- 
मादिसर्वव्यचहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते । पारमार्थिकेन च रूपेण सवव्यवहारातीतम- 
परिणतमवतिष्ठते । चाचारम्भणमात्रत्वाच्चाविद्याकहिपतस्य नामरूपभेद्स्थेति न 
निरवयवत्वं ब्रह्मणः कुप्यति । न चेयं परिणामर्थातः परिणामप्रतिपादनाथों, तत्प्रति- 
पत्तो फलानवगमात्‌ । सर्वेव्यवह्यारहीनत्रह्मात्मभावप्रतिपादनाथों त्वेषा, तत्मति : 
फलावगमात्र । 'स एष नेति नेत्यात्मा' इत्युपक्रम्याह -- अभय च॑ दनक प्राधोडसि 
( ३० ४।२।४ ) इति । तस्मादस्मत्पक्षे न कश्चिदपि दोषप्रसहो$स्ति ॥ २७॥ 


त्पत्तिः यत, पं विकारव्य- 
देन व्यपदंशात्‌, 'सेय देचतेक्षत 


भामती-व्याल्या 
में आगम-प्रामाण्य का सामञ्जस्य ब्रह्मगत सावयत्व को अविद्या-कल्पित मानकर ही टा 
गया है--“अविद्याकल्पितरूपभेदाभ्युपगमात्‌ । न ह्यविद्याकल्पितेन रूपभेदेन सावयव 
वस्तु सम्पद्यते’ ॥ २६-२७ ॥८८-७. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. 
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| आत्मनि चेवं विचित्राश्च हि ॥ २८ ॥ | 

अपि च नेवात्र विवदितव्यं-कथमेकस्समिन्त्रहाणि स्वरूपाचुपमदुनेवानेकाकारा 
सृष्टि! स्यादिति। यत आत्मन्यप्येकस्मिन्स्वप्तृशि स्वरूपानुपमद्‌नचानेकाकारा 
ष्टिः पठ्यते!-न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः 
सजते' ( ब्रृ० ४।३।१० ) इत्यादिना । लोफेऽषि देवादिषु मायाव्यादिछु च स्वरूपाचु- 
पमर्देनेव विचित्रा हस्त्यवादिसष्टयो इश्यन्ते। तथेकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपानुमद- 
नेचानेकाकारा स्ष्टिभेचिष्यतीति ॥ २८॥ 

-स्वपक्षदोषःच्च ॥ २९ ॥ 

परेषामप्येष समानः स्वपक्षे दोषः | प्रधानवादिनोऽपि हि निरचयवमपरिच्छिन्नं 
शब्दादिहीनं प्रधानं सावयवस्य परिच्छिन्नस्य शाब्दादिमतः कार्यस्य कारणमिति 
स्वपक्षः । तत्रापि करस्नप्रसक्तिर्निरवयवत्वात्प्रथानस्य ध्राप्नोति, निरवयवत्वाभ्युप- 
गमकोपो वा। नचु नैव तेर्निरवयचं प्रधानमभ्युपगम्यते, सर्वरजस्तमांसि त्रयो 
गुणाः, तेषां साम्याचस्था प्रधानं तरेचावयचस्तत्सावयवमिति । न॑वंजातीयकेन 
साचयचत्वैन प्रकृतो दोषः परिहतु' पायत । यतः सस्वरजस्तमसामप्येकेकस्य 
समानं निरवयवस्वम्‌। एकेकमेव चेतरद्वयाबुग्रदीत॑ सजातोयस्य प्रपञ्चस्योपादा- 
नमिति समानत्वात्स्वपक्षदोषप्रसङ्गस्य । तर्काप्रतिष्ठानात्सावयचत्वमेवेति चेत्‌ , 
एचमप्यनित्यत्वादिदोषप्रसङ्गः। अथ शक्तय पय कार्यवेचिञ्यसूचिता अवयवा 
ME भामती 

अनेन स्फुटितो माधावादः । स्वप्नदुगात्मा हि मनसेव स्वरूपामुपसर्देन रथादीन्‌ सुजति ॥२८॥ 

चोदयति ® ननु नेव इति ®। परिहरति & नेवञ्जातीयक्केन इति $। यद्यपि समुदायः 
सावयवस्तथापि प्रत्येकं सरवादयो निरवयवाः । नह्यस्ति सम्भवः सरवमात्रं परिणमते न रजस्तबत्ती 
इति । सर्वेषां सम्भूयपरिणामाभ्युपगमात्‌ । प्रत्येकं चानवयवानां कत्स्तपरिणामे मूलोच्छेदप्रसङ्गः, एकदेशः . 
~) SO 


` भामती-व्याख्या य 

“आत्मति चैवं विचित्राश्च हि” -इस सूत्र के द्वारा सूत्रकार ने वेदान्त का मुख्य 
सिद्धान्त 'मायावाद' स्फुटित किया है । सुत्रस्थ आत्मा स्वप्म-द्रष्टा विवक्षित है, क्योंकि वहाँ 
अपने स्वरूप को जँसे-का-तैसा अक्षुण्ण रख कर रथापिरूप विचित्र प्रपञ्च का सजन कर 

लेता है॥ २८॥ ` दे | 
` आक्षेपवादी कहता है-- ननु नेव तेतिरवयवम्‌” । अर्थात्‌ सूत्रकार ने जो “स्वपक्ष- 
दोषाच्च” कह कर दोष दिया, वह सांख्य-पक्ष में तभी लागू हो सकता है, जब कि प्रधान 
( प्रकृति ) निरवयव हो, किन्तु सत्त्व, रज और तम-- इन तीन छड़ियाँ से बटी हुई प्रक्ृतिरूप 
रज्जु निश्चितरूप से सावयव है, सांख्याचार्यो ने भी कहा है--'सावयवं परतल्त्रम्‌” 

सां का० १० )। 

( “ उक्त आक्षेप का परिहार है-- नेवं जातीयकेन सावयवत्वेन” । अर्थात्‌ सत्त्व रज और 
तम का समूह यद्यपि सावय है, तथापि प्रत्येक गुण निरवयव है, अगक्त है। ' तिद्रिपरीतमग्यक्तम्‌" 
(सां. का. १०) ऐसा कर कर उसमें सावयवत्व का विपर्यय ( निरवयवत्व ) सिद्ध किया गया 
है । ऐसा कभी सम्भव नहीं कि अकेला निरवयव सत्त्व गुण परिणत हो, रजो गुण और तमो 
गुण परिणत न हों । तीनों गुण मिछ कर ही किसी कायं के रूप में परिणत होते हैं, जेसा कि 
ईश्वर कृष्ण ने कहा है-- अस्यो$व्यजननमिथुनवृत्तयश्च गुणाः” ( सां, का. १२) । प्रत्येक 
निरवयव गुण यदि समग्रतया परिणत होता है, तक गुण्या सूक,तत्त्व का उच्छेद हो जायगा 


निरवयवस्य स्ष्ट्त्वम्‌ ] ०५०५०*हॅन्दीसंहितेर्मीर्मतॉसवॉलितरम ८ 


इत्यसिघायः / वास्तु ब्रह्मवादिनोप्यविशिष्टाः । तथाणु वादिनो उप्यणुरण्वन्तरेण 
संयुज्यमानो निरचयवत्वाद्यदि कार्स्न्येन संयुज्पेत, ततः प्रथिमानुपपत्तेरणुमात्रत्चः 
प्रसङ्ग: । अथेकदेशेन संयुज्यत, तथापि निरचयत्वाभ्युपगमकोप इति स्वपक्षेऽपि 


समान पष दोषः । समानन्वाच्य नान्यतरस्मिन्नेच पक्ष उपश्षे्तव्यो भवति । परिहतस्तु 
ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः ॥ २९ || | 


भामती 
परिणामे चा सावथवत्वमनिष्टं प्रसज्येत । & तथाणुदादिनोऽपि इति & । वेशेषिक्काणां ह्यणुभ्यां संयुंज्य 
दृधणुकमेकमारभ्थते, तेस्त्रभिद्वघं णुकस्त्रयणुक्भेकनारभ्यत इति ध्रक्रिया । तत्र इृयोरण्वोरनवयवयोः 
संयोगस्तावणू व्याप्नुयादव्याप्नुवन्बा तत्र त वत्तेत । नह्यस्ति सम्भवः स एव तदानों तत्र वत्तंते न वत्तते 
चेति। तथा चोपर्यंघःपाइवंस्थाः षडपि परमाणबः समानदेश्षा इति प्रथिमानुपपत्तेरणुमात्रः पिण्डः 
प्रसज्येत । अव्यापने दा षडदयचः परमाणुः स्पादित्यनवयवस्बव्याकोपः । अदक्यज्ञ सादयवत्वमुपेतं , 
तथा सत्यनन्तावयवत्वेन सुमेरराजसर्षपयोः समातपरिणामस्वप्रसङ्खः, तस्मात्‌ समानो दोषः । आपा- 
तमात्रेण सास्यमुक्तं परमार्थतस्तु भाविक परिणामं वा कार्यकारणभावं देच्छताम्रेष दुर्वारो दोषो न 
पुनरस्माकं मायावादिनामित्याह & परिहृतस्तु इति ® ॥ २९॥ ; 


भामती-व्याख्या 

ओर यदि उसका अवयवशः परिणाम माना जाता है, तब सावयवत्व की आपत्ति होती है, 
जो कि अनिष्ठ है । ै 

“तथा$णुवादिनो$पि”-- इस भाष्य के द्वारा वैशेषिक-पक्ष में भी समानदोषता की 
प्रसक्ति की गई है, क्योंकि उनके मत की प्रक्रिया यह है कि दो परमाणु परस्पर संयुक्त होकर 
एक दृचणुक और तीन दृघणुक संयुक्त होकर एक त्र्यणुक आरम्भ करते हैं। वहाँ निरवयव- 
भुत दो परमाणुओं का संयोग दोनों परमाणुओ एवं एक परमाणु का अपनी (पूर्व, पश्चिम, 
उत्तर, दक्षिण, ऊपर और नीचे की ) छहों दिशाओं में विद्यमान ७: परमाणुओं के साथ 
संयोग सभी परमाणुओं को व्याप्त करेगा। व्याप्त किए विना संयोग सम्भव नहीं, क्योंकि 
व्याप्त न करने का अर्थ है- सम्बन्धित न होना और संयुक्त होने का अर्थ-सम्बन्धित होना 
है । दोनों विरुद्ध घटनाएँ एक साथ घटित नहीं हो सकतीं। विभिन्न देशों ( छः दिशाओं ) 
में विद्यमान परमागुओं से संयुक्त परमाणु के छः अवयव मानने होगे। इस सावधवत्वापत्ति 
से बचने के लिए यह मानना होगा कि दृघणुक-निर्माणाथे जिन दो परमागुओं एवं व्यणुक- 
रचनाथ जिन छः परमाणुओं या तीन हृघणुकों का संयोग माना जाता है, वे सभी परमाणु 
एक ही देश में विद्यमान हैं। तब दहृघणुक और त्र्यणुकादि सभी पिण्ड अणु परिमाण के ही 
रहेंगे, उनका मध्यम या महत्परिमाण न हो सकेगा, जैसा कि आचार्ये वसुबन्धु कहते हैं-- 

षट्केन युगपद्‌ योगात्‌ परमाणोः षडंशता। 
षण्णां समानदेशत्वे पिण्डः स्यादणुमात्रकः॥ ( विशति० १२) 

इस प्रकार वेशेषिकों के पक्ष में परमाणु को सावय मानता सम्भव नहीं, निरवयव परमाशु 
का समग्रतया संयोग मानने पर प्रथिमा ( महत्परिमाण ) उपपन्च नहीं होती और अवयवशः 
संयोग मानसे पर सावयंवत्वापत्तिूप सगान दोष प्रसक्त होता दै । अनन्त अवयवःपरम्परा 
मानने पर सुमेर पर्वत और सरसों के एक दाने का समान परिमाण का प्रसङ्गं दिखाया जा 
चुका है । भाष्यकार ने यहाँ पर सिद्धान्तों में दोष-साम्य का उ sr ही कर 
दिया है, वस्तुतः जो लोग पहिणामव्राद:,झोर,आरस्शवाद, को पारमाथिक : र हैं, उची 


[| 


६०८ Digitized शषषासुत्राङ्करलायम Kosha [ कः ह शः १ सः ३१ 
( १० सर्वोपेताधिकरणस्‌ । खू ३०-३१ ) 
सर्वोपेता च तदशनात्‌ ॥ ३० ॥ 
एकस्यापि ब्रह्मणो विचि त्रशक्तियोगादुपपद्यते विचित्रो विकारप्रपश्च इत्युक्तम्‌ । 
तत्पुनः कथमवगम्यते विचित्रशक्तियुक्तं परं ब्रह्मति ¦ तदुच्यते - सर्वोपेता च 
परा देवतेत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। कुतः ? तइशनात्‌। तथा हि दशयति शरुतिः सर्व 
शक्तियोगं परस्या देवतायाः -'सर्वेकामा सर्वगन्धः सर्वेरसः सर्वेमिदमभ्यात्तो- 
वाक्यनादर” ( छा? ३।१४।४), 'सत्यकामः सत्यसंकदप ( छा० ८०१), 'यः 
सर्वेक्ष' सवेवित' ( सुण्ढर १।१।९ ), 'एतस्य चा अक्षरस्य प्रशासने गागि सयोचन्द्र- 
मसौ विध्वुती तिष्ठतः ( बु० २।८।९ ) इत्येवंजातीयका || ३० ॥ 
विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ ३१ ॥ 
स्यादेतत,-बिकरणाँ परां देवतां शास्ति शाखमम्‌-अचक्षुष्कमश्ोत्रमवागमन*' 
( बु० ३१०८ ) अत्येचंजातीयकम्‌। कथं सा सर्वशक्तियुक्तापि सती कायाय प्रभवेत्‌ ! 
देवादयो हि चेतनाः सर्वशक्तियुक्ता अपि सन्त आध्यात्मिककार्यकरणसंपन्ना एच 
तस्मे तस्मै कार्याय प्रभवन्तो विज्ञायन्ते । कथं च निति नेति' (बु० ३।९।२६) इति प्रति- 
'िद्धसर्वविशेषायाः सर्वशक्तियोगः संभवेदिति चेत्‌-यदत्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादेवोक्तम्‌ । 
Mi लि मा 


भामती 
विचित्रशक्तित्वमुक्त अ्रह्मणस्तत्न धरुत्युपन्यासपरं सुत्रम्‌--सर्वोपेता च तद्दर्शनात्‌” ॥ ३० ॥ 
एतदाक्षेपसमाधानपर सुन्रमु-- “विकरणत्वान्नेति चेत्तदृक्तम्‌” । 
कुलालादिभ्पस्तावद्‌ बाह्मकरणापेक्षेभ्यो देवादीनां बाह्यातपेक्षाणामान्तरकरणापेक्षसृष्टीनां प्राणेन 
दुष्टो यथा विश्ेषो नापल्वोत्‌ शक्ष्यः । यथा तु जाग्रससुषटेर्बाह्मकरणपिक्षायास्तदनपेक्षान्तरकरणमात्रसाष्या 
षठा स्वप्ने रथादि सृष्टिरशबयापह्नोतुभेवं सर्वशक्तेः परस्या देवताया आन्तरकरणानपेक्षाया जगत्सर्जेनं 
भ्रयमाणं त सामान्यतो दृष्टमात्रेणापह्ववमहंतीति ॥ ३१ ॥ 


भामती-व्याख्या 
के मत में कथित दोष प्रसक्त होते हैं, हम मायावादी वेदान्तियों के मत में नहीं, यही 
भाष्यकार ने कहा है--“परिहतस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोष” ॥ २९॥ 


संशय--समन्वयाध्याय में माया शक्ति-समन्वित ब्रह्म से जगत्‌ की सृष्टि प्रतिपादित 
है, वह युक्ति-विरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 

पूर्वपक्ष- लोक में सभी मायाकार ( जादूगर ) शरीरधारी ही होते हैं, शरीर-रहित 
ब्रह्म का मायावी होना सम्भव नहीं, अतः “मायी सुजते विश्वम्‌” ( श्वेता, ४९ ) इत्यादि 
वेदान्त-वाक्यों का ब्रह्म में समन्वय युक्ति-विरुद्ध है । 

सिद्धास्त -मायारूप विचित्र शक्ति से सम्पन्न ब्रह्म के प्रतिपादक श्रृति-वाकयों का 
निदर्शक सुत्र दैं--सर्वोपेता च तइृशंनात्‌” । इससे उक्त पूर्वपक्ष का सम्यक्‌ समाधान हो 
जाता है । सूत्रकार का कहना है कि जसे दण्ड, चक्रादि बाह्य सामग्री-सापेक्ष कुलालादि की 
अपेक्षा बाह्य सामग्री-निरपेक्ष देव, पितर और ऋष्यादि की जिस विशेषता का दर्शन किया 
जाता है, उसका अपलाप - नहीं किया जा सकता जाग्रत्सृष्टि की अपेक्षा स्वाप्न सृष्टि की दृष्ट 
विशेषता भी नकारी नहीं जा सकती । वेसे ही शरीरादि बाह्य एवं आन्तर साधन-निरपेक्ष 
सवंशक्ति-सम्पन्न ब्रह्म की थूयमाणव्जवतक्रतुंता ओखलव्सामन्धतो इष्ट अनुमान के द्वारा निरस्त 


nr mt 


- न्यस्यापि सामर्थ्येन 
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हः च ७ 
अत्यवगाद्वमेवेद्भतिगम्भीर ब्रह्म न तकोवगाद्यम । नच यशेकप्य सामर्थ्य इष्ट तथाऽ- 


र्‌ भवितव्यमिति नियमोऽस्तीति। प्रतिषिद्धखर्वचिशेषस्यापि 
ग्रह्मणः सवंशक्तियोगः संभवतोत्येतदप्यविद्याकट्पितरूपभेदोपन्यासेनोक्तमेच । तथा 
च शारन्रम्‌-'अपाणिपादो जवनो अरहीता पश्यत्यचक्षुः स श्ट॒णोर्यकणीः' (श्वे० ३।१९) 

इत्यकरणस्यापि ब्रह्मणः सवेसामथ्येयोगं दर्शयति ॥ ३१ ॥ 

* > 
( ११ नप्रयोजनतर्राधिरणम््‌ । सू. ३२--३३ ) 

न प्रयोजनवश्वात्‌ ॥ ३२ ॥ 
अन्यथा पुनइचेतनकतृंत्वं जगत आक्षिपति । न खलु चेतनः परमा/त्मेदं जगद्विसवं 
विरचयितुमहति कुतः ? प्रयोजनवस्त्वात्पवृत्तीनाम्‌। चेठनो हि लोके ब्रुद्धिपूर्वकारी 
पुरुषः प्रवर्तमानो न मन्दोपक्रमामपि तावत्मवृत्तिमात्मप्रयोजनाङुपयोगिनीमारभमाणो 
इष्टः, किप्लुत गुरुतरसंरस्भाम्‌ ? भवति च लोकर्पासद्धयनुचादिनी श्रतिः न वा 
अरे सर्वेस्य कामाय सवे प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भचति’ बृह० २।४।५) 
इति। गशुरुतरसंरम्भा चेयं प्रवृत्तियंदुच्चाचचप्रपञ्चं जगद्धिस्वं िरचयितव्यम्‌ । 
यदीयमपि प्रवृत्तिश्येतनस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगिनी परिकहूप्येत परित्प्तत्व॑ 


पी 


भामती 
न तावदुन्मत्तवदस्य मतिविज्ञमाज्जगत्परक्रिया, भ्रान्तस्य सर्वज्ञत्वानुपपत्तेः । तस्मात्‌ प्रेक्षावतानेन 


जगत्‌ कर्तव्यम्‌ । प्रेक्षावतश्च प्रवृत्तिः स्वपरहिताहितप्राप्तिपरिहारप्रयोजना सती नाप्रयोजनाल्पायातापि 
सम्भवति, कि पुनरपरिप्रेयानेकविधोच्चावचप्रपञ्चजगद्विञ्रसविरचना महाप्रयासा । अत एव लोलापि 


परास्ता । अल्पायाससाध्या हि सा न चेयमप्यप्रयोजना, तस्या अपि सुखप्रयोजनवत्त्वात्तादर्थ्येन वा प्रवृत्तो 


भामती-व्याख्या । 
नहीं की जा सकती । [ त्यायसूत्रकार ने अनुमानों के तीन भेद बताए हैं--“पु्वंवतु, शेषवत्‌, 
सामास्यतोदृष्टं च” ( न्या. सु. ११५ ) । इनमें किन्हीं दो विशेष धर्मों का कहीं सहचार देख 
कर सामास्य धर्म के द्वारा अनुमान करना सामान्यतोहृष्ट अनुमान कहलाता है, जेसे भौतिक 
प्राणियों में ष्टुत्व और शरीरित्व का सहचार देख कर 'सष्ट्त्व' हेतु के द्वारा शरीरित्व का 
अनुमान--ईश्वरः शरीरी, जगर्लष्टूतवात्‌ , कुलालादिवतु' । यह अनुमान आगम प्रमाण से 
बाधित है--“अशरोरं शरीरेषु” (कठो. १।२।२१) ]॥ ३०-३१॥ 


पान चालन 


संशय--सर्वंथा परितृप्त और तिष्काम स्रष्ठा का जगत्सजंन युक्तिविस्द्ध दै! 
अथवा नहीं ? 

पूर्व॑पक्ष-निष्काम ब्रह्म जगत्‌ की रचना यदि वेसे ही करता है, जैसे कोई उन्मत्त 
( विक्षिप्त ) व्यक्ति अपने मति-विभ्रम से कुछ बना डालता है, तब वह सर्वज्ञ नहीं हो सकता 
अतः ईश्वर को वैसे ही जगत्‌ का सर्जन करना चाहिए, जेसे प्रेक्षावान्‌ ( प्रज्ञावान ) पुरुष 
कार्य करता है । प्रज्ञाशील पुरुष की प्रवृत्ति सदैव सभी के हित की प्राप्ति एवं अहित की 
निवृत्ति को ध्यान में रख कर ही होती है, उसकी प्रवृत्ति का लेशमात्र भी निष्प्रयोजन नहीं 
होता । जगद्रचना-जेसी महनीय एवं अनन्त उच्चावच विविधताओं और विषमताओं से 
परिपूर्ण रचना निष्प्रयोजन न हीं हो सकती । अत एव इसे किसी की छीला या क्रीडा न न्‌हीं 
कहा जा सकता, क्योकि क्रीड़ा के लिए इतने बड़े आयास ( प्रयत्न ) को अपेक्षा नहीं होती । 
दूसरी बात यह भी है कि क्रीड़ा भी निरथंक नहीं होती, उसका मनोरञ्जनादि-जनित सुखः 
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परमात्मनः भ्रयमाणं चाध्येत। प्रयोजनाभावे वा प्रचृत्यमाचोऽपि स्यात्‌ । अथ 
चेतनो 5पि सन्चुस्मत्तो बुद्थपराधादन्तरेणेबात्मप्रयोजन प्रवतेमानो इष्टस्तथा परमा- 
त्मापि प्रवर्तिष्यत इत्युच्येत, तथा सति सर्वेक्ञत्वं परमात्मनः श्रयमाण वाध्येत । 
तस्मादश्लिष्टा चेतनात्सष्टिरिति ॥ ३२ ॥ 
लोकउत्तु लीलाईेवल्यम्‌ ॥ ३३ ॥ 

तुशब्देनाक्षेपं परिहरति । यथा लोके कस्यचिदाप्तैषणस्य राज्ञो राजामात्यस्य 
वा व्यतिरिक्तं किचित्मयोजनमनभिसंचाय केवलं लीलारूपाः प्रवृत्तयः क्रीडाविद्दारेषु 
भवन्ति, यथा चोच्छासमइवासादयोऽनभिसंधाय बाह्यं किचित्मयोजन स्वभावादेव 
' सम्भवन्ति, पचमीइवरस्याप्यनपेक्ष्य फिचित्मयोजनान्तरं स्वभावादेव केवलं लीला' 
रूपा प्रवृत्तिमविष्यति । न हीइवरस्य प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाणं न्यायतः श्रुतितो वा 


सम्भवति । न च स्वभावः पयंुयोकत शक्यते । यद्यप्यस्माकमियं जगद्विस्बविरचना 


mmc त वत अड. आच 
भामती 


तदभावे कृतार्थंत्वानुपपत्तेः परेषां दोपकरार्याणामभावेन तदुपकाराया अपि प्रवृत्तरयोगात्‌ । तस्मात्‌ 
प्रेक्षावत्रवृत्ति: प्रयोजनवत्तय। व्याप्ता तदश्रावेऽनुपपन्ना ब्ह्मोपादानतां जगतः प्रतिक्षिपतोति प्राप्तम्‌ ॥: २॥ 

एवं प्राप्तेऽभिधीयते लोकवत्तु लौळाकेवल्यम्‌ । 

भवेदेतदेवं यवि परक्षाबरप्रवृतत्तिः प्रयोजनवत्तया व्याक्षा भवेत्ततस्तन्निवृत्तो निवर्तेत, शिक्षपात्वभिव 
बुच्षतानिवृत्तो, न त्वेतदस्ति प्रेक्षावतामननुसंहितप्रयोजनानामपि यादृच्छिकीषु क्रियासु प्रवृत्तिदर्शनात्‌ । 
अन्यया “न कुर्वीत वृथा चेष्टास्‌' इति धसेसुत्रकृतां प्रतिषिधो तिविषयः प्रसज्येत । न चोन्मत्तान्‌ प्रत्येतत्‌ 
सुत्रमथवत्तेषां तदथंबोधतदनुष्ठानानुपपत्तेः । अपि चादृष्टहेतुकोत्पत्तिकी श्वासप्रश्वासलक्षणा प्रेक्षावतां 
Se 


र भामती-व्याख्या 
प्राप्ति प्रयोजन होता है । जगद्रचना का सुख-प्राप्ति भी प्रयोजन नहीं हो सकता, क्योंकि जगत्‌ 
की उत्पत्ति से पहले सुख का भी अभाव होता है । जिन प्राणियों का हित-साधन करने के 
लिए जगद्रचना अभिलषित हैं, उनका भी पहले अभाव होता है, अतः परोपकारार्थं भी 
प्रपञ्च-रचना सम्भव नहीं । फलतः प्रज्ञाशोल पुरुष की प्रवृत्ति प्रयोजनवत्ता से व्याप्त होती 
है, अतः प्रयोजन के अभाव में प्रवृत्ति उपपन्न नहीं हो सकती। इस प्रकार जगद्रचना की 
प्रवृत्ति अनुपपन्न होकर ब्रह्मगत जगदुपादानत्व का निराकरण कर देती है ॥ ३२॥ 
सिद्वान्त-सूत्रकार ने "लोकवत्तु लीलाकंवल्यम्‌” कह कर सिद्धान्त की स्थापना 
करते हुए यह स्पष्ठ कर दिया है कि यदि प्रेक्षावानु पुरुष की प्रवृत्ति प्रयोजनवत्ता से व्याप्त 
होती, तब अवश्य ब्रह्मगत जगत्कतृंत्व पर आघात आ सकता था कि व्यापकीभूत प्रयोजन- 
वत्ता की निवृत्ति से ब्रह्म निष्ठ जगदुपादानता की निवृत्ति वैसे ही हो जाती, जैसे वृक्षत्व की 
निवृत्ति हो जाने से शिशपात्व की निवृत्ति हो जाती है, किन्तु प्रज्ञावान्‌ पुरुषों की भी कुछ 
प्रवृत्तियाँ विना उद्देश्य एवं विना प्रयोजन की देखी जाती हैं। यदि ऐसा न हो, तब 
निष्प्रयोजन प्रवृत्ति पर घर्म-शस्त्रकार ऐसा अंकुश न लगाते --“न कुर्वीत वृथा चेष्ठाम्‌' 
(मनु. ४६३) । उन्मत्त व्यक्तियों की प्रवृत्ति को रोकने के लिए उक्त ममुबचन की 
सार्थकता नहीं मानी जा सकती, क्योंकि इस वचन के द्वारा भी उन्हे व्यर्थं चेष्ठा से उपरत 
नहीं किया जा सकता, उष्हें न तो इस वचन का अर्थ-बोघ होगा और न वे इस आज्ञा का 
पालन ही करेंगे । 
दूसरी बात यह भी है कि प्रेक्षावान्‌ व्यक्तियों की भी श्वास-प्रश्वास क्रिया ऐसी है, 
जो विना किसी प्रयोजन के करेवल'अछछाठुप्राणिक्त झे शातः ही सऱचारित है । 'चेतनात्मा 
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युरुतरसंरम्भेचाभाति, तथापि परमेश्वरस्य लोळेच केवलेयम्‌ , अपरिमितशक्तित्वा 
थाप परमेश्वरस्‌ शक्तित्वात्‌ 
यदि नाम लोके लीलास्चपि किचित्सूध्षम॑ प्रयोजनमुत्प्र्ष्येत, तथापि नेचा चित 


प्रयोजनमुप्परेक्षितु श्यते, आप्षकामथते; । नाप्यप्रबृत्तिरुन्मत्तप्रवृत्तिर्वा, सश्श्ितेः 
सवज्ञभतेश्व । न चेयं परमाथेविषेया सृष्टिश्रुतिः, अविद्याकल्पितनामरूपव्यवह्ारंगो- 
भामती 
या प्रयोजनानुसन्यानमन्तरेण दृश न चास्यां चेतनस्यापि चेतन्यमनुपयोगि, सम्प्रसादेशषप भावादिति 
युक्तं प्राज्ञस्यापि चतन्याप्रच्युतेरन्यथा मृतशरीरेऽपि इवापप्रश्‍वासप्रवृत्तप्रसद्धात्‌ । यथा च स्तार्थपराघं- 
सम्पदासादितसमस्तकामानां कतक्ृत्यतयाऽनाकुलमनसामरकामानाग्रेव लोलामात्रात्सव्यप्यनुनिष्पादिनि 
प्रयोजने नेव तदुद्देशेन प्रवृत्तिरेवं प्रह्मणोईपि जगतसर्जने प्रवृत्तिर्तानुपपश्ना । दृष्ञ्च यदरुपबलवीर्यबुद्धी 
नामशक्यमतिदुष्करं वा तदन्येषामनदपवलबोयंचुद्धीनां सुशकमीषत्करं वा न हि वानरेर्मारतिप्रभतिभि- 
नंगेनं बद्धो नोरनिधिरगाधो महासत्त्वानाम्‌ । न चेष पार्थेन शिलीमुखेनं बद्धो न चामं न पीतः जाम 
चुलुकेन हेलयेव कलशयोनिना महामुनिना । न चाद्यापि न दुइयन्ते लोलामात्रविनिमितानि महाप्रासाद- 
प्रमदबनानि धीमन्नृगनरेर्द्राणामन्येषां सनसापि दुष्कराणि नरेश्वराणाम्‌ । तस्मादुपपन्नं यदृच्छया वा 
स्वभावाद्वा लीलया वा जगत्सर्जनं भगवतो महेश्वरस्थेति । अपि च नेयं पारमाथिको सृ्ट्यिंनानुयुज्येत 
प्रवोजनम्‌, अपि त्वनाद्यविद्यानिबन्धना, अविद्या च स्वभावत एव कार्योन्मुली न ्रयोजनभभेक्षते, नहि 
दविचन्द्रालातचक्रन्धवंनगरादिविञ्रमाः समुददष्टप्रयोजना भवन्ति । न च तत्कार्या विस्मयभयकस्पादयः 
स्वोत्पत्तौ प्रयोजनमपेक्षन्ते । सा च चेतस्यविच्छुरिता जगदुत्पादहेतुरिति चेतनो जगद्योतिराख्यायत इत्याह 


न चेयं परमार्थविषया इति $ | अपि च न ब्रझ जगत्कारणमपि तत्तया विवक्षत्त्यागमा अपि तु 


भामती =्याख्या 
का चैतन्य भी उस क्रिया में उपयोगी नहीं, क्योंकि सुषुप्त (प्राज्ञ ) आत्मा में चैतन्य न होने 
पर भी श्वासप्रश्वास क्रिया प्रवाहित रहती है'-- ऐसा कहना युक्तियुक्त नहीं, क्योंकि: 
प्राज्ञात्मा में भी चैतन्य अक्षुण्ण रहता दै, अन्यथा मृत शरीर में भी शवासादि क्रिया 
होनी चाहिए । 
जिन व्यक्तियों के सभी स्वार्थ और पराथ सिद्ध हो चुके हैं, ऐसे कृत-कृत्य प्रशान्तमनस्क 
भौर निष्काम पुरुषों की भी लीलामात्र से जब सभी प्रयोजन अपने-आप निष्पन्न हो जाते 
हैं, भतः उचकी प्रवृत्ति जैसे सर्वथा निष्प्रयोजन होती है, वैसे ही ब्रह्म की जगद्रचनारूप 
प्रवृत्ति उपपन्न हो जाती है। लोक में तो यह देखा ही जाता है कि जो कायं अल्प बलवीय॑* 
वाले व्यक्ति के लिए अत्यन्त अशक्य या दुष्कर होता है, वही कार्य महाशक्ति-सम्पन्न पुरुषों 
के लिए सुकर या ईषत्कर हीता हैं। विशालकाय प्राणियों के लिए भी अगाध और अपार 
समुद्र में भी हनूमान्‌-जूसे वानरपुङ्गवो ने क्या महापवेतों द्वारा सेतु बन्ध का निर्माण नहीं 
कर दिया था? महाधतुधंर अर्जन ने क्या बाणों को अद्भुत वर्षा से सागर को पाट नहीं 
दिया था ? महषि अगस्त ने बया महासागर को एक चुल्लू में भर को पी नहीं लिया था। 
नृग नरेश के सद्धूल्पमात्र से निमित गगनःचुस्बी अट्टालिकाएँ और मोहक प्रमद-दन बया आज 
भी नहीं देखे जाते हैं? फलतः ब्रह्म की जगद्रचना को चाहे याहच्छिक, चाहे स्वाभाविक या 
लीलामात्र कहा जाय, सर्वथा उपपन्न और युक्ति-संगत हैं । 
दूसरी बात यह भी है कि यह सृष्टि पारमाथिकी नहीं मानी जाती कि जिसके 
प्रयोजन का प्रश्‍न उठता । अनादि अविद्या की देन यह सृष्टि है, अविद्या स्वभावतः विभ्रस 
कार्य को जन्म दे डालती है, किसी प्रयोजन की अपेक्षा नहीं करती, जेसे कि न तो हिचद्ध, 
मलातचक्र, गन्धवेनगरदि विश्वते” किक्षी? भयीजिम" कोव्छद्देशय करके उत्पन्न होते हैं ओरं 
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चरत्वात्‌ , बरह्मास्मभावप्रतिपादनपरत्वाच्चेत्येतद्‌पि नेव विस्मतंव्यम्‌ ॥ ३३॥ 
“GIST १ 


( १२ वैषस्यनेशण्पाधिकरणसू । स्‌० ३४-३६ ) 

वैषम्यनैधेण्ये न सापेक्षत्वात्तथा हि दर्शयति ॥ ३४ ॥ 
पुनश्च जगजन्मादिहेतुत्वमीइवरस्याक्षिप्यते, स्थूणानिखननन्यायेन अतिज्ञात- 
स्यार्थस्य रढीकरणाय । नेश्वरो जगतः कारणमुपपद्यते | कुतः! वेषस्यनदय ण्यजस- 
ज्ञात्‌। कांश्विदत्यन्तखुजभाजः करोति देवादीन , कांश्विद्त्यन्तदुःखभाजः पश्वादीन्‌ , 
कांश्चिन्मध्यमभोगमाजो मजुष्यादीनित्येवं विषमां खश निर्सिमाणस्येश्वरस्य पृथग्ज- 
नस्पैच रागङ्ेषोपपत्तः । अतिस्सृत्यवधारितस्वच्छत्वादीश्वरस्वभावविकोपः प्रखः ` 
ज्येत | तथा खलजनैरपि जुगुप्सित नि णत्वमतिक्रत्वं ढुःलयोगविधानात्सपेप्जो- 
पसंहाराच्च प्रसज्येत । तस्मा द्वैषम्यने छ ण्यप्रसङ्गान्नेश्वरः कारणमित्येवं प्राप्ते ब्रम 


भामती 
जगति ब्रह्मात्मभावं, तथा च सृष्टेरविवक्षायां तदाश्रयो दोषो निबिषय एवेत्याशयेचाह ® ब्रह्मात्मभाव 
इति $ ॥ ३३॥ 


sD 

अतिरो हितोऽन्र पुवंः पक्षः, उत्तरस्तुच्यते । उच्चावचमध्यमसुखदुःखमेदवस्प्राणभृ्तापञ्चं च 
सुखदुःलकारणं सुघादिषादि चानेकविधं विरचयतः प्राणभूद्धेदो पातपापपुण्यकर्वातिशयसहायस्यात्र भवतः 
परमेदवरस्य न वेषस्पनेघुंण्ये प्रसज्येते । न हि सभ्यः सभायां भियुक्तो युक्तवादिनं युक्तवाचसीति चायु- 
. कवादिनमयुक्तवाद्यसीति ब्रुवाण: सभापतिर्वा युक्तवादिनभनुपृह्लुग्नथुक्तवादिनञ् निगुक्लन्तनुरक्तो छिष्टो 


। भासती-व्याइया 
न उनसे जनित विस्मय, भय और कम्पादि कार्यं ही किसी प्रयोजन की अपेक्षा करते हैं। 
वह अविद्या चिदात्मा से तादात्म्य स्थापित करके ही जगत्‌ की रचना करती है, अतः चेतन 
तत्त्व जगत्‌ का उपादान कहा जाता है। भाष्यकार भी यही कह रहे हैं--“न चेयं परमार्थ 
विषया” । वस्तुतः सृष्टि-प्रतिपादक वेदान्तःवावयों का परम तात्पये ब्रह्मात्मभाव के प्रदर्शन 
में है! सृष्टि भविवक्षित होने के कारण सृष्टिविषयक दोष निविषयक हैं--“ब्ह्मात्मभावग्रति- 
पादनपरत्वात्‌” ॥ ३३॥ 
00% 

संशय- निर्दोष ब्रह्म में सृष्टि-प्रतिपादक बेदान्त-वाक्यो का जो समन्वय किया गया, 
वह न्याय-विरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 

पूर्वपक्ष -ब्रह्वा को यदि जगत्‌ का रचयिता माना जाता है, तब उसमें वैषम्य और 
नैघुण्य ( क्ररभाव ) प्रसक्त होता है, क्योंकि देवादिरूप सात्त्विक और सुखी सृष्टि के प्रति राग, 
मनुष्यादिरूप राजस एवं दुःखाक्रान्त प्राणियों से द्वेष, पशु-पक्ष्यादि तामस जगत्‌ के निर्माण 
एवं प्रलयाथं अतिक्ररत्व अपेक्षित हे । 

छ सिद्धान्त -यद्यपि भगवान्‌ ने उच्च-नीचादि-भेद-भिन्न विश्व का निर्माण किया, 
जिसमें कोई सुखी और कोई दुःखी है, अमृत और विष-जैसी विषमताएँ हैं। तथापि उसमें 
किसी प्रकार का राग, ढेष और क्र्रत्व नहीं, क्योंकि प्राणियों की अनादि कर्म-बासनाओं 
को अपने उदर में समेठे महाअविद्या विविधताभों और विषमताओं को जन्म देती जा रही 
है, भगवान्‌ का क्या दोष? जैसे किसी सभा में नियुक्त साक्षी या अध्यक्ष युक्तवादी का 
अनुमोदन और अथुक्तवादी का प्रतर्रिण करेंतों हुआ भी रींगट्ैषपूर्ण या पक्षपाती नहीं होता, 


~: 


लीलामात्ं सृष्टिः ] Digitized हिन्दोसहितशमती सिवलितमः 


घेषम्यनेधु णये नेश्वरस्य प्रसज्येते । कस्मात्‌ ? सपेक्षत्वात्‌। यदि हि निरपेक्षः केवल 
ईश्वरो चिषमां सृष्टि निर्मिमीते, स्यातामेतो दोषो वेषम्यं निण्यं च, न तु निरपे- 
क्षस्य नि्मोतत्वमह्त। खापेक्षो हीइचरो विषमां खि निर्मिमीते। किमपेक्षत इति 
चेत्‌ , धमोधमावपेक्षत इति बदामः। अतः खज्यमानप्राणिधर्माधमपिक्षा विषमा 
सृष्टिरिति नायमी्वरस्यापराधः। इइवरस्तु पर्जन्यचद्‌ द्रष्टव्यः । यथा हि पर्जन्यो 
घीहियवादिखुृष्टौ साधारणं कारणं भचति, ब्रीहियचादि 


ब्र ~ 
a वंषस्य तु तत्तद्वीजगतान्येचा- 
साधारणानि सामथ्यौनि कारणानि भवन्ति, पवमीश्वरो देचमच्ष्यादिसुष्टर साधारणं 


कारणं भवति । देवमचुष्यादिचेषस्ये तु तत्तज्ञीचगतान्येचासाधारणानि कर्माणि 
कारणानि भवन्ति, एवमीश्वरः सपेक्षत्वान्न चेषस्यनछ ण्याभ्यां दुष्यति | कथं पुनरव- 
गस्यते सापेक्ष ईश्वरो नीचमध्यमोत्तमं संसारं निर्मिमीत इति? तथा हि दशयति 
श्रतिः -'एष होव साधु कर्म कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते’ पुष उ पवा- 
साधु कमं कारयति तं यमधो निनीषते’ ( को» त्रा० ३८) इति। 'पुण्यो वे पुष्येन 
भामती 
चा भवत्यपि तु मध्यस्थ इति चीतरागद्वेष इति चाख्यायते, तद्ृदीशवरः पुण्यकर्माणमनुगुळुन्नपुण्यकर्माणज्ञ 
नियुह्लस्भध्यस्थ एव नामध्यस्थः । एवं ह्यप्ावपध्यस्थः स्याद्यद्यकत्याणकारिणमनुगुह्हीयात्कल्याणकारिः 
णञ्च निगृह्णीयाग्न त्वेतदस्ति । तस्मान्न वेषम्यदोषोऽत एव न नेघुंण्यमपि संहुरतः समस्तान्‌ प्राणभृतः । 
स हि प्राणभृत्कर्माशयानां वुत्तिनिरोघसमयर्तमतिलङ्कयन्नयमयुक्तकारी स्यात्‌। न च कमपिक्षायाम्री- 
इवरस्व ऐस्वर्यच्याघ।तः। न हि सेवादिकमंभेदापेक्ष: फलभेदप्रदः प्रशुरप्रभुभंवत न च “एष ह्येव साघु 
के कारयति यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते एष एवासाधु कमं कारयति तं यमधो निनीषते” इति थुते- 
रीइवर एव हेषपक्षपाताभ्यां साध्वसाधुनी कणी कारयित्वा स्वर्ग नरकं दा लोकं नयति । तस्माहेषम्य- 
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दोषप्रसङ्गान्नेश्वरः कारणमिति वाच्यम्‌ ; विरोधात्‌ । यस्मात्‌ कमं कारयित्वेशवरः प्राणिनः सुखदुःखिन। 


भामती व्याख्या 

अपितु तटस्थ और वीतराग ही माना जाता हैं। वैसे ही परमेश्वर भी पुण्यवानु पर अनुग्रह 
और पापी का निग्रह करता हुआ भी मध्यस्थ ही सिद्ध होता है । हाँ, वह तब अमध्यस्थ या 
पक्षपाती कहा जा सकता था, जब कि अकल्याणकारी पर अनुग्रह और कल्याणकारी का 
निग्रह करता, किन्तु ऐसा नहीं, अतः उसमें वैषम्य दोष नहीं । इसी प्रकार समस्त प्राणियों 
का संहार कर देने पर भी वह निर्घृण (क्रूर ) नहीं कहा जा सकता, क्योकि वह प्रलय 
अवस्था है, जिसमें सभी प्राणियों के कर्म-ब्वीज अवणु(ण्ठत एवं कार्यक्षम हो जाते हैं, अद्दष्टो 
की इस कुब्ज मर्यादा का उल्लङ्घन करके थदि ईश्वर संसृतिःसजैन करने लग जाता, तब 
अवश्य उसे अयुत्तकारी कहा जा सकता था। अपनी सृष्टिक्रया में उन अद्ृष्ठों की अपेक्षा | 
करने मात्र से ईश्वर का ऐश्वयं वैसे ही व्याहत नहीं होता, जैसे sod के अनुरूप 

र्‌ रनेवाले गहस्वामी का स्वातन्त्र्य समाप्त नह 
याणी कमं त तं यभेभ्यो छो केभ्य उन्निनीषते । एष एवासाधु 
कमे कारयति, तं यमधो निनोषते” ( को. ब्रा. ३५ ) यह श्रुति स्पष्ट कहती दै कि ईश्वर 
ही जिस जीव को देव-लोक में ले जाना चाहता है, उससे साघु ( पुण्य-प्रद ) कमं एवं जिसको 
नरक लोक में ले जाना चाहता दै, उससे असाघु ( पाप-प्रद ) कमं राला है। इस फक 
ईएवर में स्वयं अपनी राग-देष-युक्तता सिद्ध होती है-बैश्वरो रागादिमानु, कप ह 

समाधान- ईश्‍वर में स्वतः विषम-सष्ट्त्व का अंतुसान करना ०0“ म सा 
सवेथा विरुद्ध दै, क्योंकि उक्त 'भमके रवर सेडवतब्रिज्ञम-चष्ट्त्व का bs क्र 
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कर्मणा भवति पापः पापेन' ( बु» २२१६) इति च। स्खतिरपि प्राणिकमेचिशेषा- 
पेक्षमेवेश्वरस्याजुग्रहीतृत्वं निग्नहीतृत्वं च द्शयति-'यं यथा मां प्रपद्यन्ते तांस्तथेव 
भजाम्यहम्‌? ( भ० गी० ४।११ ) इत्यवंजातीयका ॥ ३४॥ 

न कमीबिभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ॥ ३५ ॥ 


भामती 
सृजति इति श्रुतेरचगम्धते । तस्मान्न सृजतीति विरुद्धमभिधीयते । न च वेषभ्यमात्रमत्र ब्रूमो न 
त्दीइवरकारणत्वं व्यासेधाम इति वक्तव्यं किमतो यद्येवं, तस्मादीशवरस्य सवासनवलेशापरामशंमभि- 
बदन्तीनां भूयसीनां श्चुतीनामनुग्रहायोग्निनोषतेऽघो निनीषत इत्येदपि तज्जातीयपूर्वकर्माभ्यासवशात्‌ 


प्राणत इत्येवं नेयम्‌ , यथाहुः 
जन्मअन्मयदभ्पस्तं दानमध्ययनं तपः । 


तेनेवाभ्यासयोगेन तच्चेवाभ्यसते नरः॥ 
इत्यभ्युपेत्य च सृष्टेस्तात्तिविकत्वभिदमुक्तमनिर्वाच्या तु सृष्टिरिति न प्रस्मतंब्यमत्रापि तथा च 
मायाकारस्येबाङ्गसाकए्यवेकह्यभेदेन विचित्रान्‌ प्राणिनो दशेयतो न बंषम्यदोषः, सहसा संहरतो बा न 
तैघण्यमेचमस्यापि भगवतो विविधविचित्रप्रपञ्चमनिर्वाच्यं विइवं दशयतः संहरतश्च स्वभावाद्वा लोलया 


वा न कश्चित्‌ दोषः ॥ ३४ ॥ 
इति स्थिते शङ्कापरिहारपरं सुत्रमु--न कर्माविभागादिति चेस्तानादित्वात्‌ शङ्भोत्तरे अतिरोहि- 


rrr on EP 
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लिए 'कमं कारयित्वा सृजति'--ऐसा कहा है, अर्थात्‌ प्राणियों के अदृष्टो का अनादि प्रवाह 
माना जाता है, ईश्वर जीवों से उनके पुवे-पुवे अहृष्ट के अनुसार ही शुभ या अशुभ कर्म कराता 
है, अपने-आप किसी से कुछ नहीं कराता। जीवों के शुभाशुभ कर्मो से जनित अद्दों के 
अनुरूप ही ईश्वर सृष्टि और प्रलय करता है, फिर वहु दोषी वयो होगा ? यदि कहा जाय 
कि जगत्‌ में ईशवरकारणकतव का निषेध नहीं किया जाता, केवल वेषम्य की सिद्धि की जाती 
है । तब प्रश्‍न उठता है कि इससे क्या होगा ? ईश्वर सर्वथा अविद्यादि क्लेश और उनकी 
वासनाओं ( संस्कारों ) से रहित है, जैसा कि मर्हाष पतञ्जलि कहते हैं-“वलेशक्मविपाकाशः 
यैरपरामृष्ठः पुरुषविशेष ईश्वरः” (यो. सु. ११२४ ) । इस प्रकार के रागादि-रहित ईश्वर 
की प्रतिपादिका अनन्त श्रृतियो के अनुरोध पर यह भावना होगा कि ईश्वर में कतिपय 
प्राणियों की जो उन्निनीषा या अघोनिनीषा उत्पन्न होती है, बह उन प्राणियों के ही पूरवंकमं 
की प्रेरणा से ही होती है, स्वतः नहीं जैसा कि कहा गया है-- 
जव्मजन्मयदभ्यस्तं दानमध्ययनं तपः। 
तेनैवाभ्यासंयोगेन तच्चंवाभ्यसते नरः॥ 
अर्थात्‌ जीव ने जो अपने पूर्व जन्म में दान, अध्ययन और तप किया है, उसी के संस्कारों 
का पाथेय लेकर वह इस जम्म में आया है, अतः वैसा ही अभ्यास (पुनरावतंन) करता 
रहता है । ईश्वर तो केवल प्राणियों के सामूहिक अदृों के आधार जगत्‌ का सर्जन कर देता 
हैं, उसकी विषमता में तो कर्मों के संस्कार ही प्रयोजक होते हैं। यह समाधान तो सृष्टि को 
तात्त्विक मान कर किया गया है । वस्तुतः सृष्टि मायामयी अनिवंचनीया है, अतः भायाक्रार 
( जादुगर ) के समान सकल (सर्वाङ्ग पूर्ण) और विकल ( अपूर्ण ) प्राणियों की रचना 
करने पर भी ईश्वर में न तो किसी प्रकार की विषमता सिद्ध होती है और न समग्र प्राणियों 
का संहार कर देने पर नैघुण्य ( निष्ठुरत्व ) ॥ ३४॥ ` 
पूवं सुत्र मै “कर्मजं लीविवे चित्य्‌” {अभिः 'कीः'४१') की जो स्थापना की गई, उस 
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'सदेच सोस्येदमध्र आसो देकमेचाद्वितोयम? ( छा० ६।२।१) इति प्राक्सष्टेर- 
विभागावधारणान्नास्ति कमं, यदपेक्ष्य विषमा सृष्टिः स्यात्‌। सष्ट्थत्तरकां डि 
शरीरादिविभागापेक्षं कर्म, कर्मापेक्षञ्च शरीरादिविभाग इतीतरेतराश्रयत्वं प्रसज्येत । 
अतो विभागादूध्व कर्मापेक्ष हेदवरः प्रवतेता नाम । प्राग्विभागाद्रंचिञ्यनिमित्तस्य 
कमणो «मावातब्यवाद्या सृष्टि; प्राप्तोतोति चेत्‌ , नष दोषः, अनादित्वात्संसारस्य । 
भवेदेच दोषो यद्यादिमान्‌ संसारः स्यात्‌ । अनादौ तु संसारे बीजाङ्करवद्धतहेतुमद्धावेन 
कमंणः सर्गवेषस्यस्य च प्रवृत्तिन चिरुध्यत्ते ॥ ३५ ॥ क 

कथं पुनरवगस्यते$नादिरेष संसार इति ? अत उत्तरं पठति- 

उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ ३६ ॥ 

उपपद्यते च संसारस्यानादिन्वम्‌। आदिमस्वे हि संसारस्याकस्मादुद्भूतेसुंक्ता- 

नामपि पुनः संसारोद्भूतिप्रसङ्ग, अङृताभ्यागमप्रसङ्गश्च, सुखदुःखादिवेषम्यस्य 


निर्निमित्तत्वात्‌ । न चेश्वरो नैषम्यहेतुरित्युकम्‌ न चाविद्या केवला नै षम्यस्य कारः 


भामती 
तार्थन भाध्यग्नन्येन व्याख्याते ॥ ३५ ॥ 
अनादित्वादिति सिद्धवुक्तं तत्साधनाथं' सुत्रम्‌ ~ “उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च” ॥ ३६॥ 
अकुते कमणि पुण्ये पापे वा तत्फलं भोक्तारमध्यागच्छेत्‌ तथा च विधिनिषेषशास्त्रमनर्थकं भवेत्‌ 
प्रवृत्तिनिवृत्यभावादिति मोच्चश।स्त्ररय चोक्तमानर्थवयम्‌ । न चाविद्या केवलेति लयाभिप्रायम्‌ । विक्षेप- 


लक्षणाविद्यासंस्कारस्तु क्रायंत्वात्‌ स्वोत्पत्तौ पूर्व विक्षेपमपेक्षते, विक्षेपश्च मिथ्याप्रत्ययो मोहापरनामा 


भामती-व्पाख्या 

पर शङ्का उठाई गई कि द्वितीयादि सृष्टियों में पूर्व कमं-जन्यत्व सम्भव होने पर भी प्रथम 
सृष्टि में कमं प्रयुक्तत्व क्योंकर सम्भावित होगा ? क्योंकि “सदेव सोम्येदंमग्र आसीत्‌ ( छा० 
६।२।१ ) यह श्रुति प्रथम सृष्टि से पूर्वं कर्ता, कमं और करणादिःविभाग का निषेध करती 
है। इस शङ्का का समाधान है--“अनादित्वातु” । अर्थात्‌ संसार अनादि है, इसकी कभी आदि 
( प्रथम ) सृष्टि मानी ही नहीं जाती, अतः पूर्वपूर्वं कर्मों के आघार पर उत्तरोत्तर सृष्टि का 
उच्चावचभाव सम्पन्न हो जाता है ॥ ३५॥ ह 

'अनादित्व' हेतु को सिद्ध समझ कर उद्धृत कर दिया गया, वस्तुतः वह सिद्ध त 
किया गया, अत: उसकी सिद्धि करने के लिए कहा गया हे-“उपपद्यते चाप्युपलश्यते च" | 


`यदि संसार को अनादि न मानकर आदिमान माना जाता है, तब प्रथम सृष्टि के पहले पुण्य- 


पापादि रूप कर्मों के न रहने पर इस जन्म में जीव को सुख-दुःखादि रूप फल का लाभ जो 
मिलता है, वह अकृताभ्यागम ( कमं किए बिना ही फल की प्राप्ति) है। कम किए बिना ही 
जब उनका फल मिल जाता है, तब विधि-निषेधात्मक शास्त्र निरथक भौर अप्रमाण नड हो जाते 
हैं, क्योंकि शास्त्रों के द्वारा न किसी की प्रवृत्ति होती है और न निवृत्ति | केवळ विधि 
त्मक कर्मकाण्ड का ही आनर्थक्य नहीं होता, अपि तु मोक्ष-शास्त्र ( pe i य 

हो जाता है, क्योंकि कर्मा के बिना ही यदि संसार होता है, तब मुक्त पुरुषों | हला 
( जन्म-मरणादिरूप बन्धन ) प्राप्त हो जापगा, यही भाष्यकार ने कहा है--“मुक्तानाम 


: संसारोद्भूतिश्रसङ्गः” । भाष्यकार ने जो कहा है ते चाविद्या केवला वैषम्यस्य कारणम्‌ ।' 


दि में || सृष्टि) की प्रयो- 
- विद्या को ध्यात में रखकर कहा हैं, क्योंकि विक्षेप ( सृष्टि) की प्रय 

यन ( जन्य) होने के कारण अपनी उत्पत्ति में नियमतः अपने ह संसारख्प 
विक्षेप की अपेक्षा करती हैं। विक्षेप नाम दै मिथ्या ज्ञान का, जिसकी दूसरी संज्ञा ता 
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णम्‌ , एकरूपत्वात्‌ । रागादिकलेशवासनाक्षित्तकर्मापक्षा त्वविद्या नेषस्यकरी स्यात्‌ । 
न च कर्मान्तरेण शरीर सम्भवति, न च शरीरमन्तरेण कसे सम्भवतीतीवरेतराशय- 
त्वप्रसङ्ञः । अनादित्वे तु बीजाडुरन्यायनोपपत्तभे कश्चिद्ोषो भवति | उपलभ्यते च 
संसारस्यानादित्वं श्रतिस््धत्योः । श्रतौ तावत्‌ 'अनेन जीवेनात्मना? ( छा० ६३२) 
- इति सगेप्रधुखे शारोरमात्मानं जीवशब्देन प्राणचारणनिमित्तेचासिलपन्ननादिः संसार 
इति दर्शयति । आदिमस्वे तु प्राशनवधारितप्राणः खन्‌ कथं प्राणधारणनिसित्तन 
जीचशब्देन समैप्रसुखेऽभिलप्यत ? न च धारयिष्यतीत्यतोऽभिलाप्यत; अनागताद्धि 
सम्बन्धादतीतः सम्बन्धो वलवान्‌ भवति, अभिनिष्पन्नस्वात्‌ । “सूर्याचन्द्रमसो घाता 
फि सामती 
पुण्यापुण्यप्रवृत्तिहेतुभूतरागद्वेषनिबानं, स च रागादिभिः सहितः रबकार्येवं शरीरं सुखदुःखभोयायतन- 
मन्तरेण सम्भवति । न च रागद्वेणवन्तरेण फर्स, त च भोगसहित मोहभन्तरेण रागद्वेषौ, न च पुर्व- 
शरीरमन्तरेण मोहादिरिति पुनंपुवं अरी रापेक्षो मोहादिरेवं पूवंपुर्वभोहाद्यपेक्षं प्पुर्वंशरीरमित्यतावितेवात्र 
भगवती चित्तमनाकुलयम्ति । तदेतदाह & रागादिष्लेशवासनाक्षिकमपिक्षा स्वदिद्या वेषस्यकरी स्थाद्‌ 
इति& । रागद्वेषमोहा रापादयस्त एव हि पुरुषं संसारढुःखमनु भाव्य षलेशयन्तीति क्लेशास्तेषां वासनाः 
कमंग्रवृत्त्यनुगुणास्ताभिराक्िस्तानि प्रवर्तितानि कर्माणि तदपेक्षा लयलक्षणाऽविद्या । स्यादेततू-भविष्यता$पि 
व्यपदेशो दृष्टो यथा पुरोडाशकपालेन तुषानुपवपतीत्यत आह ® न च घारयिष्यतीत्यतः इति & । तदेव- 
कनक क 


भामती-व्याख्या 
मोह । मोह सदैव पुण्य-पापरूप प्रवृत्ति के हेतुभुत राग और द्वेष का कारण होता है । रागादि 
कार्यों से युक्त मोह सुल-दुःखरूप भोग के आयतनभुत शरीर के बिना नहीं हो सकता। 
राग-द्वेष के बिना पुण्य-पापात्मक कर्म, कर्मों ( अदृष्टो ) के बिना शरीर, रागनद्वोष और 
पुवे शरीर के बिना मोहादि उत्पन्न नहीं हो सकते, अतः पू्व-पूव॑ शरीर की अपेक्षा उत्तरोत्तर 
मोहादि एवं पूवे-पूवे मोह की अपेक्षा उत्तरोत्तर शरीर का छाभ--इस प्रकार बौद्ध सम्मत 
झविद्यादि बारह पदार्थों के समान अनादि भाव-परम्परा का अनुसरण करना आवश्यक है 
[ जैसा कि वसुबन्धु ने भी कहा है--“क्लेशकमं हेतुकं जन्म, तद्धेतुकानि पुनः क्लेशकर्मणि, 
तेभ्यः पुनजंत्मेत्यनादि भवचक्रकं वेदितव्यम्‌” ( अभि. को. भा. पृ. १३० ] ' भाष्यकार यही 
कह रहे हैँ--रागादिक्लेशवासनाक्षिप्तकर्मापेक्षा त्वविद्या वैषम्यकरी स्यात्‌” । भाष्यस्थ 
रागादि पद से राग, द्वेष और मोह का ग्रहण किया गया है, क्योंकि वे ही जीव को संसार- . 
रूपी दुःख का अनुभव कराकर क्लेशित ( दुःखी ) करने के कारण वलेश कहे जाते हैं। उत 
क्लेशों की जो वासनाएं ( संस्कार ) हैं, उनके द्वारा आक्षिप्त ( प्रवतित ) कर्मो से युक्त होकर 
ही लयात्मिका अविद्या विश्व की विषमताओं को जन्म देती है। “अनेन जीवेनात्मना” ( छा. 
६।३।२ ) इस श्रुति में 'जीव प्राणधारणे? धातु से निष्पन्न 'जीव” पद के द्वारा जो आत्मा 
का व्यवहार किया गया है, वह अतीत सृष्टि-कालीन प्राण-धारण के निमित्त से ? अथवा भावी 
सगं के प्राण-धारण को दृष्टि में रखकर ? ऐसा सन्देह होने पर पूर्वपक्षी कहता है कि अतीत ' 
सृष्टि मानने की आवश्यकता नहीं, भावी प्राण-धारण को पैसे ही निमित्त बनाया जा सकता 
है, जेसे “पुरोडाशकपालेन तुषानुपवपत्ति”- यहाँ पर भावी पुरोडाश-पाकादिरूप सम्बन्ध को 
लेकर 'पुरोडाशकपाल' शब्द का व्यवहार है, जैसा कि महि जैमिनि कहते हैं-'अर्थाभिधान- 
कमं च भविण्यता संयोगस्य तन्निमित्तत्वात्‌ तदर्थो हि विधीयते” ( जे, सू. ४१२६ ) । 
उक्त पूर्वपक्ष का खण्डन करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“अनागताद्धि सम्बन्धादतीतः 
सम्बन्धो बलवान” । (७-0. Prof. Satya Vrat Shastri Collection. ° [ 
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नियुणस्य स्ष्टत्वम्‌ ] ०"्पडिन्दीसहिवभामतीसंचिलितभू(०५० ६१७ 


3 < 0२७ 
यथापूजमकल्पयत्‌ ( क सं० ९. १९.३) इति च गन्तव पूर्वकसपसङ्घाव दः 
यति । स्सृतावप्यनादित्वं संसारस्योपलम्यते- “न रुपमस्यह तथोपळभ्यते नान्तो न 


चादिन च सम्प्रतिष्ठा! ( गो० १५३) इति पुराणे चातीतानागताना च कर्पानां न 
परिमाणमस्तीति स्थापितम्‌ ॥। ३६॥ 


त कल 25 
( १३ सर्वेधोपपस्यधिकरणम्‌ । स्‌ ३७ ) 
सर्वेधर्मोपपत्तेश्र ॥ ३७ ॥ 
चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिश्चेत्यस्मिन्नवधारिते वेदार्थे परेर्पक्षिप्तान्वि- 
लक्षणत्वादीन्दोषान्पर्येद्दाषीदाचायंः । इदानों परपक्षप्रतिषेधप्रधानं प्रकरण प्रारिष्स- 
माणः स्वपक्षपरिग्रहप्रघानं प्रकरणसुपसंहरति । यस्माद स्मिन्‌ ब्रह्मणि कारणे परिशुह्य- 
माणे प्रदर्शितन प्रकारेण समै कारणघर्मा उपपचचन्ते “सर्वज्ञं सर्वशक्ति महामायं च ब्रह्म' 
भामती 

मनादित्वे सिद्धे सदेव सोम्येदमग्र आसोदेकमेवाद्वितोयमिति प्राक्‌ सृष्टेरविभागावधारणं समुदाचरद्रवः 

रागादिनिषेधपरं न पुनरेतान्‌ प्रसुप्तानप्यपाकरोतीति सर्व॑मवदातम ॥३६॥ 

~) (mmm 

अत्र $सर्वज्ञमिति& दृश्यते स्वस्थ चेतनाधिष्ठितस्येव लोके प्रवृत्तिरिति लोकानुसारो दितः । 
& सवंशक्ति इति & सवंस्य जगत उपादानकारणं निमित्तकारणं चेध्युपपादितम्‌ । &महामायम्‌ इति& 


भामती-व्याख्या 

कर्म और सृष्टि का बीज-वृक्ष के समान अनादि हेतु-हेतुम:द्वाव सिद्ध हो जाने पर जो 
“सदेव सोम्येदमग्र आसोत्‌”--इस श्रुति के बल पर कर्मादि के विभाग का निराकरण किया 
गया है, वह केवल प्रवर्तमान ( स्थूल या सक्रिय ) कर्मादि का ही निषेध दै, प्रसुप्त ( सूक्ष्म या 
संस्काररूपेण अवस्थित ) कर्मादि का नहीं ॥ ३६॥ 

संशय--निगु ण ब्रह्म में जगदुपादानतव युक्तिविरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 

पूर्वपक्ष-लोक में मृत्तिकादि सगुण पदार्थ ही घटादि पदार्थों के उपादान कारण देखे 
जाते हैं, रसादि निर्गुण पदार्थ किसी के भी उपादान नहीं होते, अतः ब्रह्मा न जगतु उपा- 
'दानम्‌, निर्गुणत्वाद्‌, रसादिवत्‌'--इस अनुमान के द्वारा निर्गुण ब्रह्म में उपादानत्व का सम- 
न्वय बाधित हो जाता है । 

सिद्धान्त -[ ब्रह्म में परिणामित्वरूप उपादानत्व अवश्य युक्ति-विरुद्ध है, विवर्तोपा- 
दानत्व नहीं, क्योंकि ज्वरित व्यक्ति को मधुर रसरूप निगुंण पदार्थ में भी कटुत्वादि का ` 
भ्रम हो जाता है, अतः कटुत्वादि की विवर्तोपादनता रसादि में सम्भव हो जाती है । ब्रहम में 
अभिन्ननिमित्तोपादानत्व सिद्ध किया जा चुका है, उसकी पूर्ण योग्यता भृति-्रतिपादित है, 
क्योंकि वह सर्वज्ञ सवंशक्तिक और महामाया का आश्रय है ] यह सववज्ञ शब्द के द्वारा 
निमित्त कारणता प्रदर्शित की है, बयोंकि लोक में कुलालादिछूप विज्ञ ( चेतन ) व्यक्तियों से 


. अधिष्ठित मृदादि पदार्थं ही घटादि निर्माणाथे प्रवृत्त होते हुँ, अतः कुलालादि के समान ही 


ब्रह्म जगत्‌ का निमित्त कारण माना जाता है। सवंशक्ति' पद के द्वारा 'शक्तस्य वप 
णात्‌?--इस न्याय के अनुसार ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता प्रदर्शित है। sr पय 
पद के द्वारा समस्त अनुपपत्तिय८प्सहतकी आई हि वयोकि माया के ढारा महा 

७८ 


६१८ Digitized By ३००-१ शाङ्करभाष्यम्‌, [ अ. २ पा. १ सू. 
इति, तस्मादनतिशङ्कनीयमिदमौपनिषद दर्शनमिति || ३७॥ | 
इति भ्रीगोचिन्द्भगवत्पूज्यपाद्शिष्यशंकरमगवत्पूज्यपादकतो शारीरिक- 
~ ० €~ Re " = 
मीमांसाभाष्ये द्वितीयाध्यायस्य सांख्यादि्रयुक्तत कश्च वेदान्त- 
समन्वयचिरोधपरिहाराख्यः प्रथमः पादः समाश्तः ॥ ९ || 


——O—— 


022700 —— oS ne 


Semmes 


भामती 
सर्वानुपपत्तिशङ्का परास्ता । तस्माञ्जगत्कारणं ब्रह्मेति सिद्धम्‌ ॥॥ ३७ ॥ 
इति भोवाचस्पतिमिधविरचिते भगवत्पादशारीरकभाष्यविभागे भामत्यां 
- दवितोयस्याध्यायस्य प्रथमः पादः समाप्तः ॥ 
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भामतो-व्याख्या | 

उपपन्न हो जाता है--'न हि मायायां काचिदनुपपत्तिः” (ब्र. सि. पृ. २० )। आचारं गं, ` 
पाद भी कहते हैं-- | 
“स्वप्नमाये यथा हृष्टे गन्धवेनगरं यथा । । 

तथा विश्वमिदं दृष्ट देदान्तेषु विचक्षण!॥” ( आगम, २३२) | 
स्वामियोगीन्द्रानन्दोदासीनविरचितायां भामतोव्याख्यायां | 

अबिरोधाख्यध्य द्वितीयाध्यायस्य | 

प्रथम: पाद: समाप्त: । | 
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